﻿Teologia Reconsiderată Filosofia eurasiatică și metafizica cuantică de Juan Valdez Teologia Reconsiderată Shishutu png px-Lo Shu x maglc square svg png px-Sri Yantra bw gif yin yang I ching jpeg sanscrită Om JPG Tetractys svg png fish gif pg II Teologia Reconsiderată Dedicat memoriei lui Swami Adiswarananda și profesorului William A Ward, fără de care inspirația pentru această lucrare ar lipsi Pentru a-l parafraza pe Platon, scânteile care au aprins Sufletul parcă pg iii Teologia Reconsiderată CUPRINS IV LISTA FIGURILOR ȘI IMAGINILOR VI INTRODUCERE VII PROLOG: MITUL ȘI MISTICA ÎN ANTICHITATE II O scurtă istorie a artelor mistice: dincolo de yoga Meditația ca artă mistică: o punte prin timp Teme generale: Ipoteza laurasiană și o nouă metafizică Pregătirea scenei: o scurtă istorie a omului modern PARTEA I: DESPRE MITOUL CREAȚIEI {COSMOGONIA} Din Limbă то Scriere: Zorii istoriei Evreii antici: Tanakh, Tora și cinci cărți ale lui Moise Mituri egiptene antice: Cântărirea inimii, a lui Ra și a lui Ma'at Miturile creației babiloniene Enuma Elis-, Sumer- Teologia persană antică, Zarathustra și Avesta Teogonia elenă clasică, haos, cronos și eros Teogonia orfică, Thanes și Marele Ou Cosmic Cosmogonie vedica: scepticism, Purușa și Hiranyagarbha Teologia chineză antică-, Shângdi, Pângu, T/ăn și Dao Cosmogonia romană: Metamorfozele lui Ovidiu Mitul eurasiatic-, stabilirea ipotezei laurasiene PARTEA A II-A: DESPRE FILOZOFIA ANTICĂ (LOGOS) Din Orientul Îndepărtat: Provocarea traducerii Teologie chineză antică-, din Shângdi то Tiăn Metafizica /Chingului: alinierea cerului, omului și pământului Filosofia Upanishadică: Brahmavidya și sufletul Filosofia budistă: impermanența, suferința și "fără-eul" Pitagora: Părintele filosofiei elene Moștenirea lui Socrate: scepticism, cunoaștere și rațiune Platon și alegoria peșterii: idei, ființă și devenire Filosofia chineză timpurie: Umanismul lui Confucius LăozI și Zhuangzi-, daoismul și calea virtuții Teofilozofia indo-europeană: Despre suflet Logos din Mythos-, inima filozofiei eurasiatice PARTEA A III-A: DESPRE RELIGIE ȘI ȘTIINȚĂ Indo-europenii: bunicii filosofiei Teo-filozofia elenă: din Mythosto Logos Metafizica lui Aristotel, cauzalitatea și teologia în Antichitate Stoicismul: naturalism, corporalism și logos Semințele creștinismului: elenizarea iudaismului Teologia creștină timpurie- ]esus, Gnoză și Logos Filosofia islamică: Allah ca cauză finală pg iv Teologia Reconsiderată Epoca Iluminismului: filosofia științei Metafizica moralei: ontologia cognitivă kantiană Albert Einstein: spațiu-timp și teoria relativității Mecanica cuantică: dualitate și incertitudine unde-particulă Pisica lui Schrodinger: Moartea realismului local PARTEA IV: DESPRE ONTOLOGIE ȘI MISTICISM Viziunea dinspre vest: istoria realismului obiectiv Interpretări ale teoriei cuantice: fizica se întâlnește cu filozofia Psihologia modernă: Freud versus Jung Metafizica subiect-obiect și calitate: o reformulare a pozitivismului logic Filosofia chineză: Înapoi la început Teologia vedica: Vedanta si Brahmavidya Misticismul și Freud: Niciodată cei doi nu se vor întâlni Swami Vivekananda și yoga: Vedanta secolului al XX-lea PARTEA A V-A: METAFIZICA ÎN ERA CUANTICA Ontologie în era cuantică: o retrospectivă Legea consecințelor neintenționate și moartea sufletului În mistic: Marea diviziune epistemologică O retrospectivă ontologică: o altă privire asupra lui Aristotel și Pirsig Metafizica postmodernă O nouă paradigmă ontologică: Metafizica kantiană revăzută INDEXUL TERMENILOR CHEIE SURSE ȘI BIBLIOGRAFIE Surse primare Surse secundare pg v Teologia Reconsiderată Figura : Distribuția peșterilor în epoca paleolitică în toată Eurasia Figura : Desene din peștera Lascaux, circa ВСЕ în Franța modernă Figura : Marul lumii care arată centrele aproximative ale originii agriculturii și răspândirea acesteia în preistorie Figura : Caracterele alfabetului fenician antic Figura : Cântărirea egipteană antică a scenei inimii din Cartea morților Figura : Exemplu de scenariu cuneiform din Imperiul Ahemenid (secolul (tm) ВСЕ) Figura : Locurile principale ale Chinei preistorice și Shang Figura : Starea lui Chu din secolul al III-lea ВСЕ Figura : Imperiul Roman cu marile texte ale împăratului Traian, e n Figura : Reprezentarea arborelui vieții asirian Figura : Dezvoltarea teo-filozofică în China antică Figura : Sealscript chinezesc pentru Tiăn X, "raiul" Figura : Diagrama Leibniz YijTng, secolul (tm) Figura : Formarea Băguâului Figura : aranjamentele trigramelor anterioare Heaven sau Primal (a) și Later Heaven, sau Inner World (b), Figura : Aîb Băguâ - Secvența stabilită de cele opt trigrame din Raiul de mai devreme Figura : Aranjamentul anterioare pentru rai ("Înainte de lume") Figura : Cerul de mai târziu (Regele Wen) sau "Lumea interioară", Aranjamentul Băguâ Figura : Statuia Marelui Buddha, situată în Bodh Gaya din nord-estul Indiei Figura : Răspândirea budismului pe vremea împăratului Ashoka ( - ВСЕ) Figura : Dezvoltarea filozofică presocratică în Occident Figura : Reprezentarea alegoriei peșterii a lui Platon de Cornelis van Haarlem, Figura : Viziunea epistemologică asupra lumii a lui Platon, adică linia împărțită prin analogie Figura : Confucius și Lăozi" dintr-o frescă Han occidental ( ВСЕ - CE) Figura : Diagramă circulară a limbilor lumii în funcție de procentul de vorbitori Figura : Clasificarea limbilor indo-europene Figura : Harta imperiului lui Alexandru și a traseului acestuia Figura : Harta Imperiului Neo-Asirian și expansiunile sale Figura : Imperiul Ahemenid în cea mai mare întindere teritorială Figura : Școala lui Aristotel, o pictură din anii de Gustav Adolph Spangenberg Figura : Dezvoltarea teo-filozofică elenă în Antichitate Figura : Immanuel Kant, ținând prelegeri ofițerilor ruși - de I Soyockina/V Gracov Figura : Ilustrarea curburii spațiu-timpului în Teoria Relativității Generale a lui Einstein Figura : Ilustrarea clasică a faimosului experiment "dublelit" Figura : Ilustrarea paradoxului pisicii lui Schrodinger Figura : Âdi Sankara cu discipolii De Raja Ravi Varma ( - ) Figura : Paramhamsa Ramakrishna la templul Dakshineswar Figura : Swami Saradananda, discipolul monahal direct al lui Ramakrishna Paramahansa Figura : Dakshina KălF, cu Siva cu devotament picioare atere Figura : Swami Vivekananda Figura : Neo-Metafizica: O perspectivă teo-filozofică modernă, sintetică pg vi Teologia Reconsiderată Această lucrare a început cu mulți ani în urmă ca o analiză sau un fel de cercetare a înțelepciunii antice pentru a stabili dacă ar putea fi câștigat sau învățat ceva în ceea ce privește așa-numitele "arte mistice", ceea ce este denumit în cercurile academice moderne misticism, care ar putea, probabil facilitează studiul lor în disciplinele academice moderne (Academia), deoarece se referă în mod specific la decalajul aparent de nerezolvat dintre știință și religie Ca produs secundar, și poate pentru propria noastră edificare, ne-am gândit și că exercițiul în sine ar putea, de asemenea, să dea roade pentru o explorare mai personală a acelorași subiecte, aruncând lumină asupra unui subiect aparent insolubil, privindu-l prin ochii primii filozofi, înainte de "obiectivitatea" aveau genul de greutate și importanță pe care o are astăzi Și așa a început o lungă călătorie prin multe civilizații antice, prin multe texte antice, urmând firul filozofiei până în epoca modernă, ceea ce ne referim până acum ca era cuantică, în cele din urmă dând lucrarea așa cum este astăzi Unul dintre cele mai remarcabile lucruri pe care le găsești după ce ai studiat atâția ani aceste texte antice și citind diverse traduceri și interpretări ale acestora de la autori și filozofi atât din tradiția occidentală, cât și din cea orientală, este cât de ușor este să te pierzi în "faptele" care înconjoară aceste lucrări antice și, prin aceasta, pierd din vedere adevărata lor semnificație și importanța pentru indivizii care au scris aceste lucrări antice, unele dintre cele mai vechi lucrări existente de fapt O mare parte din literatura academică și științifică modernă despre aceste texte antice, ceea ce ne referim în continuare drept "teo-filozofie" pentru a lumina nu numai conținutul lor filozofic, ci și importanța lor teologică implicită, în special în tradiția academică occidentală, se încadrează în această categorie Ca atare, într-un anumit mod, și destul de neintenționat de fapt, una dintre temele majore ale cel puțin primei părți (părțile I și II) a acestei lucrări, este încercarea de a recupera adevăratul sens - scopul sau intenția - a acest material foarte vechi, dintre care o mare parte reprezintă unele dintre primele meditații detaliate cu privire la natura realității și originile existenței Pentru a face acest lucru, folosim ceea ce ați putea considera o abordare multidimensională care include, dar nu se limitează la, următoarele perspective diferite, fiecare dintre care ne place să credem că este unică în ceea ce privește o mare parte din materialul care există astăzi în ceea ce privește filozofia în antichitate : i Priviți filosofia antică într-o narațiune teologică, mitologică și filosofică mult mai amplă din antichitate ca o căutare pentru o mai bună înțelegere a lumii naturale, precum și o căutare a sensului în ea, ii Priviți filozofia antică nu ca înglobată în anumite zone geografice sau culturale din antichitate, ci ca reflectând o mișcare intelectuală mai largă, care este paralelă cu progresele revoluționare ale civilizației însăși în ceea ce numim Eurasia, o zonă geografică care include nu numai nordul Africa, adică Egipt, dar și Mediterana (vechii greci și romani), Orientul Apropiat (Sumer-Babilonia și Persia antică), precum și subcontinentul indian și Orientul Îndepărtat, adică China, iii Privind filosofia antică în contextul unei progresii intelectuale care este precedată de mit și cult ritualic (mithosul nostru) și apoi se cristalizează ca literatură filozofică propriu-zisă (logosul nostru) în așa-numita "Eră Axială", care, la rândul său, oferă fundația pentru teologia propriu-zisă (theos-ul nostru), așa cum se manifestă mai întâi cu creștinismul și apoi cu islamul, cele mai dominante două forme de monoteism care exercită o influență profundă în întreaga zonă geografică sunt în discuție nu numai în antichitate, ci și prin Evul Mediu până în epoca iluminismului, pg vii Teologia Reconsiderată iv analizând în profunzime progresele intelectuale și în mod specific științifice ale erei iluminismului și revoluției științifice ca rezultate raționale ale acestei înțelepciuni străvechi și tradiții filozofice, explorând în profunzime fundamentele filozofice antice care oferă baza semantică și filosofică pentru știința mecanică a secolului al XX-lea, Newtonian , Relativitatea și Teoria Cuantică în special și, în sfârșit v reorientarea acestei înțelepciuni străvechi în contextul erei cuantice, o eră care este caracterizată de știință, capitalism și, din perspectivă filozofică, se bazează pe principiile a ceea ce ne referim până acum ca determinism cauzal și realism obiectiv - principii care sunt extraordinar de puternice în ceea ce privește furnizarea de baze pentru progresele tehnologice și științifice revoluționare care marchează epoca noastră, dar care, de asemenea, stau în contrast puternic cu unele dintre credințele teologice, și în mod inerent mistice, care sunt atât de caracteristice omului antic și care stau, de asemenea, în inima a filozofiei orientale chiar în variantele ei mai moderne Prin stabilirea acestei perspective mult mai ample asupra progreselor intelectuale ale omului modern, care sunt înrădăcinate în antichitate mai mult decât considerăm în mod obișnuit, sperăm să ne extindem nu doar înțelegerea înțelepciunii și cunoștințelor în totalitate, ci și să stabilim bazele unei noi paradigme intelectuale care cel puțin are potențialul de a ne susține nevoile ca comunitate globală în secolul și nu numai Căci, în ciuda tuturor progreselor noastre în știință din ultimele câteva sute de ani, suntem încă înrădăcinați într-un mod fundamental de gândire reducționist, o perspectivă care este de fapt caracteristică "Occidentului" și având în vedere succesul și proliferarea acestei ideologii aproape fiecare colț al globului în epoca modernă - era noastră cuantică - a dus la unele probleme și provocări foarte semnificative pentru comunitatea globală (încălzirea globală, inegalitatea bogăției etc ) care, după cum se dovedește, această ideologie este complet inadecvată și nepregătită a se adresa Pentru a realiza acest lucru, facem o călătorie în primul rând intelectuală prin mintea omului antic, concentrându-ne pe modul în care vede lumea, așa cum se reflectă în cele mai vechi dovezi literare pe care le avem, încercând să înțelegem aceste lucrări nu numai în cadrul mai larg "eurasiatic" context, dar și încercând să le privesc prin ochii filosofilor, teologilor, preoților și savanților antici care au scris aceste texte antice (sau, în multe cazuri, au fost cei care au "compilat" sau "transcriu" aceste tradiții teo-filozofice de lungă durată) ei înșiși în contextul mediului teologic socio-politic în care au fost create aceste lucrări Acest înțeles mai larg la care ne referim ca cunoaștere, care cel puțin dintr-o perspectivă filozofică modernă este denumită epistemologie Această cunoaștere pe care încercăm să le captăm și să reorientăm în contextul acestei lucrări este ceea ce Philo Judaeus se străduiește să descrie în exegeza sa a Pentateuhului (în special Geneza), ceea ce neoplatoniștii se străduiesc să descrie în literatura lor, care înflorește la fel cum creștinismul prinde rădăcini și începe să înlocuiască și să îndepărteze școlile lor de învățătură și înțelepciune, este ceea ce se face aluzie în așa-numitele învățături ascunse, sau nescrise, ale lui Platon și ceea ce este ascuns, ținut secret, de către adepții lui Pitagora și, de asemenea, în Misterele eleusine și în doctrinele alchimice ermetice atribuite lui Hermes Trismegistus și, de asemenea, la ceea ce Upanishadele numesc Brahmavidya, sau cunoașterea lui Brahman, despre care se crede că din antichitate profundă Romanizarea corectă, clasică din sanscrită la engleză a Upanishad-urilor (sau la singularul Upanishad) este Upanișad, dar vom folosi Upanișad-urile de romanizare mai obișnuite din motive de simplitate și familiaritate pg viii Teologia Reconsiderată să fie transmis de la profesor la discipol - așa cum Platon se referă în a șaptea sa scrisoare ca fiind ceea ce este "născut în suflet, ca lumină care este aprinsă de o scânteie care sărește și apoi se hrănește pe sine " Această lucrare în forma sa actuală este într-o mare măsură o consecință și o evoluție a călătoriei intelectuale care este documentată și cartografiată în Jurnalele conurilor de zăpadă și, în special, o consecință a cercetărilor efectuate după ce Jurnalele conurilor de zăpadă au fost scrise, explorând natura și originile Filosofia elenă timpurie și relația ei cu filosofia chineză timpurie, precum și cu filozofia vedica sau indo-ariană veche, așa cum se reflectă în primul rând în Upanishade, cea din urmă fiind studiată riguros și sistematic la Centrul Ramakrishna-Vivekananda din New York sub îndrumarea lui Swami Adiswarananda căruia îi este dedicată această lucrare Cu toate acestea, spunând că, deși această lucrare poate fi considerată la un anumit nivel a fi o revizuire și extindere extinsă a activităților academice și intelectuale care sunt reflectate în Jurnalele conurilor de zăpadă, este distinctă în ceea ce privește domeniul de aplicare, amploarea și abilitățile și multe altele "academic" în sensul că reprezintă un nivel de bursă mult mai înalt decât se reflectă în Jurnalele conurilor de zăpadă, după ce l-a pus (Dumnezeu să-l odihnească sufletul) pe dragul nostru Charlie Având în vedere amploarea materialului acoperit în această lucrare, autorul nu intenționează în niciun caz să îl reprezinte ca un studiu exhaustiv al vreunuia dintre subiectele specifice care sunt tratate aici De fapt, fiecare capitol sau secțiune a lucrării ar putea fi acoperit și este acoperit într-o lungime mult mai mare într-o varietate de lucrări care sunt citate ca referințe și pentru studii și cercetări ulterioare Cu toate acestea, autorul s-a străduit să încerce să facă referire și să citeze direct cele mai influente și cuprinzătoare lucrări care acoperă diferitele subiecte în cauză și, desigur, cititorul interesat poate urma aceste linii de cercetare și aceste referințe pentru a afla mai multe despre orice subiect dat Materialul sursă specific care este utilizat nu este doar citat direct ca note de subsol, dar este, de asemenea, acoperit dintr-o perspectivă mult mai largă în secțiunea Surse și Bibliografie de la sfârșitul lucrării Poate mai mult decât alte lucrări dinainte de secolul , o epocă la care autorul se referă ca "Era cuantică", această lucrare stă direct pe umerii multor academicieni și savanți care s-au chinuit și au făcut eforturi mari pentru a deschide lumea antichitate pentru cititorul și savantul occidental modern prin nenumărate traduceri și cărți și înregistrări istorice, multe dintre acestea fiind acum disponibile electronic și pe care autorul s-a bazat foarte mult cu acces ușor Fără îndoială, există anumite secțiuni sau capitole pe care autorul le-a ignorat într-un mod care poate fi considerat "superficial", în special de către cadrele universitare și savanții care și-au petrecut cea mai mare parte a carierei profesionale studiind și scriind despre subiectele specifice din întrebare Cu toate acestea, fiecare dintre liniile de gândire reprezentate în fiecare capitol al fiecărei părți a acestei lucrări reprezintă un întreg coerent și coeziv și în totalitatea lor și, bineînțeles, de dragul conciziei (pe cât de ironic este un termen care Vezi Platon, Scrisori Scrisoarea , alias a șaptea scrisoare c - d De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de RG Bury Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd Vezi http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Aletter% D % Asection% D c În timp ce autenticitatea reală a scrisorii lui Platon este dezbătută de cercetători, aceasta reflectă în cea mai mare parte stilul de scriere și filozofia prezentate de Platon din perspectiva autorului și, deși poate nu este scrisă de mâna lui Platon, totuși pare să reprezinte cu exactitate ceva asemănător cu ceea ce ar scrie Platon, în special cu privire la partea specifică a lucrării citate aici Două lucrări intermediare au fost publicate de autor, care acoperă în special filosofia elenă și filozofia chineză, care au fost utilizate ca material sursă pentru o parte din conținutul prezentei, în special o parte din conținutul din părțile I și II ale acestei lucrări Vezi Philosophy in Antiquity: The Greeks ( ) și Philosophy in Antiquity: The Far East ( ), ambele publicate de Lambert Academic Publishing în În special, autorul citează secțiunile despre filozofia Epocii Iluminismului, precum și filozofia arabă/musulmană ca exemple de capitole care ar putea fi extinse în mare măsură și, în mare măsură, nu fac dreptate actorilor și indivizilor și sistemelor de credințe pe care aceștia prezentate în scrierile lor, descrise acolo pg ix Teologia Reconsiderată i se poate da lungimea și scopul acestei lucrări), are scopul de a arăta o imagine cât mai completă într-un singur text Abordarea din punct de vedere al referințelor și al bibliografiei este de a avea note de subsol și referințe semnificative direct în materialul în sine, mai degrabă decât, așa cum este cazul majorității lucrărilor academice, la sfârșitul unui capitol sau chiar la sfârșitul lucrării Notele de subsol, explicațiile și micile excursii intelectuale care sunt reflectate în notele de subsol extinse care sunt incluse direct în text servesc nu numai la acordarea de credit materialului de referință și lucrării și analizei depuse de alți academicieni și savanți asupra cărora cercetări și lucrări al meu depinde în cele din urmă și se bazează pe, dar și ca note din bara laterală care pot fi de interes pentru cititor, care oferă legături directe și referințe la lucrări la care cititorul se poate referi dacă este interesat de un anumit subiect care nu este tratat în detaliu în acest articol muncă Stilul de note de subsol care este utilizat este adoptat în esență din scrierile lui Swami Nikhilananda ( - ), unul dintre cei mai importanți savanți sanscriti și vedici din Occident în secolul al XX-lea Lucrările lui Nikhilananda l-au influențat în mare măsură pe autor, în timp ce a studiat la Centrul Ramakrishna-Vivekananda, pe care l-a fondat la mijlocul secolului al XX-lea, condus de profesorul autorului, Swami Adiswarananda, din până în , până la moartea sa În acest context, Vedanta și, mai larg, ceea ce ne referim ca "filozofie indo-europeană" în această lucrare, este o temă centrală și constantă de-a lungul acestei lucrări, în special în ceea ce privește concepția modernă a filozofiei indiene antice așa cum este prezentată în învățăturile și lucrările lui Swami Vivekananda ( - ), unul dintre cei mai importanți susținători și cei mai influenți dintre "filozofii indieni" moderni Din perspectiva autorului, Vedanta, reflectând unul dintre, dacă nu cel mai vechi și cea mai bogată dintre tradițiile teo-filozofice indo-europene, poate (și ar trebui) să fie valorificată ca un fel de reper intelectual și teo-filozofic pentru reformarea definițiilor cunoașterii și realității în Occident, una dintre principalele direcții ale acestei lucrări Lucrarea este împărțită în mari secțiuni, Cărți sau Părți, urmărind mai mult sau mai puțin dezvoltarea intelectuală a omenirii încă de la începuturile "istoriei" - istoria în acest sens fiind marcată de invenția și folosirea pe scară largă a scrisului după care avem un " expunerea directă" sau "de primă mână" la mintea omului, sau cel puțin în mintea autorilor lucrărilor care sunt acoperite aici I Despre mitologia creației (mythos): o privire asupra tradițiilor mitologice antice, ceea ce numim mythos, în antichitate în toată Eurasia, cu un accent deosebit pe relatările cosmogonice și teogonice, adică modul în care universul și zeitățile sau forțele sale primordiale au apărut , Notele de subsol servesc, de asemenea, ca mementouri și puncte de referință pentru autor însuși, astfel încât secțiunile de material sunt revizuite și/sau reelaborate și/sau revizuite, sursele pertinente sunt ușor disponibile Swami Nikhilananda este un discipol direct al Saradei Devi ( - ), consoarta și soția înțeleptului bengali din secolul al XIX-lea Paramhamsa Ramakrishna ( - ) El este, de asemenea, fondatorul și liderul ulterior al Centrului Ramakrishna-Vivekananda din New York din până în și este unul dintre cei mai importanți interpreți (și traducători) ai filosofiei vedice în limba engleză în secolul al XX-lea El a scris traduceri definitive cu comentarii ample despre Upanishad-uri și Bhagavad GTtă și este, de asemenea, cunoscut pentru că a furnizat traducerea definitivă în limba engleză a SrT SrT Ramakrishna Kathămrita, denumită în mod obișnuit în Occident ca Evanghelia lui SrT Ramakrishna, o lucrare monumentală care acoperă învățături detaliate și evenimente din ultimii câțiva ani ai vieții lui Ramakrishna, așa cum sunt văzute prin ochii unuia dintre cei mai importanți discipoli ai săi (gospodar), Mahendranath Gupta ( - ), sau pur și simplu "M" Consultați https://www ramakrishna org/ pentru informații despre Centrul Ramakrishna-Vivekananda din New York Swami Vivekananda a fost primul care a introdus Yoga și Vedanta în Occident la sfârșitul secolului al XIX-lea El a fost cel mai important student și succesor spiritual al lui Paramhamsa Ramakrishna, o figură despre care este tratată pe larg în partea a IV-a a acestei lucrări Concepția modernă a lui Vivekananda despre Vedanta și filozofia indiană, mai larg, este, de asemenea, tratată pe larg în partea a IV-a a acestei lucrări pg X Teologia Reconsiderată II Despre filozofia antică (logos): o privire asupra primelor tradiții filosofice antice din toată Eurasia, concentrându-se pe tradițiile elene, indiene și chineze în special și concentrându-se pe probleme ontologice, epistemologice și teologice în primul rând, III Despre religie și știință: analizând modul în care mitul și logosul antic s-au transformat în ceea ce numim astăzi Religie și știință, concentrându-se pe tradiția filozofică elenă în primul rând, și în special pe Aristotel, și evoluția sau transformarea acesteia în monoteism iudeo-creștin și islamic, ca precum și progrese specifice în știința secolului , cum ar fi relativitatea și teoria cuantică, IV Despre ontologie și misticism: o privire mai profundă și mai cuprinzătoare asupra naturii realității înțelese prin prisma științei moderne, care este juxtapusă cu viziunea susținută de filozofia orientală, adică misticismul, V Despre metafizică și teologie: o privire cuprinzătoare asupra diferitelor paradigme ontologice alternative care (încearcă să) explice realitatea așa cum o înțelegem în epoca cuantică, propunând în cele din urmă o nouă paradigmă care încorporează Filosofia, Psihologia, teologia și misticismul - așa-numita noastră Metafizica conștientizării Capitolele și secțiunile din fiecare dintre părțile respective sau cărți sunt concepute și scrise pentru a fi cât mai modulare posibil Prin "modulare" înțelegem să spunem că sunt scrise cu intenția, din nou, pe cât posibil, de a fi eseuri sau disertații de sine stătătoare ale subiectelor respective, astfel încât cititorul să poată citi un anumit capitol fără a citi neapărat capitolele precedente Adică, designul lucrării în sine este de așa natură încât nu trebuie abordat sau "citit" într-o manieră secvențială de la început până la sfârșit Și, ca atare, unele materiale și conținut sunt repetate în diferitele secțiuni și părți ale acestei lucrări, astfel încât designul "modular" menționat să fie realizat Având în vedere amploarea subiectelor abordate aici, acest tip de design modular nu este doar intenționat, ci este aproape necesar pentru ca lucrarea să aibă valoare Căci dacă nu este citită, desigur că nu poate avea impactul sau influența dorită asupra modurilor de gândire care, în mare măsură, sunt scopul propus al lucrării Una dintre principalele teme de bază ale lucrării, în special în Părțile I și II, este o explorare și o analiză a originilor potențial împărtășite nu doar ale mitologiei, sau mitului, ale primelor popoare "civilizate" din Eurasia, la care ne referim de-a lungul timpului ca ipoteza mitului "Laurasian", un termen inventat de Dr Michael Witzel, renumitul savant în sanscrită și istoric mitologic de la Universitatea Harvard, dar și o versiune extinsă a ipotezei menționate, care discută potențialul împărtășit de originile nu doar ale mitologiei acestora popoarele antice, dar și filosofia însăși în formele sale cele mai timpurii pe care le găsim în cea mai veche literatură existentă în Eurasia, ceea ce ne referim ca teo-filozofie Părțile I și II ale acestei lucrări se concentrează în primul rând pe acest domeniu al istoriei, din mileniul - î Hr , când am introdus în documentele istorice dovezi și documente care conturează mitul acestor popoare eurasiatice timpurii, în special narațiunile creației (ceea ce am denumite narațiuni cosmologice sau teogonice), care este urmată de o analiză detaliată a tradiției teo-filozofice ulterioare care iese din și este legată fundamental și intrinsec de narațiunea comsogonică subiacentă, adică din nou mitul respectiv Partea a III-a se concentrează asupra dezvoltărilor intelectuale care au loc în Occidentul post-antichitate clasică de la evoluțiile intelectuale care caracterizează filosofia elenă, până la apariția unor dezvoltări religioase sau teologice mai ortodoxe, direct prin epoca iluminismului și perioadele revoluției științifice ale istoriei intelectuale occidentale viziunea asupra lumii este răsturnată și Știința, așa cum o definim în termeni mai moderni, începe să eclipseze viziunile dogmatice religioase și teologice care dominaseră peisajul intelectual din Occident cu câteva mii de ani înainte, așa-numitele "Epoci întunecate" Partea a III-a atunci pg xi Teologia Reconsiderată continuă să analizeze evoluțiile științifice din secolul al XX-lea, teoria relativității și mecanica cuantică în special, care pun sub semnul întrebării noțiunile noastre moderne (și omniprezente) de cadre deterministe, bazate pe obiective ale realității, ceea ce ne referim colectiv ca realism obiectiv, care reprezintă din perspectiva autorului un produs secundar oarecum neintenționat al Revoluției Științifice și care, având în vedere limitările lor în ceea ce privește înțelegerea realității - ființa cu adevărat, sau ontologia - dintr-o perspectivă cuprinzătoare sau holistică, necesită - în același spirit intelectual și intenție urmărită de Kant , Pirsig și alți filozofi occidentali post-iluminism - o revizuire angro pentru ca nu numai cei doi piloni teoretici ai științei moderne (mecanica clasică și mecanica cuantică) să fie înțeleși în orice mod semnificativ, ci și astfel încât cunoașterea și înțelepciunea Orientului este integrată și în concepția și înțelegerea noastră a realității Partea a IV-a acoperă în detaliu o mare parte din materialul care a fost introdus pentru prima dată în Jurnalele conurilor de zăpadă cu privire la incompatibilitățile fundamentale ale mecanicii cuantice și clasice, intrând în detalii (teoretice) nu doar cu relativitatea, ci și cu teoria cuantică, precum și unele dintre implicații filozofice și, în cele din urmă, metafizice ale teoriei cuantice, acoperind în special două modele interpretative despre care autorul le consideră relevante pentru întrebările ontologice care fac obiectul părții a IV-a - și anume formularea în stare relativă a mecanicii cuantice de către Hugh Everett, precum și teoria undei pilot care este atribuită lui Louis de Broglie și David Bohm Metafizica calității, așa cum este prezentată de Robert Pirsig, este, de asemenea, oferită ca un model alternativ pentru cercetarea ontologică, având în vedere adoptarea și încorporarea acesteia a percepției directe a realității "intuitive" direct în metafizica sa, așa cum ar fi Partea a IV-a oferă apoi diverse interpretări alternative ale realității care încearcă să prezinte și să sintetizeze ceea ce înțelegem despre natura realității atât din perspectivă științifică, cât și din ceea ce am putea numi o perspectivă mistică sau spirituală, modele care încorporează direct realitatea experiențială luați în considerare atunci când definiți realitatea sau amploarea cunoașterii în sine, adică ceea ce este denumit epistemologie în nomenclatura filosofică modernă Modelele și analiza din partea a IV-a iau în considerare în mod direct rolul conștiinței active, cunoașterii și percepției, ceea ce în teoria cuantică a ajuns să fie cunoscut drept actul de observație care din perspectivă științifică, cel puțin din nou din punctul de vedere al autorului, trebuie să fie luate în considerare în orice formulare a realităţii şi în orice definiţie a cunoaşterii Abordările alternative de definire a realității și a cunoștințelor care sunt prezentate și descrise în Partea a IV-a sintetizează în principiu viziuni tipice "estice" și "occidentale" asupra lumii și, din punctul de vedere al autorului, sunt mult mai potrivite decât cadrele intelectuale filozofice sau religioase existente pentru a ne pregăti nu doar ca indivizi pentru a supraviețui și a prospera în era modernă, cuantică, dar sunt, de asemenea, mult mai potriviti pentru a servi societatea în ansamblu, din perspectivă națională și globală, având în vedere nivelul de interdependență și interconexiune nu doar al rasei umane, dar și lumea naturală în care trăim și de care depindem pentru supraviețuirea noastră în viitor Ultimele capitole ale Părții a IV-a, cu mult mai mult decât a intenționat inițial autorul, de fapt, sunt dedicate unei discuții destul de lungi a unei dezbateri relativ moderne despre diferite moduri sau abordări de a interpreta, cum să înțelegem cel mai bine viața și învățăturile Înțeleptul bengalez (indian/hindus) al secolului al XIX-lea Ramakrishna Paramhamsa, o tradiție desigur de care acest autor este strâns legat dintr-o perspectivă teo-filozofică Ramakrishna, în acest sens, și modul în care este perceput și abordat în aceste ultime capitole ale acestei lucrări, este manifestarea deplină a și, la rândul său, exemplul perfect al limitărilor "gândirii" occidentale și restricțiile și presupunerile epistemologice implicite care, în timp ce adevărat, sunt limitate fundamental în capacitatea lor de a se ocupa de orice se află în afara domeniului științei propriu-zise și, ca atare, este tratat ca un fel de studiu de caz pentru necesitatea de a integra Știința minții, așa cum ar fi, în orice cadru ontologic că trebuie să alegem care să includă cunoașterea Orientului împreună cu cunoașterea Occidentului Acest așa-zis pg xii Teologia Reconsiderată experiență mistică sau supraconștientă, care este rezultatul intenționat al practicării artei antice a meditației, așa cum ne-a fost transmisă prin diferite tradiții teo-filozofice clasice orientale - în Upanishade în special, dar și implicit în scrieri și învățături ale lui Platon și misterul grecesc eleusin și tradițiile orfice și bineînțeles și în învățăturile lui Buddha - sunt prezentate ca o componentă necesară și integrală a oricărei "redefiniri" a realității și cunoștințelor pe care, în urma oricărui fel de interpretare rațională a teoriei cuantice trebuie să o ia ține cont de rolul observatorului și actul de cunoaștere adică percepția, ținând cont în orice model coerent și complet de realitate Pe această linie, diverse cadre intelectuale și modele care includ realitatea directă experiențială sunt explorate și discutate pe larg în partea a IV-a, cu capitole specifice dedicate reinterpretării filozofiei Upanishadice, așa cum a fost prezentată de Vivekananda la începutul secolului al XX-lea, precum și un obiectiv analiza experiențelor și interpretarea vieții lui Paramhamsa Ramakrishna în special, care, conform tradiției, a fost, desigur, principala influență și inspirație pentru învățăturile lui Vivekananda și pentru viața în general Această analiză se pretează, desigur, la unul dintre argumentele de bază și finale ale acestei lucrări, și anume că modelul intelectual și metafizic care se aplică realității în Occident, adică cadrul nostru ontologic, fiind în același timp extraordinar de puternic din perspectivă filozofică naturală, adică Știința, este de fapt un cadru conceptual inadecvat pentru înțelegerea întregii sfere a realității și, prin urmare, are nevoie de o revizuire totală și/sau de o extindere și extindere semnificativă din punct de vedere metafizic și teo-filozofic pentru a susține o definiție mai largă a realității prin de care poate fi cel puțin abordată o înțelegere mai completă și mai deplină a existenței însăși Partea a V-a încheie lucrarea, subliniind și rezuminând diferitele modele filozofice și metafizice pe care le-am acoperit de-a lungul lucrării și, apoi, oferind în sfârșit un model alternativ - ceea ce numim Metafizica Conștientizării - pentru a aborda nevoile și cerințele specifice ale Quantum Era precum și oferind un cadru filosofic în care nu numai filosofia occidentală și estică pot fi văzute ca domenii complementare de cunoaștere, ci și prin care Psihologia și misticismul pot fi înțelese mai bine nu ca experiențe subiective, ci ca adevăruri ontologice fundamentale În multe privințe, această nouă metafizică este punctul culminant al lucrării, reunind teme și discipline explorate în părțile I și II ale lucrării referitoare la filosofia eurasiatică - mythos antic (mitologia antică, în special cosmogonia și narațiunile teogonice antice), logos (filozofia antică) ), și theos (teologia antică) - și temele explorate în părțile III și IV ale lucrării care urmăresc evoluția înțelepciunii și cunoștințelor antice în era modernă, cuantică, așa cum se află acum în domeniile filosofiei, psihologiei, fizicii (în variantele sale clasică și cuantică) și misticismul sub o singură paradigmă metafizică, o creștere a cadrului cognitiv al lui Kant, pe care îl numim Metafizica conștientizării Când vorbim de ontologie, ne referim la o desemnare a unei discipline specifice în Filosofie în sine - una relativ modernă, cu prima utilizare a termenului venind abia (conform Enciclopediei Britanice) la începutul secolului al XVII-lea de către filozoful german Jacob Lorhard (Lohardus) care a folosit cuvântul în ontologia latină Desigur, aceasta derivă din omologul său grecesc (compus) - ontos care înseamnă "ființă" sau "ceea ce este" combinat cu logos pentru a însemna "studiul" sau "știința" Totuși, într-un sens mai larg, și transformând "ființa" oarecum obtuză într-un echivalent englezesc (oarecum) mai modern și mai ușor de înțeles (realitatea), ontologia este studiul naturii realității, chiar dacă din nou este mai corect din punct de vedere tehnic să spunem " ființă" dar odată ce mergi pe acest drum ai intrat deja pe porțile ontologiei ca ea ontos (ovroț) derivat din participiul prezent al verbului grec "a fi", sau "există" (pe), adică "fiind", de la "a fi", einai pg xiii Teologia Reconsiderată au fost Pentru a-i clarifica utilizarea, celebra frază shakespeariană adese citată "a fi sau a nu fi, aceasta este întrebarea" este de fapt o ontologică! întrebare, în sensul că se referă la ființă ca un concept în sine și în sine și, prin urmare, ca atare răspunsul său, dacă există unul, ar fi în domeniul ontologiei Cu toate acestea, acest lucru nu face decât să zgârie suprafața pentru grecescul ontos, în special în tradiția filozofică elenă, este un cuvânt/termen foarte încărcat, care se află chiar în inima tradiției filozofice elene în sine Este explorat poate cel mai prolific, desigur, prin Aristotel și Platon, ambii au folosit termenul ontos într-o formă oarecare ca bază pentru ontologia lor respectivă Așa că începem prin a ne întoarce la început, încercând să aflăm de unde și cum a venit acest decalaj de nerezolvat între religie și știință, încercând să înțelegem cum au conceput-o anticii Și ceea ce am descoperit, ca un fel de accident intelectual, a fost că ipoteza mitosului laurasian a lui Witzel pare să rețină multă apă, așa cum ar fi Adică, cosmologiile care stau la baza diferitelor popoare antice, sau cel puțin ceea ce știm despre ele atunci când începem să vedem apariția scrierii în documentele arheologice din mileniul al II-lea î Hr , toate par să aibă niște calități de bază Și anume că începem cu o noțiune de haos, sau un fel de abis de apă, și de acolo două principii de bază acționează unul asupra celuilalt - principii care sunt reprezentate de întuneric și lumină, respectiv atribute masculine și feminine, iar din această interacțiune de bază vom au diverse componente sau materiale primordiale de bază ale universului care ies la iveală, proverbiala arhe , peste care se suprapune o noțiune de ordine Dar luăm această ipoteză de bază a mitului laurasian cu unul sau câțiva pași mai departe Mai întâi, după o analiză și o analiză atentă, aflăm că ipoteza poate și ar trebui extinsă pentru a include filosofia sau teo-filozofia, care este termenul pe care preferăm să-l folosim, precum și mythos, sau în special mythos creației, care este zona de îngrijorare pentru Witzel cel puţin Constatăm că tradițiile teo-filosofice timpurii din toată Eurasia împărtășesc multe caracteristici comune, destule caracteristici comune, de fapt, încât susținem că cea mai bună explicație pentru această caracteristică comună este un fel de origini comune comune Acest argument începe cu analiza și clasificarea finală a tradițiilor teo-filozofice pe care le găsim în antichitate de la subcontinentul indian până la vest până la Mediterana și chiar până la nordul Africii, ca având o varietate de caracteristici comune, dintre care multe provin din faptul că aceste sisteme teo-filosofice apar din, sau mai probabil coexistă cu, tradițiile teologice din care apar În această măsură, urmărim aceste asemănări și facem paralele cu studiile filologice care grupează practic toate aceste popoare din punct de vedere lingvistic într-o singură familie și, ca atare, concluzionează că această familie trebuie să aibă un părinte comun, și anume limba indo-europeană familie De aici arătăm, și în special privim la fel de bine filosofia indo-ariană, zoroastriană și elenă (în special cu Platon, care reprezintă cel mai cuprinzător sistem filosofic elen timpuriu) și arătăm că asemănările și paralelele dintre aceste credințe teo-filozofice sistemele sunt remarcabil de asemănătoare În plus, sugerăm că aceste asemănări nu se datorează faptului că filozofii eleni "împrumută" din Orient (cum sugerează McEvilley sau West sau chiar Burkert, de exemplu), ci că, așa cum concluzionează teoreticienii filologici, toți împărtășesc un părinte comun -sistem filozofic Această ipoteză nu numai că le explică mai bine Vezi colaboratorii Wikipedia, "Ontologie", Wikipedia, The Free Encyclopedia, octombrie , : UTC, [accesat noiembrie ] Arche, sau primele principii - în tradiția teo-filozofică elenă găsim pământ, aer, apă și foc, fiecare dintre acestea fiind atribuit diferitelor poziții în viziunea cosmologică asupra lumii în funcție de tradiția filozofică, gunasul filosofiei Sămkhya care reprezintă "caracteristicile" primordiale ale lumii care se reunesc în diverse combinații pentru a crea "lumea" așa cum o percepem noi, sau cele cinci elemente ale filozofiei chineze, adică lemnul, focul, pământul, metalul și apa care se combină din nou împreună în diverse combinații pentru a creează ordinea mondială universală pg xiv Teologia Reconsiderată relație între ele, dar explică și de ce acel contact direct dintre aceste popoare - indo-arienii și elenii în special - lipsește în principiu cu totul din documentele istorice timpurii Dar apoi extindem această ipoteză cu privire la originile comune ale filosofiei indo-europene în Orientul Îndepărtat, ținându-ne efectiv de ipoteza laurasiană a lui Witzel, dar extinzându-și ipoteza pentru a include nu doar narațiunile sau mitul creației, ci și tradițiile teo-filosofice Facem acest lucru arătând că această noțiune de haos sau abisul apos trăsături ale începuturilor primordiale ale universului și suprapunerea așa cum ar fi prin ordine asupra acestui haos și principiile primordiale de bază ale masculin/feminin și/sau întuneric/lumină din care se formează arcul primordial și din care întregul cosmos sau ordine mondială, care include și lumea omului, poate fi găsit în toată Eurasia Acest lucru este evident, de exemplu, nu doar în noțiunea de abis primordial pe care o găsim predominantă în peisajul teo-filosofic indo-european, dar pe care o găsim și în Orientul Îndepărtat, așa cum se vede în noțiunea de motiv mitic al ouului cosmic din care se nasc Raiul şi Pământul de exemplu Dar această noțiune de ordine divină sau cosmică, dreptate sau adevăr chiar - Tiăn pentru vechii chinezi, Rta pentru indo-arieni, Ma'at pentru vechii egipteni, Asa pentru vechii perși/iranieni și Nomos pentru vechii greci și Tora pentru evreii antici și chiar Dao-ul vechilor chinezi - este pretutindeni și reprezintă construcția intelectuală fondatoare (sau, mai potrivit, denumită construcția intelectuală teo-filozofică fondatoare, deoarece în toate formele sale are origini în mod specific teologice) pe care sunt construite efectiv toate sistemele teo-filosofice din Eurasia, care la rândul lor formează și baza structurilor lor socio-politice Mai mult, postulăm că interpretarea corectă a acestor narațiuni cosmologice antice, lăsând deoparte manipularea istorică a acestora de către diverși conducători dinastici prin antichitate , nu este la fel de "naturaliste" interpretări și explicații ale popoarelor primitive pentru a explica cum a fost creată lumea în mod necesar, ci ca foi de parcurs către natura esenţială a existenţei însăşi Ele sunt viziunile mistice ale șamanilor și preoților din vechime, care au fost codificate în povești care au fost spuse și transmise de-a lungul generațiilor într-un limbaj pe care oamenii l-au putut înțelege și transmise în termeni de principii și ființe divine pe care societățile respective le cunoșteau și le înțelegeau Așadar, aceste mituri antice, aceste narațiuni ale creației au servit unui scop dublu - ei legau oamenii împreună în spatele unei "povestiri", o "istorie" comună, așa cum ar fi, care mergea până la începutul timpului și cosmosul însuși și de asemenea, a codificat în același timp misterul divin al ascensiunii Sufletului în substratul etern și mereu prezent al existenței însăși, adică un ghid al misticului Filosofii timpurii, în special filozofii eleni, au înțeles acest lucru în mare măsură și de aceea nu au negat adevărul narațiunilor teologice și mitice antice care i-au precedat, au încercat pur și simplu să le pună într-un context mai rațional, sau în cazul tradiției filozofice elene, în special, a încercat să ofere o explicație rațională a ordinii mondiale cosmologice, care era independentă de tradiția mistică sau misterică însăși Aceasta este originea scindării științei și religiei în Occident Indo-arienii, strămoșii hindușilor, nu au făcut așa ceva Ei au încorporat din nou misticul în cadrele lor metafizice La rândul lor, chinezii antici, la fel ca și Buddha, au abordat întreaga problemă a metafizicii și doar au descris diferitele mijloace prin care, într-o chestiune foarte practică, că Manipularea acestor mituri sau narațiuni ale creației antice de către împărații și conducătorii dinastici antici este sursa, cel puțin din punctul de vedere al autorului, din care a doua generație de zei despre care vorbește Witzel ca parte a mitului laurasian este un artefact de, adică stabilirea efectivă a moștenirii divine a împăratului/faraonului/domnului direct de la însuși concepătorul divin al universului Acest punct de vedere este în contrast cu concepția lui Witzel despre motivul acestei a doua generații de zei care reflectă mitul laurasian propriu-zis Găsim această construcție în Occident în primul rând, cu Hesiod și Ovidiu în special, precum și în Egiptul antic (care este probabil de unde grecii și apoi romanii au luat ideea), dar este practic absent din mitul indo-arien și din vechiul De asemenea, miturile chinezești, lăsând deoparte noțiunea antică chineză despre Mandatul Cerului, care servește efectiv același scop pg xv Teologia Reconsiderată iluminarea, nirvana, pacea ar putea fi atinse Aceasta nu este doar caracteristica esențială a taoismului, ci este și scopul însuși al Yijing-ului, de a aduce viața cuiva în echilibru cu ordinea cosmică care stă la baza tuturor lucrurilor Dar ei împărtășeau totuși noțiunea de ordine în sine, din nou Tiăn, precum și dualismul subiacent (Yin-Yang) din care universul iese, este construit și poate fi înțeles, precum și elementele de bază din care este construit universul pe și cu (Cele Cinci Elemente) Acest lucru îi obligă, desigur, pe istoricii antici să analizeze mai îndeaproape această ipoteză nu doar a originilor comune ale mitului popoarelor prin Eurasia în antichitate, ci și a înțelegerii noastre despre înțelegerea oamenilor antici a ceea ce însemna cu adevărat acest mit antic, ceea ce a însemnat el De asemenea, ne cere să luăm în considerare posibilitatea, din nou aliniată aici cu Witzel, ca originile și vârsta nu numai a acestor narațiuni despre creație, ci și înțelegerea de către vechii a acestor narațiuni despre creație, interpretarea lor, așa cum ar fi, să ajungă mult mai departe în antichitate decât noi considera actual Dacă urmărim înregistrarea genetică, de exemplu, ne uităm la date care ajung până la î Hr pentru o sursă și o moștenire comună printre aceste popoare antice din Eurasia, dacă presupunem că ipoteza originii comune este cea mai bună explicație posibilă pentru toate asemănări pe care le găsim odată ce înregistrarea scrisă începe să apară Pentru că știm cu certitudine că înregistrările scrise reflectă sisteme de credințe mai vechi, pur și simplu nu știm cât de vechi sunt aceste sisteme de credințe și cât de departe se întorc în antichitate Dacă credem că această ipoteză de origine comună, așa cum am formulat-o, așa-numita noastră ipoteză laurasiană, aici este valabilă, ne uităm la un loc mult mai profund în antichitate din care provin aceste sisteme de credințe antice Din această analiză, nu numai că concluzionăm că acest mito antic, cu toate asemănările și motivele sale comune, nu numai că este derivat dintr-o sursă comună, mai degrabă decât printr-un fel de difuzie culturală, dar că această cunoaștere străveche pe care o găsim s-a răspândit în Eurasia și-a găsit drum în cele mai timpurii tradiții filozofice din antichitate - pe care le găsim în cultura antică greco-egipteană, indo-arienii și indo-iranienii din Orientul Apropiat și subcontinentul indian, și apoi chiar și din est în China antică, adică Orientul îndepărtat" Este acest salt de la mythos la logos, combinat cu ipoteza noastră laurasiană pe care o extindem atât la filosofie (logos), cât și la mitologie (mythos), de la care stabilim noțiunea de filozofie eurasiatică - un set comun de motive și teme filosofice care reprezintă un extinderea cosmogoniilor și teogoniilor antice care au susținut toate aceste civilizații antice în antichitate profundă, în preistorie, care și-au găsit drum în primele cadre filozofice analitice și raționale adevărate care apar în toată Eurasia după proliferarea scrisului, în -numită Epoca Axială a omului Aceasta acoperă efectiv părțile I și II ale lucrării curente Părțile a III-a și a IV-a intenționează să arate cum noi, în Occident, am ajuns la această mare diviziune intelectuală între religie și știință, unde misticismul nu are realitatea obiectivă și, prin urmare, este incapabil de a fi descris sau definit din orice fel de modern clasic occidental, științific, intelectual ca atare și, ca atare, se află în afara concepției noastre despre cunoaștere în sine, adică ceea ce filozofii moderni se referă ca disciplina epistemologiei În cel mai bun caz, misticismul din acest punct de vedere este considerat a fi un fenomen "estic", sau din punct de vedere occidental intră în domeniul Religiei și este considerat a fi un alt termen folosit pentru a descrie o experiență cu totul religioasă și, prin urmare, se află în afara domeniului de orice fel de cercetare intelectuală occidentală, adică Știință Arătăm cum am ajuns la acest punct, urmând firul cercetării filozofice elene până la eclipsa sa supremă de către creștinism și islam, și cum după Revoluția Științifică și apariția și adoptarea modelelor heliocentrice ale universului, care au fost urmate de evoluțiile Știința secolului al XX-lea, care se sprijină pe pilonii gemeni, oarecum ireconciliabili și fundamental incompatibili ai Teoriei relativității și ai teoriei cuantice, ne trezim să punem la îndoială însăși natura realității, așa cum am ajuns să o înțelegem prin prisma fizicii, academic și intelectual (occidental) pg xvi Teologia Reconsiderată disciplină care a apărut ca domeniul în care se bazează înțelegerea noastră a realității - unul care din nou se bazează direct pe noțiunile de realism obiectiv și determinism cauzal În Părțile III și IV ale acestei lucrări, acoperim nu numai aceste dezvoltări științifice din secolul al XX-lea, dar discutăm în detaliu care sunt aceste ipoteze de bază care guvernează această perspectivă asupra naturii realității, adică afirmațiile ontologice care stau la baza acesteia, dar, de asemenea, privim în detaliați care dintre aceste afirmații în special sunt puse sub semnul întrebării, adică noțiunea de realism local, care este un cort specific subiacent al realismului obiectiv și al determinismului cauzal și miezul problemei atunci când se încearcă să reducă decalajul dintre teoria relativității și noțiunea sa de gravitație ca curbura spațiu-timpului și teoria cuantică cu caracteristicile sale "non-clasice" inerente, la care se face referire în literatura științifică drept principiul incertitudinii, așa-numita problemă de măsurare, precum și noțiunea de complementaritate și corolarul său apropiat Acoperim diverse interpretări ale mecanicii cuantice care încearcă să abordeze aceste probleme în detaliu, cel puțin în contextul fizicii propriu-zise, în special pe cele oferite de Everett, de Broglie și Bohm, care oferă nu numai diverse interpretări alternative ale teoriei cuantice - ceea ce înseamnă înseamnă cu adevărat sau implică despre natura realității, sau din nou implicațiile ei ontologice - dar și în unele cazuri sisteme de metafizică care oferă baza pentru care aceste două modele aparent incompatibile ale realității fizice pot fi înțelese într-un mod coeziv și oarecum complementar În acest context, trecem în revistă noțiunea lui Everett despre Funcția Universală de Undă, așa-numita sa metateorie, precum și teoria lui de Broglie-Bohm, alias teoria undei pilot, precum și noțiunea lui Bohm de holomișcare, precum și un sistem de metafizică la care Bohm se referă la ordinea implicată și explicată Cu toate acestea, deși aceste perspective abordează într-o oarecare măsură problemele cu care se confruntă fizica modernă în ceea ce privește modul de a reconcilia mecanica clasică cu mecanica cuantică, sau cel puțin oferă unele explicații sau cadre intelectuale în care aceste modele aparent incompatibile pot fi oarecum reconciliate, totuși, nu avem nicio îndoială ne aflăm într-o dilemă fundamental ontologică care provine din aserțiunile și ipotezele fundamentale pe care le-am compilat despre natura realității în ultimele câteva secole, dintre care multe au fost achiziții aproape inadvertente în multe privințe Oricum, ceea ce ar trebui să fie foarte clar din această analiză a diferențelor ireconciliabile dintre mecanica clasică și mecanica cuantică, precum și diversele explicații și interpretări propuse ale acestora, este că definițiile noastre de bază ale realității și cunoașterii în Occident, definiții care se bazează pe noțiunile de obiectiv realismul sau determinismul cauzal, așa cum le definim în această lucrare, au nevoie de revizuire și/sau extindere În plus, afirmăm că, pe măsură ce revizuim și extindem o astfel de definiție a realității și cunoștințelor, ar trebui să includem nu numai explicații pentru toate modelele de realitate fizică așa cum sunt definite de fizica modernă, ci și să includem noțiunea inerent subiectivă și totuși, în același timp, verificabilă a așa-numitei experiențe mistice - o experiență căreia i se dă o semnificație epistemologică în viziunea orientală asupra lumii este definită efectiv ca percepția directă a temeiului însuși al existenței Această afirmație, această problemă ontologică, așa cum ar fi, este cea care este explorată în mare profunzime în partea a IV-a a acestei lucrări, care nu numai că subliniază diferitele interpretări ale teoriei cuantice, dar intră și într-o oarecare profunzime asupra (ceea ce consideră el cel puțin că fi) filozofia rațională "pură" oferită de Kant, unde el subsumează Religia, Știința, morala și etica sub rațiune însăși într-un singur cadru intelectual și metafizic care a ajuns să fie cunoscut sub numele de idealism transcendental, precum și o trecere în revistă a concepțiilor moderne despre minte, adică Psihologia, așa cum au fost încadrate de Freud și Jung în mod specific, care definesc efectiv peisajul intelectual psihologic modern, așa cum ar fi Restul părții a IV-a include o trecere în revistă detaliată a cadrelor metafizice și teologice filosofice clasice, ortodoxe, indiene ale Vedantei și Yoga, privite în primul rând prin prisma lui Swami Vivekananda, probabil cei mai influenți exponenți ai filozofiei indiene în Occident în epoca modernă , precum și pg xvii Teologia Reconsiderată Patanjali din care Yoga ca sistem filozofic este stabilit în ultima parte a primului mileniu CE Această fundație este apoi folosită pentru a ilustra, într-un detaliu oarecum epuizant, problemele și capcanele încercării de a interpreta sau înțelege vasta gamă a ceea ce ne referim ca experiențe supraconștiente care înconjoară viața poate celor mai bine documentați și mai studiati mistici ai epoca modernă, adică Ramakrishna Paramhamsa folosind o lentilă intelectuală occidentală - în acest caz în primul rând una psihologică freudiană Partea a V-a rezumă din nou peisajul metafizic și ontologic și apoi - construindu-se în primul rând pe baza lucrării lui Kant - stabilește bazele unei noi metafizici, Metafizica conștientizării, prin care nu numai filozofia orientală și occidentală poate fi conectată, ci și Psihologia ca ei bine, oferind perspective unice nu numai asupra fundamentelor raționale ale teologiei, ci și o interpretare psihologică a misticismului în general Pe scurt, cel puțin din perspectiva autorului, această lucrare reprezintă o contribuție unică la tradiția intelectuală - cu adevărat rațională sau filozofică - care este asociată cu omul modern, adică homo sapiens sau "omul gânditor", în următoarele dimensiuni diferite - o necesitate pentru biblioteca oricărui filozof, filosof în sensul elen antic ca iubitor (adevărat) de înțelepciune i Compendiu de cunoștințe: Lucrarea în ansamblu nu este menită să fie citită de la început până la sfârșit și este menită să fie un fel de compendiu pentru cei curioși din punct de vedere intelectual sau cu minte filosofică din era cuantică Ca atare, marea bogăție de informații de aici este concepută pentru a fi abordată nu numai din Cuprinsul detaliat - pe domeniu, subiect de la început până la sfârșit sau liniar - ci și după subiect sau temă prin intermediul Indexului, permițând o abordare multidimensională în corpul de cunoștințe încă de la începuturile civilizației, aliniată cu tehnologia de etichetare, indexare și căutare, care este unul dintre semnele distinctive ale erei informației, ii Filosofia eurasiatică: Ca o privire de ansamblu și o introducere în filozofie în antichitate, și cu privire la tradițiile elene, indiene și chineză în special, această lucrare își merită greutatea în aur (și grea), din nou cel puțin din perspectiva autorului Nicăieri altundeva nu am văzut o acoperire atât de largă, la nivel de detaliu și specificitate, a filozofiei în antichitate, așa cum este tratată aici Această călătorie urmărește rădăcinile lingvistice (filologia) cât de departe pot merge, prin proto-indo-europeni, urmând miturile de bază, cosmogoniile, în neolitic ajungând chiar în paleoliticul superior - aliniind miturile cu modelele străvechi de migrație umană, urmând Witzel și ajungând la concluzia că strămoșii noștri străvechi, chiar înainte de a exista scrisul, erau totuși filozofi De fapt, una dintre principalele forțe motrice pentru crearea operei a fost aceea de a acoperi acest teren din această perspectivă eurasiatică largă care nu a fost făcută înainte, stabilind o nouă categorie de filosofie care acoperă întreaga filozofie din antichitate în toată Eurasia, adică Filosofia eurasiatică, iii Ipoteza laurasiană: : Ca un produs secundar oarecum neintenționat al lui ii, ceea ce ajungem să concluzionăm după analiza și revizuirea noastră a mitului și filosofiei în antichitate în Eurasia, este că filosofia ca disciplină și practică, văzută ca aplicarea rațiunii sau a logicii asupra fenomen natural, datează de mult mai înapoi în timp, din adâncul preistoriei (înainte de a scrie) de fapt - aceasta este ceea ce numim ipoteza laurasiană, împingând efectiv existența sau dezvoltarea filozofiei și teologiei ca discipline raționale mult mai înapoi în timp decât este considerat în mod normal în viziunea ortodoxă standard a istoriei civilizației, în special dintr-o perspectivă occidentală, așa cum se reflectă în De aici subtitlul Jurnalelor de conuri de zăpadă ca "Ghidul unui filosof pentru era informației" pg xviii Teologia Reconsiderată mediul academic În contextul acestei ipoteze laurasiene, vedem filozofia ca o evoluție a mythosului - conceput ca logos - mai degrabă decât o schimbare revoluționară a gândirii așa cum o vedem de obicei în contextul studiului civilizației (occidentale) în antichitate Privirea filozofiei și teologiei (deoarece nu erau distincte una de alta în antichitate prin nicio măsură) nu numai printr-o lentilă istorică mai largă, ci și printr-o lentilă geografică mai largă, oferă un fel de efect de triangulație, evidențiind tipare și comunități în antichitate tradiții, mituri străvechi, care altfel nu ar fi văzute sau găsite, care de fapt rămân ascunse în tradițiile în sine Și în cele din urmă, Metafizica conștientizării: Ca un produs secundar al ii și iii, și în spiritul concentrării pe soluții, mai degrabă decât asupra criticii celor care au venit înaintea noastră - giganți intelectuali toți, cei care sunt acoperiți în această lucrare - oferim o modalitate de recuperare a acestui vast rezervor de cunoștințe umane care s-a pierdut și rămâne ascuns, prin stabilirea unei noi metafizici special concepute pentru era cuantică pentru a aborda problemele unice ale timpului nostru, Metafizica conștientizării, care nu aruncă copilul cu apă de baie ca să spunem așa, dar se bazează pe modelul filozofic în prezent bine stabilit în Occident, care a fost propus de Kant la sfârșitul Iluminismului, care oferă efectiv bazele filosofiei occidentale așa cum sunt astăzi Extindem acest sistem, adăugând un construct metafizic, Conștientizarea, care face o punte între Fizică, Psihologie, filozofia orientală și occidentală, Religie și Filosofie și recuperează această înțelepciune pierdută, draga noastră Sophia, plasând-o la locul ei de drept în vârful paradigma intelectuală parcă, dezvăluind-o în toată gloria ei, nu ca o fantezie mistică, ci chiar înălțimea Intelectului (Divin), așa cum a fost concepută ca Atena pentru grecii antici, elenii, de la care totul într-adevăr a început cu adevărat, la Atena, cu băutura unei cucute de către un autoproclamat filozof, cel care nu știa nimic și totuși știa totul, cu atâta timp în urmă pg xix Teologia Reconsiderată pg- и Teologia Reconsiderată Termenii misticism și meditație sunt folosiți în toată această lucrare, în special în ceea ce privește analiza și studiul, adică "interpretarea", a vieții și a învățăturii unui înțelept bengalez/indian din secolul al XIX-lea numit Paramhamsa Ramakrishna, un subiect de mare parte din ultimele Ca parte a acestei lucrări Ca atare, este necesar să facem tot posibilul pentru a defini acești termeni, chiar dacă, în mod destul de paradoxal, domeniul de studiu, sau domeniul în care își are originea misticismul ca concept sau idee, este destul de clar că termenul sfidează definiția - așa cum ar fi prin definiție Dă-ți seama Dar noi suntem occidentali aici și cu siguranță nu suntem LăozT sau Heraclit și, în special, având în vedere publicul vizat al acestei lucrări fiind academicieni occidentali cel puțin într-o oarecare măsură, trebuie să facem pasul și să încercăm să definim indefinibilul, așa că, dacă nu am altceva rotunjiți marginile a ceea ce nu este misticismul, cel puțin din perspectiva noastră, și poate mai important, încercați să plasați termenii în contextul lor intelectual, sociologic și istoric adecvat În acest fel, cititorul poate ajunge cel puțin la o mai bună înțelegere a modului în care autorul vede acești termeni și a modului în care sunt prezentați pe parcursul lucrării, chiar dacă din nou sfidează definiția în sensul intelectual clasic occidental Misticismul și practica oarecum înrudită a meditației sunt termeni care dintr-un context modern, academic și academic sunt de obicei asociați cu domenii de cercetare de lungă durată, în mod clasic "orientale" Cu toate acestea, ei au prins rădăcini în Occident în ultimul secol sau cam așa ceva, mai ales în contextul a ceea ce Occidentul numește yoga și, prin această transmitere culturală relativ modernă, mulți dintre termenii, cuvintele, frazele și ideile asociate cu misticismul și meditația , au prins rădăcini în limbile occidentale - în special engleza, desigur Cu toate acestea, aceste domenii nu au fost întotdeauna "estice" și merită să le urmărim rădăcinile și originile, de-a lungul istoriei și timpului, poate obținem puțină perspectivă nu numai unde a avut loc această ruptură între Est și Vest în ceea ce privește artele mistice și practicile în sine, dintre care meditația este, desigur, una, dar ajung și la o mai bună înțelegere a termenilor din contextul teologic în care efectiv "au apărut", teologia fiind desigur o temă majoră în această lucrare Meditația este un termen mult mai specific din punct de vedere tehnic decât misticismul, chiar dacă poate însemna sau implica "concentrare", "gândire profundă", sau pur și simplu "concentrare", în contextul tradiției "mistice" răsăritene, termenul are un caracter destul de bine a definit istoria și contextul, ca traducere a cuvântului sanscrit dhyăna, cuvânt care joacă un rol semnificativ în practicile fundamentale, filozofia și metafizica tradiției teo-filozofice indiene în ansamblu, la care religiile hinduismului, budismului și jainismului sunt fundamental asociate cu În acest context, meditația ar trebui înțeleasă nu în sensul său cel mai larg, așa cum cuvântul este folosit în Occident, ci dintr-un punct de vedere mai tehnic, așa cum este definit în contextul tradiției teo-filozofice indiene antice, în special Yoga și budism Și pentru a fi și mai specific din punct de vedere al definiției și contextual vorbind, în timp ce practica (arta cu adevărat) meditației este un aspect fundamental și un principiu de bază al budismului , și poate este cel mai adesea asociat cu acesta, cea mai precisă definiție vine de fapt din Ramakrishna este figura principală, deoarece se referă la noțiunea de misticism și ontologie în special, în ultimele trei capitole ale părții a IV-a a acestei lucrări Chiar dacă este oferit un context istoric și cultural, autorul va postula și noțiunea că misticismul la un anumit nivel este co-emergent cu condiția umană (modernă), adică o condiție prealabilă și necesară pentru omul modern, sau homo sapiens Gândiți-vă la Buddha care stă în contemplație sub arborele Bodhi unde "realizează" sau experimentează nirvana, ceea ce ne place nouă în Occident să numim "iluminarea" Pg- Teologia Reconsiderată Yoga Sutrele lui Patanjali, textul de bază al Yoga așa cum am ajuns să-l cunoaștem în toate formele sale în Occident astăzi În tradiția teo-filozofică specific indiană a Yoga, înțeleasă prin prisma Yoga SUtra, dhyăna - corolarul sanscrit al noțiunii occidentale moderne de meditație - este unul dintre cele "opt membre", sau practici, care trebuie cultivate pentru ca "Yoga", cu adevărat samădhi, să fie atins Yoga, în acest context, este, prin definiție, o stare de spirit, o stare de a fi cu adevărat, în care fluctuațiile minții sunt oprite, sau încetate, prin intermediul concentrării profunde sau absorbției mai mult sau mai puțin Dhyăna, sau "contemplare profundă" ( sau din nou meditație), deoarece al -lea membru al sistemului Yoga este următoarea etapă de maturizare sau dezvoltare după dhărană, al șaselea membru al sistemului lui Patanjali Dhărană înseamnă o stare de spirit care este oarecum mai puțin concentrată sau mai puțin intensă decât dhyăna, dar este totuși un precursor al acesteia În timp ce dhărană este menținerea minții cuiva asupra unui anumit obiect de contemplare, o mantra sau concentrarea asupra respirației cuiva sau concentrarea asupra unei anumite zeități, de exemplu, dhyăna este o stare mai profundă de contemplare în care obiectul particular al meditației este fixat în interiorul mintea ca flux constant de gândire - unde fluctuațiile sau perturbările minții, chiar și în ceea ce privește obiectul contemplației sau meditației însuși, este "un punct punctual" și "neîntrerupt" Diferența dintre dhărană și dhyăna este mai degrabă una de grad de-a lungul progresiei Yoga, așa cum este definită în cadrul sistemului însuși, al cărui capăt este cel de-al optulea membru, care este un termen mai des folosit și, totuși, încă nu este neapărat complet înțeles, numit în sanscrită samădhi, a cărui definiție, desigur, depinde și de membrele sale precursoare, sau stări de spirit, ale dhărană și dhyăna Yoga în epoca modernă, și în special în Occident, vine în multe forme și școli, dar toate se bazează, totuși, pe acest sistem de yoga cu opt membre, așa cum este definit însutrele Yoga în sine, un sistem teo-filozofic care este clasic "Indian", în sensul că este moștenirea și iese direct din sistemul de credințe intelectuale, teologice și metafizice, care este în cele din urmă legat de ceea ce ne referim în această lucrare ca "indo-arieni", un popor și cultura pe care o cunoaștem și o înțelegem ca reflectată în tradiția literară de care este direct legată, adică Vedele, unul dintre cele mai vechi corpuri de opere literare existente cunoscute de om În contextul acestei lucrări, ne referim la indo-arieni ca popor și cultura care se reflectă în Vede și un popor care vorbea sanscrita vedica, limba Vedelor Indo-arienii au trăit și au prosperat în subcontinentul indian începând cu a -a sau -a mileniu î e n sau cam asa ceva Termenul indo-arian, așa cum îl folosim de-a lungul timpului, se referă la un popor și o cultură și la un sistem de credințe teo-filozofice înrudit, care coexistă cu corpus vedic însuși, adică Vedele - un corp de literatură care este datat în ceea ce privește așa-numita "compunere" sa de către majoritatea savanților (bazată în primul rând pe Yoga Sutrele lui Patanjali este un text din secolul al III-lea/ e n alcătuit din aproape de aforisme sau versuri care este atribuit vechiului înțelept indian Patanjali Această lucrare și locul ei din punct de vedere intelectual în contextul teo-filozofiei indiene antice (în primul rând teo-filozofia indiană ortodoxă), este tratată în partea a IV-a a acestei lucrări în capitolul despre Vedanta și Yoga și Vivekananda, succesorul spiritual al Ramakrishnei Yoga Sutre, yogas citta-vrtti-nirodhah în sanscrită, unde citta este un termen tehnic care înseamnă "chestii mintale", vrtti înseamnă "diverse forme" sau "fluctuații" mai mult sau mai puțin, iar nirodhah înseamnă "inhibare" sau "încetare" De aici traducerea în limba engleză ca ceva de genul "Yoga este încetarea fluctuațiilor minții" Cele mai vechi strate de imnuri din Vede pot fi datate în mod rezonabil încă din mileniul al II-lea î e n , dacă nu anterioare Sanskritul vedic este o limbă indo-europeană, rădăcina arborelui lingvistic al aproape tuturor limbilor occidentale De-a lungul acestei lucrări, folosim termenul filologic sau lingvistic "indo-european" pentru a desemna nu numai un set de oameni care vorbeau limbi care au un strămoș comun (teoretic), dar și despre care autorul susține că împărtășesc o cultură și o teorie comună Din punct de vedere lingvistic, această limbă comună, teoretică, ancestrală, împărtășită de toți oamenii vorbitori de limbi "indo-europene" din antichitate este denumită filologic (studiul lingvisticii sau limbii) ca "proto-indo-europeană" pg Teologia Reconsiderată dovezi) între î Hr și î Hr , în funcție de "stratul" specific de material din corpus în sine Cu toate acestea, în timp ce datarea așa-numitei "compoziții" a Vedelor (precum și a părții "filosofice" a Vedelor, care este denumită Upanishade, dintre care se crede că cele mai vechi au fost adăugate la corpus vedic) la mijlocul până la sfârșitul primului mileniu î e n ) nu este contestată de autor, totuși susținem că cea mai veche parte a Vedelor (de exemplu Rigveda) reflectă un set de credințe, ritualuri și mitologie care ajung mult mai în urmă în istoria antică decât consideră majoritatea savanților Argumentul pentru aceasta se bazează în primul rând nu numai pe "forma" sau "structura" Vedelor (în primul rând liricpoetry, ceea ce se numește de obicei "imnuri"), care indică fără echivoc transmiterea orală a imnurilor menționate timp de generații, dacă nu de secole , anterior "compoziției" lor efective, dar și natura, amploarea și puterea transmisiei orale în sine în antichitate, de obicei subaccentuate și uneori chiar trecute cu vederea - ceea ce autorul consideră a fi un fel de "inovație tehnologică" care este una dintre, dacă nu atributul unic al homo sapiens care îl deosebește de restul speciilor de pe planetă și, la rândul său, este poate (ca un corolar al invenției actuale a limbajului în sine) tocmai motivul pentru care omenirea a devenit cea mai răspândită, de succes și specie dominantă pe planetă Căci știm de fapt că omul, în forma sa fiziologică modernă ca homo sapiens, a existat timp de zeci de mii de ani în societăți complexe de vânători-culegători din toată Eurasia (și, desigur, și în Africa, despre care știm din dovezile genetice este locul în care strămoșii noștri) în Eurasia provenea din) înainte de inventarea scrisului și chiar înainte de apariția "societăților avansate", ceea ce este denumit în mod obișnuit în literatura academică și istorică din Occident așa-numita "apariție a civilizației" Mai mult, este, de asemenea, clar că, pentru a supraviețui, acești oameni antici au trebuit să lucreze împreună și să colaboreze între ei, adică să comunice, nu numai pentru a facilita urmărirea, vânătoarea și uciderea vânatului mare de care depindea supraviețuirea lor, ci și să învețe să locuiesc și supraviețuiesc într-o gamă largă de habitate și medii dure din Eurasia - pentru care există dovezi (arheologice) care arată că au avut destul de mult succes timp de aproximativ de ani sau mai puțin înainte ca aceste societăți mai "avansate" să se dezvolte și înainte de agricultura a fost inventat care a facilitat dezvoltarea unor societăți mai avansate, mai stabile, care sunt semnul distinctiv al așa-numitei "revoluții neolitice" Este, de asemenea, clar că, pentru a facilita aceste inovații tehnologice și sociologice, "limbajul", așa cum este definit prin capacitatea de a comunica idei și gânduri complexe între indivizi, care desigur depindea cel puțin de un anumit nivel de capacitatea de gândire abstractă, a fost absolut esențial Și, la rândul său, din perspectiva autorului în primul rând din nou, alături de aceste capacități intelectuale și lingvistice avansate, s-a dezvoltat și a evoluat în paralel și un mijloc, o metodă prin care aceste idei - aceste inovații tehnologice și intelectuale parcă ar fi putut fi efective "transmis" de-a lungul generațiilor, astfel încât corpul general de cunoștințe despre homo sapiens ar putea crește, într-adevăr exponențial, pentru a sprijini și a facilita proliferarea speciei în sine Cu alte cuvinte, în opinia autorului, tehnicile de transmitere orală în sine, tehnici pe care le găsim în aproape toate textele antice din Eurasia, pot fi privite ca o inovație intelectuală (și tehnologică) specifică și ca atare reflectată o formă de selecție naturală din punct de vedere darwinian În plus, nu este un salt intelectual prea mare să considerăm că acest corp de cunoștințe care s-a transmis din generație în generație în antichitate, care includea din nou și metoda, mijloacele, prin Această perioadă de timp din istoria Indiei denumită uneori "perioada vedica" sau "epoca vedica" Pg- Teologia Reconsiderată în care această transmitere ar putea avea loc într-o formă cât mai invariabilă posibil, includea nu numai cunoștințele despre tehnologie propriu-zisă - cum se fabrică unelte, cum se construiește un adăpost, cum să vâneze și să urmărească vânatul etc - ci și fenomene culturale, " sisteme de credințe", astfel încât nu doar supraviețuirea speciilor ar putea fi susținută și conservată, ci și cunoștințele culturale sau tribale ar putea fi, de asemenea, transmise și conservate Această capacitate de a transmite cunoștințe din generație în generație astfel încât corpul general de cunoștințe a unui popor, a unei culturi sau a unei societăți s-ar extinde exponențial în timp, sporind foarte mult probabilitatea de supraviețuire și persistență nu doar a homo sapiens în sine ca specie, ci și a permutărilor specifice respectivelor specii, adică culturi și popoare specifice Prin urmare, această tehnică de transmitere orală este, fără îndoială, o trăsătură de importanță critică, mecanism parcă, pentru a sprijini înflorirea sau "înflorirea" popoarelor și culturilor din antichitate De fapt, mergem cu un pas mai departe și susținem că această tehnică de transmitere a cunoștințelor, adică tehnicile de transmitere orală în sine, combinată desigur cu invenția limbajului în sine, care precede tehnicile de transmitere, reprezintă caracteristica definitorie a homo sapiens, adică omul gânditor, în stadiile sale ulterioare de dezvoltare și este inovația specifică tehnologică și fundamental intelectuală (sapiens, adică "gândirea") care conduce la progresul proliferării speciilor care stau la baza Revoluției Neolitice Aceste tehnici lingvistice în totalitate, așa cum vedem reflectate în cele mai vechi tratate literare existente din antichitate în Eurasia mai larg, și în India, mai precis în Vede, au fost inovația specifică care a susținut nu numai capacitatea speciei de a depăși, dar și -să supraviețuiască și, în cele din urmă, să preia în mod efectiv stăpânirea planetei, dar a susținut și persistența, supraviețuirea, a culturilor și a statelor naționale pe care le vedem că prind rădăcini în Eurasia și în mileniul II și I î Hr Ideea pe care o facem aici este că, pentru ca acest lucru să se întâmple, pentru ca transmiterea cunoștințelor să aibă loc efectiv și pentru ca sfera cunoștințelor să continue să crească cu fiecare generație succesivă, trebuie să fi existat tehnologie, un mijloc , prin care această transmitere ar putea avea loc și poate fi facilitată Și tocmai această tehnologie este ceea ce găsim în primele înregistrări scrise care apar în înregistrările arheologice și literare odată ce scrierea este dezvoltată și odată ce instrumentele necesare pentru a sprijini scrierea pe scară largă sunt, de asemenea, dezvoltate Cu alte cuvinte, la scurt timp după inventarea limbajului care a susținut evoluția hominicilor antici în homo sapiens, strămoșii noștri, autorul susține că s-au dezvoltat și mijloacele de transmitere a acestor cunoștințe, a căror combinație a furnizat o mare parte din caracteristicile distinctive dintre aceste popoare antice, omul antic, care și-a susținut selecția naturală ca și cum ar fi specia dominantă de hominid de pe planetă și, în special, în toată Eurasia, care este regiunea geografică principală de interes în antichitate a acestei lucrări Această inovație tehnologică specială , din nou una pe care o vedem în cele mai vechi înregistrări literare din Eurasia, precum și în Egiptul antic, de fapt, este ceea ce se face referire în literatură ca tradiție orală sau tehnici de transmitere orală - tehnici și metode pentru care găsim dovezi nu doar pentru în primele înregistrări scrise care apar în mileniul al III-lea și al II-lea î Hr în Eurasia, dar de fapt tehnici care par a fi coexistent cu societățile antice (și moderne) de vânători-culegători, care există fără sprijinul sau necesitatea scrisului Găsim diverse orale Închinarea strămoșilor, de exemplu, despre care găsim dovezi în aproape toate populațiile umane antice din timpurile preistorice, reflectă chiar acest principiu Știm că, în același timp în care homo sapiens se răspândea în Europa, Mediterana și Asia - în mod colectiv, ceea ce ne referim ca Eurasia în această lucrare - că, în același timp, existau și alte specii de hominide pe același teritoriu, în același timp cu care homo sapiens a concurat și, de asemenea, s-a încrucișat cu - Neanderthalienii de exemplu Argumentul pe care îl aducem aici este că cerința pentru transmiterea efectivă a cunoștințelor, a fost de fapt necesară pentru supraviețuirea omului antic și a susținut capacitatea acestuia de a domina (și cel mai probabil de a extermina) toate celelalte forme de hominici antici Și toate acestea trebuie să fi avut loc cu mult înainte ca invenția scrisului, pe care nu o găsim în documentele istorice (eurasiatice), să fie utilizată pe scară largă până în mileniile și î Hr pg Teologia Reconsiderată tehnici de transmisie folosite, de exemplu, de nativii americani, de exemplu, de triburile indigene îndepărtate care încă există în buzunarele din America de Sud, de către aborigenii din Australia, chiar și în buzunarele din zone îndepărtate din țări foarte populate și relativ moderne, cum ar fi India și China, de exemplu, în regiunile îndepărtate ale Tibetului și Nepalului - toți acești oameni și societăți au tradiții orale foarte bogate și persistente, care merg în urmă cu generații, mult dincolo de ceea ce multe societăți și popoare mai moderne, avansate din punct de vedere tehnologic și dependente de scris sunt capabile să-și imagineze, pentru tocmai motivul pentru care oamenii moderni, cei care au crescut cu sprijinul scrisului și cărților, nu mai au nevoia și nici capacitatea de a memora sau aminti corpuri de cunoștințe așa cum au făcut oamenii din antichitate înainte de invenție sau larg răspândite folosire, a scrisului Nu este prea exagerat să ne imaginăm și, de fapt, avem exemple moderne despre acest fapt, că transmiterea orală a ideilor poate persista într-o formă esențial consistentă, timp de sute, dacă nu mii de ani Supraviețuirea omenirii în antichitate depindea, probabil, de această capacitate și, prin urmare, necesitatea fiind mama invenției, s-au dezvoltat tehnici foarte specifice, "tehnologii" intelectuale pentru a susține această capacitate De fapt, aceste tehnici le găsim în aproape toate popoarele și societățile preistorice, Eurasia nefăcând excepție, pentru a sprijini transmiterea tradițiilor sociologice, istorice și teo-filozofice foarte particulare și unice ale popoarelor și culturilor respective în cauză Tehnici, "tehnologii" intelectuale, care din nou au fost "inventate" sau "concepute" pentru transmiterea relativ invariantă a ideilor de-a lungul generațiilor - transmiterea invariantă a sunetelor, ceremoniilor și formelor de cult de fapt, adică ceea ce ne referim aici ca teo- cunoștințe filozofice Instrumentele specifice care au fost folosite au fost lirice, în sensul că s-au folosit tehnici specifice de versuri și rima, efectiv dispozitive mnemonice, pentru a facilita memorarea și transmiterea, împreună cu, desigur, și utilizarea narațiunilor mitice, adică a mitologiei - toate acestea au făcut lucruri mai ușor de reținut, înțeles și transmis din generație în generație Și aceasta este exact ceea ce găsim în toate primele texte care apar în documentul arheologic după inventarea scrisului, în care savanți, preoți sau poeți sau scribi - o denumire sociologică care este o consecință a ceea ce se numește uneori șamani - transcrise sau notate, adică "compilate", ca documentație a știi foarte străvechi care susținuse acel popor sau societate specific timp de generații de-a lungul unei perioade de secole și chiar milenii Aceasta este ceea ce găsim inerent în "forma" textelor din Orientul Îndepărtat ale lui DdodeJîng și Yljîng (deși Yljing-ul nu este liric în sine, ci mai structurat din punct de vedere matematic și logic), precum și poemele chinezești antice precum Întrebări cerești, în epopeele majore ale elenilor precum Iliada și Odiseea și Teogonia lui Hesiod care au fost transcrise în hexametru, sau liric, în versuri, în marea epopee sumer-babiloniană Enuma Elis, în Textele Piramidelor și în așa-numita Carte a morților a egiptenilor antici, precum și în cele mai vechi înregistrări scrise despre indo-arieni și indo-iranieni, adică în Vede și, respectiv, în Avesta Cercetătorii studiilor antice consideră în mod obișnuit că "conținutul" acestor texte antice ar putea fi doar cu câteva sute, sau cel mult cu o mie de ani mai vechi decât data la care au fost "transcrise" sau "scrise", dar este vorba de autorul o afirmație care este cu totul posibilă și, de fapt, probabilă, că conținutul acestor texte antice și, probabil, o mare parte din structura ritmică și lingvistică subiacentă, împreună cu narațiunile mitice în sine, au persistat timp de mii de ani înainte de a fi scrise Și, la rândul lor, tehnologia și capacitățile care au stat la baza tradiției de transmitere orală care au susținut dezvoltarea omenirii în timpul Paleoliticului superior și în epoca neoliticului (o perioadă de aproximativ până la de mii de ani) s-au dizolvat în cea mai mare parte odată ce nu a mai devenit necesar Cu alte cuvinte, odată ce aceste teoretici antice Pg- Teologia Reconsiderată tradițiile filozofice au fost notate, compilate parcă, inovația tehnologică specifică care a susținut transmiterea acestor idei, capacitățile intelectuale care stau la baza transmiterii orale ca "instrument" sau "tehnologie", au dispărut odată cu aceasta Ca atare, este afirmația autorului (care, deși este împărtășită într-o anumită măsură de unii istorici și savanți antici, niciunul dintre ei nu pare să permită ca tehnicile de transmitere orală să ajungă atât de departe în istorie pe cât teoretizează autorul și concluzionează bazat pe analiza și cercetarea din părțile I și II ale acestei lucrări) că datele "conținutului" unora dintre cele mai vechi literaturi existente pe care le găsim în toată Eurasia, Vedele fiind exemplul principal, ar trebui mutate și mai departe în istorie decât ceea ce majoritatea istoricilor și cercetătorilor antici le atribuie - unei metode de datare care se bazează pe o tehnică de datare mult mai "literală" și "științifică" care datează textele specifice în raport cu contextul lor arheologic sau lingvistic asociat, mai degrabă decât pe "conținutul lor teo-filozofic" " Această perspectivă asupra datarii "conținutului" acestui material, care apare în evidența arheologică odată ce scrierea este inventată, oferă o perspectivă cu totul diferită nu doar asupra posibilei "datari" materialului în sine, ci (după cum argumentăm de-a lungul acestei lucrări și mai ales în părțile I și II) susține, de asemenea, ipoteza potențialelor origini comune ale multor "conținut" teo-filozofic pe care îl găsim în antichitate - în antichitatea eurasiatică în mod specific care este legătura geografică a acestei lucrări În acest context, ne putem referi la o tradiție teo-filozofică "eurasiatică" care este "reflectată" în cele mai vechi texte existente pe care le avem de la toate aceste popoare și civilizații antice în care găsim multe teme, motive și narațiuni comune Argumentul este că "conținutul" celei mai vechi literaturi existente din antichitate în toată Eurasia, inclusiv Vedele, este mult mai devreme - poate milenii - decât majoritatea, dacă nu toți, istoricii antici datează de obicei materialul sursă Odată ce acest lucru este stabilit, sau cel puțin acordat ca o ipoteză potențial imaginabilă, se poate începe apoi să discute despre posibilitatea a unei strămoși comune (intelectuale) comune a acestui material, adică conținutul ideologic așa cum ar fi, al celei mai vechi literaturi existente pe care o găsim din istoria antică în toată Eurasia Această teză se bazează, din nou, în primul rând pe capacitatea cunoscută și bine documentată a oamenilor de a transmite limbajul în poezia lirică, timp de sute, dacă nu mii de ani, cu foarte puține variații, precum și pe comunitățile lingvistice și teo-filozofice pe care le găsim în cea mai veche literatură existentă din toate aceste popoare antice din Eurasia care sunt studiate în contextul acestei lucrări - în special elenii (grecii), indo-arienii, indo-iranienii, sumerii-babilonienii și chinezii antici care sunt toate explorate pe larg în Părțile I și II ale acestei lucrări Indiferent de forța argumentelor prezentate aici, într-o perioadă de timp căreia îi lipsesc, de fapt, multe dacă nu există evidențe intelectuale, ceea ce este totuși cert este că transmiterea cunoștințelor în antichitate, anterior dezvoltării scrisului, se făcea în formă orală și a fost facilitată de utilizarea poeziei lirice și/sau imnică O tehnică lingvistică specifică care apare sub formă literară în aproape toate cele mai vechi tratate literare existente din diferitele culturi și popoare din Eurasia din antichitate (mileniul II și I î Hr în primul rând), o tehnică lingvistică care a facilitat și a fost special concepută pentru, transmiterea orală a ideilor consistentă și persistentă, adică invariantă Susținem atunci că se poate face un caz, deși circumstanțial, că aceste tehnici care au facilitat și susținut transmiterea ideilor, în cea mai mare parte în formă mitologică și teologică, pentru Așa cum a fost conceput inițial de savantul sanscrită de la Harvard Michael Witzel în lucrarea sa Origins of the World's Mythologies Pg- Teologia Reconsiderată mileniu înainte de inventarea și proliferarea scrisului, este, după toate probabilitățile, motivul, condiția necesară, așa cum ar fi, pentru care omenirea și-a dezvoltat însăși capacitatea de "civilizație avansată" Această perioadă din istoria antică a ajuns să fie cunoscută sub numele de Revoluția Neolitică și se caracterizează prin folosirea și adoptarea pe scară largă a agriculturii și domesticirea animalelor, care, la rândul lor, a dus la înființarea comerțului și comerțului, care, la rândul lor, a dus la invenție a scrisului propriu-zis împreună cu instrumentele și tehnicile care erau necesare pentru a sprijini scrierea Toate acestea, în ansamblu, ajung să caracterizeze ceea ce numim efectiv "civilizație" dintr-o perspectivă istorică antică, chiar dacă este cu totul probabil, și de fapt foarte probabil, că cu mult înainte de inventarea scrisului - și cu mult înainte de inventarea agricultura de domesticire a animalelor - ființele umane, adică homo sapiens, comunicau și transmiteau idei complexe prin utilizarea acestor tehnici lingvistice, tehnologii intelectuale într-un anumit sens, pentru a sprijini și, la rândul lor, a asigura supraviețuirea lor" oameni" - din perspectivă socio-politică, cât și din perspectivă (foarte înrudită) teo-filozofică Acesta din urmă fiind un subiect principal al părților I și II ale acestei lucrări Astfel, misticismul, în contextul acestei lucrări, este diferit de utilizarea modernă, în secolul al XX-lea, a termenului care a fost creat în primul rând pentru a distinge practicile spirituale "estice" (care susțin din nou yoga și budismul în primul rând, și practicile șamanice antice în general ) de studiul teologiei occidentale, de exemplu studii religioase comparative, care este mult mai dogmatic și bazat pe "scriptural" Folosim termenul ca o trăsătură distinctivă a teofilozofiei antice în general, o tradiție care se reflectă și se păstrează prin intermediul limbajului și al formelor de scriere da, dar și prin tehnici de transmitere orală, precum și din nou poezia lirică, în primul rând Aceste teme și caracteristici comune ale practic tuturor textelor filozofice antice din antichitate sunt cele pe care le găsim în cele mai vechi texte literare din toată Eurasia și Marea Mediterană, care toate într-o oarecare măsură conțin nuanțe și teme "mistice" - mistice în acest sens denotă o unitate experiențială și o conexiune cu fundamentul ființei și al existenței universale în sine, și una care abia mai târziu, pe măsură ce civilizațiile antice evoluează și progresează, devine transplantată cu - deși în formă alegorică și mitologică - zeități și adorarea lor respectivă prin mijloace de ritualuri și incantații specifice, adică imnuri Această dezvoltare teo-filozofică ulterioară în antichitate, care se naște din rădăcinile sale mistice, este caracterizată inițial de venerația strămoșilor, iar apoi, la rândul său, de cultul ceremonial, care, la rândul său, evoluează în mitologie specifică culturală și închinarea la "divine" " figuri care sunt descrise ca eroi și asociate cu diverse aspecte ale lumii naturale - cum ar fi zeița-mamă care este venerată pentru a susține fertilitatea, de exemplu Deci, chiar dacă misticismul ca denumire modernă a acestor "sisteme de credințe" foarte vechi, împreună cu practicile sau artele lor subiacente, așa cum sunt exemplificate de arta indo-ariană a meditației, este o desemnare necesară pentru a distinge aceste tipuri de sisteme de credințe și practici din teologia occidentală, adică Religia în sensul cel mai ortodox, în contextul peisajului intelectual și academic, sau savant, occidental modern, din punctul de vedere al popoarelor antice înseși de la care aceste practici și tehnici pe care le-am numit mistic provine din, nu avea o astfel de denumire ca viziunea asupra lumii a acestor popoare antice era mistică fundamentală la bază Adică pe deplin unificat și experiențial, trecând chiar și dincolo Așa cum a prezentat Mircea Eliade în lucrarea sa, de exemplu Pg- Teologia Reconsiderată granițele morții și parte integrantă a vieții și realității în sine - o caracteristică fundamentală și atotcuprinzătoare a experienței umane, a existenței în toate formele ei și, ca atare, nu avea nevoie de definiție în sine Misticismul, din această perspectivă teo-filozofică specific antică, este practic omniprezent în modul de închinare și sistemul de credință care stau la baza tuturor culturilor și popoarelor din Eurasia din antichitate, pe care le vedem reflectate și cristalizate în special în cele mai vechi tratate teo-filozofice ale diferitelor popoarele și culturile care au locuit această regiune geografică în această perioadă a istoriei antice (Eurasia în timpul mileniului III, II și I î Hr ) Dacă facem apoi următorul pas logic pentru a căuta rădăcinile acestui misticism, aflăm că el poate fi urmărit - ideologic și lingvistic - nu doar în peisajul lingvistic și cultural indo-european (proto-indo-europenii), ci de asemenea, chiar și popoarelor vorbitoare de afro-asiatice (în Africa de Nord), cerând întrebarea cât de departe în timp ar fi putut avea originea aceste principii și principii teo-filosofice pe care se bazează definiția noastră a misticismului Această progresie logică a urmăririi acestor idei încă din mileniul al -lea și chiar al -lea î e n oferă o mare parte din baza argumentării originilor comune a ceea ce ne referim în această lucrare ca "teo-filozofie", teme comune și tehnici literare care se găsesc în toată Eurasia în antichitate - în ciuda particularităților și specificităților lingvistice ale culturilor individuale, ale popoarelor și, desigur, a lucrărilor teo-filozofice antice înseși (care înconjoară primele compoziții literare care apar odată în documentul arheologic) scrierea este inventată și este răspândită în societățile sale respective în forma sa respectivă - fie că este hieroglifă, cuneiformă, chineză veche, sanscrită sau greacă, în funcție de cultura și regiunea geografică și de oamenii în cauză), ceea ce le face să "pare" diferite de o teo -punct de vedere filozofic, dar la o privire mai atentă poate fi văzută ca reflectând idei și concepte foarte asemănătoare - teo-filosofic vorbind cel puțin Sf Pe această bază vorbim și folosim termenul misticism pentru a reflecta sistemele de credințe teo-filozofice foarte vechi și de lungă durată care stau la baza tuturor acestor lucrări teo-filozofice antice din antichitate în toate culturile și popoarele din Eurasia și Africa de Nord într-adevăr și, la rândul său, mitologia înconjurătoare (mythos) care este caracteristică omului antic în general Tradițiile miturilor specifice culturale au evoluat, bineînțeles, din precedentele lor teo-filosofice, cel puțin ideologic, ceea ce presupune că "lumea spiritelor" (care constă și din tărâmul morților împreună cu tărâmul "zeilor") a fost nu doar "real", ci și faptul că acest aspect al realității a guvernat sau a prezidat de fapt lumea fizică și naturală de care omul antic depindea pentru supraviețuire Acest sistem de credință cu privire la rolul lumii spiritelor asupra lumii fizice sau naturale este cel care, de fapt, stă la baza tuturor formelor antice de închinare ceremonială și, la rândul său, oferă baza teologică și socio-politică pentru aproape toate statele-națiune care apar în lumea antică ca "civilizație" prinde rădăcini și, pe măsură ce apar societăți mai complexe și mai avansate, care sunt, de fapt, semnul distinctiv al Revoluției Neolitice, unde practic toți regii, împărații și faraonii acestor statele-națiune antice pretindeau că descendența sau alinierea cu acești zei sau eroi antici într-un fel sau altul Pg- Teologia Reconsiderată Deci, meditația, în contextul discuțiilor și tratării destul de lungi ale acestei discipline sau practici specifice, de-a lungul acestei lucrări (în primul rând printr-o lentilă teo-filozofică indiană) este un aspect fundamental al, o componentă de bază a misticului artele Este metoda științifică, mijlocul cu adevărat, prin care se atinge sau se realizează punctul culminant sau scopul final al tuturor tradițiilor mistice Asta nu înseamnă că meditația stă la baza fiecărei tradiții mistice în sine, dar acolo unde o găsim, este un element cheie al "sistemului" teo-filozofic mistic care stă la baza Majoritatea cititorilor moderni vor asocia termenul cu filozofia orientală, fără îndoială (teo-filozofia în nomenclatura noastră), dar extindem termenul mai larg pentru a-l încadra în contextul preistoric foarte străvechi, care este punctul central al părților I și II ale acestui articol muncă Din perspectiva noastră istorică și teo-filozofică veche, meditația ca disciplină a artelor mistice poate fi urmărită până în perioada clasică a tradiției teo-filozofice indiene din secolele III/IV d Hr - până la Yoga Sătras, în special ca a șaptea dintre opt membre (dhyăna) ale sistemului lui Patanjali care a devenit atât de popular în Occident astăzi Cu toate acestea, sistemul lui Patanjali, deși inovator și revoluționar cel puțin dintr-o perspectivă intelectuală, dacă nu teo-filozofică, chiar și în cadrul tradiției teo-filozofice indiane din care a apărut, își are totuși propriile origini în nucleul teoriei (ortodoxe) indiane -tradiția filozofică însăși, care își are rădăcinile în tradiția teo-filozofică indo-ariană mult mai veche, mai extinsă și variată, ale cărei rădăcini - cel puțin din punct de vedere al tratatului literar - se află în primul rând în Vede și, în al doilea rând, în Upanishade , porțiunea mai filozofică și metafizică a corpusului vedic De exemplu, vedem referiri la practici meditative și contemplare mai larg, ca o componentă esențială a practicilor spirituale conturate în Bhagavad Gîtă (Cântarea Domnului), unul dintre cele mai influente texte din tradiția teo-filozofică indiană a cărui compoziție este datat la mijlocul primului mileniu ВСЕ sau cam asa ceva (în cadrul epopeei Mahăbhărata desigur), tratat care a devenit unul dintre cele mai importante texte din tradiția teo-filozofică indiană, iar în tradiția teo-filozofică a Vedăntei în deosebit Dacă ne uităm însă la literatura Upanishadică, partea filozofică a Vedelor, a cărei mare parte este datată tot la mijlocul primului mileniu ВСЕ, găsim câteva referiri mai specifice și cu totul "yogice" la practici și tehnici pe care le-am se asociază cu meditația Cele mai vechi dintre acestea, care fac referire directă la Yoga în mod specific, sunt din Katha Upanishad, unul dintre cele mai preeminente și influente dintre tratatele filozofice Upanishad, și Svetăsvatara Upanishad, cel din urmă dintre care conturează discipline și practici specifice de, și în special unele dintre tehnicile distinctive de respirație, adică prănăyama Ambele Upanishad-uri sunt Upanishad-uri "primare" sau Mukhya și, ca atare, reprezintă chiar Ashtanga în sanscrită înseamnă "opt membre", de unde își trage numele popularul sistem Ashtanga Yoga, (alias Vinyasa Yoga), dezvoltat și popularizat de profesorul indian de Yoga Sri K Pattabhi Jois ( - ) "Unii prin meditație [dhyănena] percep Seif-ul în ei înșiși prin minte, alții prin devotament față de cunoaștere, iar alții prin devotament față de muncă " Bhagavad Gita Capitolul versetul Tradus din sanscrită, cu note, comentarii și introducere de Swami Nikhilananda Publicat de Centrul Ramakrishna-Vivekananda din New York A opta ediție tipărită, Deși nu vedem meditații sau forme derivate ale cuvântului în sanscrită folosite în același sens tehnic specific în Bhagavad GTtă ca și în Yoga Sutre, formulate parcă într-un mod mult mai larg și colectiv set de practici spirituale care se concentrează mai mult pe devotament și acțiune decât pe contemplare, adică pe meditație Katha Upanishad II iii , care se referă la Yoga în mod explicit ca "controlul ferm al simțurilor" Upanishadele, volumul unu Traducere și comentariu de Swami Nikhilananda Publicat de Centrul Ramakrishna-Vivekananda din New York, ediția a -a, Katha Upanishad, pg Vezi Upanishads, volumul doi, traducere și comentariu de Swami Nikhilananda Publicat de Centrul Ramakrishna-Vivekananda din New York, ediția a IV-a, Svetăsvatara Upanishad , - , pgs - Pg- Teologia Reconsiderată inima filozofiei Upanishadice, ilustrând în mod clar că Yoga și practica meditației cu care este strâns aliniată și asociată, își are originile, cel puțin în contextul tradiției teo-filozofice indiene, cel puțin încă din mijloc al primului mileniu î Hr şi după toate probabilităţile cu cel puţin câteva secole înainte Cu toate acestea, și mai interesant, și din nou în concordanță cu una dintre tezele majore ale acestei lucrări - și anume o potențială moștenire intelectuală, teo-filozofică, comună a popoarelor Eurasiei în antichitatea profundă - găsim referiri explicite la foarte "asemănătoare yoga" ", meditativ, practici și tehnici chiar și în vechea tradiție teo-filozofică chineză În timp ce referințele literare nu sunt nici pe departe la fel de răspândite ca în tradiția teo-filozofică indiană, nici nu găsim practicile încapsulate într-un sistem la fel de dogmatic și structurat așa cum le găsim reprezentate în Yoga Sutre, de exemplu (o dezvoltare mult mai ulterioară, din nou secolul al III-lea/ e n ), dar totuși există referiri la practici foarte "asemănătoare yoga", adică meditația Pasajele specifice despre care vorbim se regăsesc într-un text antic care a fost descoperit abia la sfârșitul secolului al XX-lea și este datat în Perioada Statelor În război ( - î Hr ), o perioadă de mare înflorire filozofică și intelectuală în istoria antică chineză - așa cum a fost de fapt în Occident pe subcontinentul indian și în întreaga Mediterană - în esență Egipt, Grecia și Orientul Apropiat Textul, atribuit tradiției taoiste, având în vedere asemănările sale în limbaj și conținut cu limbajul lui LăozT Zhuangzi lui Daode Jing și Chuang-Tzu, se numește Nei-yeh sau pur și simplu Neiye, tradus în engleză de obicei ca antrenament interior, sau alternativ ca Cultivare interioară sau Dezvoltare interioară Textul Nei-yeh ( de versuri poetice în total, aproximativ de caractere chineze vechi), a fost păstrat de savanți/bibliotecari chinezi antici ca parte a colecției de texte Kuan Tzu (Guanzi), o compilație destul de extinsă de tratate politice și economice compilat în jurul anului î Hr , dar cel mai probabil editat și revizuit până la sfârșitul secolului I î Hr [Totuși, așa cum este cazul tuturor lucrărilor teo-filozofice antice, astfel de texte fără îndoială au păstrat conținutul și au trădat tradițiile teo-filozofice, care existau cu mult înainte ca textul să fie scris efectiv Cât timp înainte, acesta este unul dintre subiectele și domeniile pe care le explorăm în această lucrare, așa cum se reflectă în studiul tradițiilor orale, în general, în antichitate, văzută în mod specific ca o inovație tehnologică (lingvistică) care a permis transmiterea ideilor, într-o formă lingvistică foarte particulară și specifică, ordine și cadență, de-a lungul generațiilor cel puțin, de secole după toate probabilitățile, și poate mult mai mult decât atât ] Nei-yeh a fost scris în chineza veche veche, cea mai veche formă literară atestată de chineză care a fost folosit în timpul perioadelor Zhou și a statelor în război, adică aproximativ în cea mai mare parte a primului mileniu î Hr Textul este compus aproape în întregime din versuri poetice, ritmice, care reprezintă în mod clar o tradiție orală care a precedat compunerea textului propriu-zis, tocmai aceeași tehnică folosită pentru transmiterea ideilor și practicilor teo-filozofice în tradiția teo-filozofică indiană, ca vedem în Bhagavad Gîtă și în Upanishade de exemplu Pentru o bună imagine de ansamblu asupra dovezilor literare ale principiilor, practicilor și tehnicilor "yogice" din literatura Upanishadică, a se vedea articolul online intitulat "Istoria Yoga, Referințe în Upanishads" de Jayaram V la http://www hinduwebsite com/upanishads/essays/history-of-yoga-references-in-the-upanishads asp Din nou, de aici și termenul Epocă Axială pe care îl veți găsi folosit de-a lungul acestei lucrări pentru a face referire la această perioadă unică de timp din istoria omenirii, legată geografic în ceea ce ne referim ca Eurasia, dar mai specific include Africa de Nord, Mediterana, Mijlociu și Aproape Est, subcontinentul indian și apoi Orientul Îndepărtat, adică China Inward Training derivă din caracterele/cuvintele chinezești nei, care înseamnă "înăuntru", "interior" sau "intern", combinate cu cuvântul/caracterul chinezesc ye, care înseamnă "muncă", "faptă" sau "realizare/producție" " Vezi Original Tao: The Foundations of Taoist Mysticism de Dr Harold Roth (Columbia University Press, ) pgs - pentru o privire detaliată asupra formării, conținutului, istoriei și datarii colecției Kuan Tzu, Guanzi i, în cadrul căreia a fost păstrat tratatul Nei-yeh pg Teologia Reconsiderată Ca exemplu de referințe la practici, tehnici și principii foarte "yogice", "spirituale", adică meditație, în Nei-yeh, luați următorul vers în traducere în engleză de mai jos, ținând cont de structura ritmică și poetică a limbajului în originalul chinezesc, asemănător cu stilul literar al Daode Jing (de unde, alături de conținutul filozofic însuși, asocierea textului cu tradiția taoistă): Concentrându-ți respirația vitală ca și cum ar fi numinoasă, Nenumăratele lucruri vor fi toate cuprinse în tine Te poți concentra? Te poți uni cu ei? Nu poți recurge la divining prin broasca țestoasă sau milfoil Cunoști totuși norocul rău și norocul? Te poti opri? Poți înceta? Nu poți să-l cauți în alții, Totuși, să-l obții în interiorul tău? Te gândești și te gândești la asta Și mai gândești la asta Te gândești, dar tot nu poți pătrunde în ea În timp ce cele fantomatice și numinoase vor pătrunde în ea, nu se datorează puterii fantomatice și numinoase, ci rafinamentului maxim al respirației tale vitale esențiale Când cele patru membre sunt aliniate Și sângele și respirația vitală sunt liniştite, Unifică-ți conștientizarea, concentrează-ți mintea, Atunci ochii și urechile tale nu vor fi suprastimulate Și chiar și cei îndepărtați vor părea la îndemână În mod clar, putem vedea aici descrierea unui fel de practică meditativă, una care este legată de scopul general sau sfârșitul sistemului teo-filosofic însuși - în acest caz, Dao Această structură generală, arhitectura metafizică dacă vreți, este aproape exact ceea ce găsim în tradiția teo-filozofică indiană, așa cum se reflectă în Upanishade, de exemplu În plus, tehnica descrisă aici este destul de specifică, subliniind rolul "respirației" sau "energiei vitale", ch'i sau ql, un concept de importanță critică care pătrunde în întregul peisaj teo-filozofic chinez antic, dincolo de doar tradiția taoistă Acest concept corespunde aproape exact foarte importantului concept teo-filosofic indian prăna, care mai literalmente tradus din sanscrită înseamnă și "respirație vitală" sau "energie vitală", dar și (ca și cuvântul/caracterul ql în chineză) are rădăcini etimologice legând-o mai larg, și antropomorf, de "respirație" și "aer" Vedem, de asemenea, Nei-yeh, XIX - Traducere de Dr Harold Roth Tao original: Fundamentele misticismului taoist Harold Roth (Columbia University Press, ) pg / Dacă mergem și mai adânc în legătură cu această noțiune de "respirație vitală" și importanța ei din perspectivă metafizică în antichitate, asocierea energiei de bază sau a forței vitale a universului fiind "exploatată" de un individ prin valorificare, sau "atingând" manifestarea sa în corp (adică meditația), găsim "vânt" și/sau "aer" ca constructe metafizice/cosmologice de bază (arche în tradiția filozofică greacă timpurie, în special la presocratici) toate în toată Eurasia, așa cum se manifestă în cele mai vechi tratate, mituri și ordini mondiale divine reprezentate de aceste diferite popoare și culturi Luăm de exemplu relevanța și importanța zeului Vayu în tradiția vedica indiană, stăpânul vânturilor, sau chiar sistemul de cinci elemente care stă la baza filozofiei ayurvedice, dintre care vântul/aerul a fost unul Sau în Orientul Îndepărtat în China antică, găsim Vânt/Aer, Xun, ca unul dintre constructele metafizice primare ale ordinii mondiale cosmologice, unul dintre cele opt băguâ primare, sistemul metafizic care stă la baza nu doar YjTng, ci și mai larg toată filozofia chineză Desigur, găsim și vânt/aer pg Teologia Reconsiderată aici o aluzie destul de specifică la încetarea gândirii, de asemenea, ca o componentă a "practicii", o idee care este parte integrantă a definiției Yoga așa cum este subliniată în Yoga Sutre, deși mult mai târziu (secolele III/IV d Hr ) ) text Mai mult, găsim la sfârșitul versului, o referire la șezut sau postură, adică "alinierea membrelor", la care se poate face clar o paralelă cu ăsanas yogice ("șezut" sau "postură"), o noțiune aceasta, desigur, este esențială pentru multe școli de Yoga, în special pentru multe dintre școlile care sunt practicate în Occident astăzi, care derivă, cel puțin teo-filozofic, din Yoga lui Patanjali În total, vedem o asemănare izbitoare a practicilor și tehnicilor meditative descrise în textul taoist Nei-yeh cu practicile și tehnicile meditative care stau la baza tradiției teo-filozofice indiene Acest lucru ridică întrebarea, desigur, un gând sămânță care a fost o forță motrice majoră a acestei lucrări, de fapt, cu privire la modul în care aceste practici și tehnici s-au găsit în Orientul Îndepărtat antic, cu mult înainte să existe vreo dovadă de comerț sau comunicare de orice fel într-adevăr între culturile și popoarele care au locuit subcontinentul indian în antichitate și popoarele și culturile care au locuit ceea ce astăzi numim China în antichitate, fiind despărțite de un lanț muntos masiv, adică Himalaya Ceea ce descoperim, de fapt, este că nu numai că practicile și tehnicile descrise sunt foarte asemănătoare, dar unele dintre principiile teo-filozofice de bază care lucrează sunt aproape exact aceleași, la fel ca și forma literară (ritmică, rimată, "poetică" " vers), în cadrul căruia ideile se păstrează și se transmit Dacă luăm acum această viziune destul de largă a meditației, ca o practică interculturală care își are rădăcinile în antichitatea profundă (mai degrabă decât ca o practică indiană sau yoghină/budhistă), și, în plus, privim practica ca formă sau manifestare a artele mistice, una care este îndepărtată sau extrasă din cultul devoțional sau ceremonial, într-un fel agnostică din punct de vedere teologic - chiar dacă este probabil de la aceste forme ceremoniale preistorice de închinare a zeilor și zeităților naturale de bază, foarte vechi și străvechi de ordine mondială cosmică (vânt, soare, pământ, lună, stele etc ) din care a fost sintetizată și cultivată practica Din acest punct de vedere, putem poate transforma noțiunea noastră oarecum dogmatică și teologic specifică (de fapt, religioasă) de meditație în ceva mai universal și mereu prezent - o practică care există de milenii și care depășește tot felul de granițe geografice și culturale și, prin urmare, nu este "deținut" și nu a fost "creat" de nicio persoană, națiune sau sistem teologic (din nou religie) Aici se află înțelepciunea tradiției teo-filozofice indiene care atribuie cunoașterea Vedelor "văzătorilor antici", sau rishis (rși în sanscrită) care "au divinizat" cunoștințele și au transcris-o, au formulat-o parcă, sanscritei limbă Spre deosebire de tradiția teologică occidentală ortodoxă și obsesivă din punct de vedere scriptural, tradiția teo-filozofică indiană subliniază existența eternă și realitatea și adevărul fundamental ale "conținutului" Vedelor, nu cuvintelor Vedelor (deși sunt sfânt, fără îndoială, pur și simplu nu este sacrosfânt în felul în care scriptura biblică este considerată a fi în Occident), și că adevărul care stă la baza acesteia este atemporal și etern și coexistent cu universul însuși Din această perspectivă, meditația ca artă și practică nu a fost cu siguranță "inventată" de Patanjali în secolul al III-lea sau al IV-lea d Hr și nici nu a fost inventată de Buddha cu aproximativ secole înainte, ea poate fi privită ca o cristalizare, un punct culminant dacă vreți, de milenii de spiritualitate, teologică, metafizică și în cele din urmă jucând un rol central în sistemele metafizice/cosmologice elementare subiacente, sau din nou arhe, conturate și de mulți dintre primii filozofi din tradiția greacă, adică presocraticii - cel mai cunoscut sistem de patru elemente în Occident tradiție mistică, așa cum ar fi, Pământ/Aer/Apă/Foc Această noțiune de vânt/aer, sau respirație cosmică, care este echivalată cu o forță de viață universală și antropomorfă, reflectă, fără îndoială, un sistem de credințe foarte vechi yogas citta-vrtti-nirodhah, sau "Yoga este încetarea fluctuațiilor/modificărilor minții" pg Teologia Reconsiderată practici mistice din preistorie care se manifestă în aceste diverse tradiții teo-filozofice din antichitate - cele pe care le cunoaștem din clasa de istorie pe care le putem studia "prin" nu doar descoperirile arheologice, ci și prin tradițiile lor literare care ne oferă o perspectivă mult mai extinsă și completă, intelectual vorbind, asupra sistemelor de credințe ale acestor popoare antice Și ceea ce găsim este că meditația, în sensul mai larg și mai general în care folosim termenul aici și de-a lungul acestei lucrări, ca o artă mistică care este o moștenire comună a umanității, cu adevărat, eu, probabil, una dintre caracteristicile definitorii ale omului modern, civilizat De fapt, atunci când vorbim și ne referim la (arta și practica) meditației în această lucrare, vorbim de o practică dintr-un context teologic și istoric care ajunge mult înapoi în preistorie, cât mai departe (la cel puțin) ca mileniile al -lea și al -lea î e n când știm că poporul "indo-arien" făcea închinare ceremonială și devoțională, împreună cu recitarea imnurilor într-o formă de sanscrită vedica foarte veche, dovezi ale cărora le găsim nu numai în dovezi arheologice în acea regiune a lumii, în partea de nord-vest a subcontinentului indian, dar și în tradiția literară păstrată în cele mai vechi strate ale Vedelor, în special în Rigveda Practica meditației pe care o găsim schițată și descrisă în Yoga Sutre, adică dhyăna este într-un sens foarte real o cristalizare, semantic și tehnic (spiritual vorbind), a unui set foarte vechi de practici care s-au împletit fundamental cu formele de închinare a "indo-arienilor" care se întâlnește în urmă mileniului Ceea ce este unic la descrierea și utilizarea meditației (dhyănei) în Yoga Sutre atunci nu este ideea sau conceptul sau practica în sine, ci faptul că este extrapolată din peisajul intelectual teologic și mitic de bază din care a fost legate indisolubil de atât de mult timp Odată cu introducerea Yoga Sutrelor, practica este definită în așa fel încât să poată fi folosită ca mijloc pentru stări superioare de conștiință, indiferent de simbolurile (devoționale), sau chiar de credințele teologice sau divine, pe care practicantul le-a adus metoda În timp ce practicile descrise și metodele descrise în Yoga Sutre sunt fără îndoială spirituale și, în acest sens, teologice sau religioase, ele nu sunt antropomorfe în sensul occidental (sau chiar în sensul indo-arian/hindus) și din acest motiv sistemul Cu siguranță, poate fi văzut mai mult filozofic decât teologic, așa cum budismul poate la fel de bine de fapt În acest sens, arta meditației, așa cum este definită în mod specific în tradiția teo-filozofică indiană, și așa cum folosim termenul și în această lucrare, este considerată a fi, un fel de știință a minții, pentru a desemna acest lucru natura cu totul independentă din punct de vedere teologic a practicilor din acestea Și totuși, în același timp, meditația în acest context este totuși teologică - în sensul că practicile descrise trebuie înțelese, în contextul lor istoric și intelectual propriu, ca legate de percepția și experiența directă a divinului (theos) Meditația așa cum folosim termenul este, de asemenea, fundamental Budismul este, de asemenea, o tradiție teo-filozofică indiană, deși, spre deosebire de ceea ce sunt denumite școli "ortodoxe" ale filozofiei indiene, nu consideră Vedele ca sursa cunoștințelor sale în sine, teo-filozofia subiacentă - așa-numita "Cale de Mijloc" - fiind un sistem filosofic inovator și unic (în primul rând) care a fost dezvoltat, sau conform tradiției "devintat", de însuși Siddhartha Gautama, o figură care a trăit și a predat mai ales în partea de Est a Indiei în timpul la mijlocul primului mileniu î Hr sau cam asa ceva Budismul este considerat a fi una dintre școlile teo-filozofice indiene "heterodoxe", termenul heterodox desemnând respingerea Vedelor ca fiind sursa supremă a adevărului Cu toate acestea, filosofia budistă, în ciuda distincției sale față de școlile teo-filozofice indiene "ortodoxe" (toate acestea sunt tratate în detaliu în părțile II, III și IV ale acestei lucrări), este totuși reprezentativă pentru filosofia "indiană", chiar dacă reflectă o tradiţie teo-filozofică cu totul distinctă Budismul este poate cel mai cunoscut, durabil și influent exemplu a ceea ce este denumit uneori Sramana, denumirea dată diferitelor mișcări și școli "religioase" care au apărut în India pe la mijlocul primului mileniu î e n și s-au caracterizat în primul rând prin asceză și renunțare, cuvântul sanscrit Sramana însemnând "căutător" sau "cel care săvârșește acte de austeritate", sau "ascetic" pg Teologia Reconsiderată ontologică în sensul că practica a fost concepută, din nou în contextul său teo-filosofic inițial din antichitate, pentru a facilita experiența directă a "terenului realității", samădhi-ul Yoga sau nirvana budismului Ca atare meditație în esență, dintr-o perspectivă teo-filozofică antică este o căutare "ontologică", deși nu doar o căutare intelectuală, așa cum implică și denotă cuvântul ontologic în cercurile academice moderne occidentale de unde își are originea termenul, ci ontologică într-un mod mai mistic sens - aici împrumutând termenul din cercurile academice moderne occidentale și extinzându-i definiția la vechiul peisaj intelectual teo-filozofic, care este partea centrală a părților I și II ale acestei lucrări Misticismul și artele și practicile asociate, cum ar fi meditația, sunt folosite în contextul acestei lucrări pentru a semnifica sistemele de credință care stau la baza, care se reflectă în cele mai vechi tradiții literare teo-filozofice din Eurasia din antichitate Sisteme de credințe teo-filozofice care apar odată cu apariția scrisului, care susțin capacitatea de a explora și defini aceste sisteme de credințe într-un mod mult mai sofisticat și cuprinzător decât s-ar putea face înainte de apariția scrisului, fără îndoială, dar sisteme intelectuale care, totuși, sunt caracterizată în primul rând prin ceea ce ne referim ca mitologie și teologie în literatura academică modernă occidentală Dar această distincție este oarecum înșelătoare, cel puțin în ceea ce privește modul în care anticii vedeau lumea, deoarece aceste sisteme de credințe teo-filozofice nu erau considerate domenii separate de cunoaștere neapărat în antichitate - separate de realitatea fizică sau științifică - ci reflectau foarte de bază și aspectele elementare ale existenței însăși Chiar dacă această cunoaștere mistică a fost considerată sacră în antichitate și, ca atare, a fost în mod necesar ținută "secretă" și ținută în mâinile unor foarte selectați, întreaga realitate din perspectiva anticului a fost considerată sacră, așa că această distincție a sacrului față de non-sacru este înșelător în cel mai bun caz și cu totul inexact și greșit în cel mai rău caz Deci, deși această delimitare a artelor mistice, adică misticismul în general, este necesară pentru a facilita discuția și analiza acestor sisteme de credințe antice în perspectiva intelectuală, filozofică și cu totul "științifică" clasic occidentală, această delimitare sau desemnare este în esență una artificială care este suprapusă de academicienii occidentali (din motive întemeiate, ține cont), dar cu siguranță nu reflectă modul în care anticii vedeau realitatea, adică viziunea lor asupra lumii Pentru realitatea lor, ceea ce a ajuns să fie numit cunoaștere în mod specific în cadrul tradiției teo-filozofice elene , a inclus așa-numita "lumea spiritelor", tărâmul zeilor și miturile din jur Și chiar și în tradiția teo-filozofică elenă tradițiile cultelor misterelor au fost considerate a fi un aspect fundamental al acestei cunoștințe, chiar dacă nu putea fi neapărat explicată sau articulată într-un mod rațional sau logic Și esența acestei tradiții mistice antice, descrierea ei cea mai profundă și sistematică așa cum ar fi, este cel puțin în opinia autorului, reflectată cel mai prolific și, cel puțin în Occident, cel mai influent de tradiția teo-filozofică indiană a Yoga , un sistem de credințe teo-filozofice care susține și, într-o oarecare măsură, definește într-o mare măsură misticismul în sine, așa cum este înțeles din nou în contextul peisajului intelectual occidental modern în care termenul însuși trebuie înțeles Și în cadrul acestei tradiții teo-filosofice, a fost definită și conturată o Știință a minții, din nou independentă de concepțiile teologice mai mult sau mai puțin, care a devenit larg răspândită în Occident și În acest context ar trebui să vedem cunoștințele încorporate în aceste texte timpurii pe care le găsim de-a lungul antichității în Eurasia și în Marea Mediterană, care nu este doar de natură filozofică, ca juxtapusă în mod specific cu teologia, ci ca fiind intrinsec mistică în sensul că reflecta aceste sisteme de credințe foarte vechi și a apărut din ele, ca sisteme teo-filosofice mai complexe în general, dar totuși nu a respins - cel puțin nu inițial - formele foarte străvechi de cunoaștere care erau din nou în primul rând mistice în natura așa cum definim acest termen pe tot parcursul pg Teologia Reconsiderată în întreaga lume în ultimul secol sau cam așa ceva și în cadrul căruia vechea artă (mistică) a meditației este definită și conturată în detaliu în forma particulară a peisajului teo-filozofic indian din care ea emerge Din această perspectivă - din punct de vedere intelectual, istoric și teo-filozofic - termenii misticism și meditație sunt folosiți în această lucrare și în acest context vedem și explorăm viața și învățăturile lui Paramhamsa Ramakrishna ca un mistic în sens teo-filozofic indian foarte vechi și, ca atare, un exemplu sau o întruchipare definitivă, adevărul ilustrativ, așa cum ar fi, al unui sistem de credințe foarte vechi, o concepție despre realitate și cunoaștere, care se află cu mult dincolo de domeniul noțiunilor occidentale moderne despre realitate , forțându-ne astfel să ne confruntăm cu modul în care definim realitatea însăși într-un context intelectual și "științific" occidental Acesta este motivul pentru care folosim termenul de ontologie, de-a lungul acestei lucrări și, în special, în partea a IV-a, care tratează, printre altele, provocările și problemele inerente analizării vieții și învățăturilor lui Ramakrishna, sau misticismul în general, prin intermediul unui intelectual occidental clasic şi lentilă metafizică Paramhamsa Ramakrishna joacă un rol proeminent în ultima parte a acestei lucrări și o figură care iese din și din inima moștenirii teo-filozofice indiene, după ce a practicat pe deplin și, conform celor mai pe deplin realizate, practic fiecare formă de indian misticism - de la tradiția dualistă și universală a Tantra Yoga, la practicile devoționale, ceremoniale și ritualice care înconjoară Bhakti Yoga, la sistemul teo-filozofic non-dualistic al Advaita Vedanta, așa cum este adoptat de însuși Sankara pg- Teologia Reconsiderată În timp ce am încercat să descriem natura operei și "scopul" subiacent, în termeni aristotelici , ori de câte ori autorul se oprește să se gândească la ea sau ori de câte ori este întrebat "de ce" o face, nu pare să existe niciodată un răspuns clar și concis la întrebare, și cel puțin nu autorului, chiar dacă se poate da un răspuns logic și rațional De fapt, este, fără îndoială, o reflectare a unei societăți capitaliste atât de fundamentale, materialiste și obsedate de sine în care trăim (în care autorul trăiește, cel puțin, aceasta este însăși sursa a) întrebarea în sine, nimeni nu ar lua în considerare crearea de artă pentru de dragul artei și b) o reflectare a acestei dileme filosofice de bază pe care autorul încearcă să o descopere și, eventual, să rezolve că răspunsul pe care îl oferă nu este niciodată cu adevărat satisfăcător pentru oricine întreabă Pe scurt, autorului nu i-a fost niciodată foarte clar de ce ar trebui să finalizăm o lucrare atât de extinsă și de amploare ca aceasta Cu siguranță, autorul nu și-a propus niciodată să facă așa ceva de la început și, fără îndoială, dacă ar fi știut cât de important a fost un efort, nu ne-am fi angajat niciodată în el (dar același lucru s-ar putea spune probabil pentru multe lucrări de creație, așa că în acest sens nu este diferit) Cu toate acestea, iată-ne Așadar, "go figurează" este poate o explicație la fel de bună ca oricare care poate fi găsită pentru a explica "situația", dacă ne putem spune așa Dar cum am ajuns aici este un punct demn de remarcat Mijloacele de producție așa cum ar fi, mai ales având în vedere că autorul nu s-a angajat într-o lucrare atât de extinsă pentru început De fapt, dimpotrivă, după Jurnalele conurilor de zăpadă ne-am gândit că am "terminat" Dar ceea ce am descoperit a fost că, odată ce am început să scriem și să producem material pe o gamă largă de subiecte, mai ales în ceea ce privește dezvoltarea teo-filozofică în antichitate, fiecare subiect a condus la altul înrudit, care, la rândul său, a dus la altul, și altul și așa mai departe și așa mai departe până când s-a dezvoltat un lanț foarte larg și de mare anvergură și au apărut anumite tipare pe care autorul nu le-a putut găsi în nicio literatură existentă Și așa a fost pur și simplu prin crearea și scrierea constantă (și publicarea periodică a materialelor nefinalizate pe web) de mici bucăți de gândire, așa cum ar fi, eseuri, că, după o perioadă lungă de timp de efort relativ consistent pe subiecte care erau toate de interes, și toate conectate într-un fel sau altul, și toate scrise dintr-o perspectivă pe care autorul o credea unică, a devenit clar nu numai că o astfel de lucrare era posibilă, ci aproape că era esențială și că "trebuia să fie Terminat" Este greu de explicat cu adevărat, dar poate că nu este foarte greu să ne imaginăm că mulți autori au experiențe similare cu procesul lor de creație și, într-adevăr, aceasta a fost încrederea și importanța Muzelor Greciei antice despre care se credea că i-au inspirat pe poeții mitici de fapt Dintr-o perspectivă academică pură, care este prescurtarea pentru perspectiva intelectuală și științifică occidentală, există cel puțin două sentimente sau teorii predominante care sunt prezentate în părțile I și II ale acestei lucrări despre care autorul consideră că ar trebui să ne forțeze pentru a reformula sau reformula punctele de vedere și percepțiile moderne, înțelegerea noastră fundamentală cu adevărat, relația dintre și între miturile predominante (în primul rând cosmogonice, adică narațiunile și mitologiile creației) și tradițiile filozofice ale civilizațiilor respective care sunt acoperite în această lucrare - și anume civilizațiile al "Occidentului", așa cum este exemplificat de tradițiile culturale antice sumer-babiloniene, egiptene, persane și greco-romane și civilizaţiile de În metafizica lui Aristotel, noțiunea de scop sau sfârșitul final al unui lucru era un element crucial al ideii sale despre cunoaștere însăși, adică ceea ce a ajuns să fie cunoscut în cercurile filozofice ca epistemologie Termenul în greacă este telos, un cuvânt grecesc care înseamnă "sfârșitul final" sau "scop", care este unul dintre cei patru piloni ai metafizicii lui Aristotel, care se bazează pe noțiunea de cauzalitate Metafizica lui Aristotel este prezentată în detaliu în partea a III-a a acestei lucrări, în secțiunea despre Aristotel și forma substanțială Blogul împreună cu multe dintre primele schițe ale capitolelor și conținutului prezentate aici pot fi găsite la www snowconenyc com Snow Cone Diaries a fost scris ca "gândirile lui Juan Valdez" ca o referință voalată la astfel de considerații Pg- Teologia Reconsiderată "Estul" așa cum este exemplificat de indo-arieni - așa cum se reflectă în mod specific în literatura atribuită acestui popor antic și anume Vedele și Upanishad-urile și filosofia propusă de Buddha - și filosofia popoarelor antice chineze, așa cum se reflectă în Yijing, DaodeJing și ceilalți "clasici" chinezi antici În primul rând, pe măsură ce ne extindem punctul de vedere dintr-o perspectivă regională și istorică, analizând dezvoltarea generală a dezvoltării intelectuale umane dintr-o perspectivă mai globală, sau poate mai precis o viziune "estică" și "occidentală" mai integrată, găsim și explorăm semnificația și definiția a ceea ce numim "filozofie indo-europeană", termen pe care îl definim ca ansamblu de credințe, concepții teologice și filozofice subiacente, care stau la baza tradiției filosofice elene, care de bază oferă bazele intelectului occidental (care știm că este împrumutat la est într-o oarecare măsură de la vecinii săi "direcți" de la Est, adică așa-numitele tradiții "Orientului Apropiat", pe care o mare parte din materialul academic le numește "orientale", dar constau într-adevăr din sumeri-babilonieni și Persani/iranieni în mare parte), dar și filosofia indo-arienilor, care se reflectă cel mai direct în Upanishade dar care formează și baza filosofiei budiste Toate aceste tradiții teo-filozofice apar în consemnarea istorică în toată Eurasia, de la Mediterana până la subcontinentul indian până la Orientul Îndepărtat, la mijlocul primului mileniu î Hr sau cam așa ceva, dau sau iau un secol sau doi, reprezentând, prin urmare, epoca a omului la care numim "Epoca Axială" În al doilea rând, pe măsură ce analizăm și studiem diferitele tradiții teo-filozofice care apar în Eurasia și Marea Mediterană în primul mileniu î Hr , autorul ajunge la concluzia că asemănările și firele comune de gândire pe care le găsim în aceste diferite tradiții teo-filozofice nu reprezintă împrumuturi specifice și schimb de idei, dar rămășițele sistemelor de credințe antice care ajung mult mai departe în antichitate decât considerau majoritatea savanților și academicienilor din istoria antică Un fir de comunalitate deja menționat este urmărit înapoi la o teorie distinct indo-europeană -sistem filozofic care merge paralel (înapoi în timp) cu răspândirea limbilor indo-europene, subiect de anchetă filologică teoretică (studiul limbilor) în ultimul secol și care oferă baza termenului de "indo-european", o familie de limbi despre care se știe că include sanscrita, greacă și latină printre alte limbi care au fost răspândite în Marea Mediterană și Orientul Apropiat în mileniul al IV-lea, al III-lea și al II-lea î Hr Extindem acest construct teoretic filologic, adică "indo-european", la domeniul "teo-filozofiei", argumentând că punctele comune pe care le găsim în peisajul indo-european din perspectivă teologică și filozofică sunt rezultatul teoriei comune - ascendența filozofică a acestor popoare care au populat această regiune în antichitate, mai degrabă decât rezultatul unui împrumut cultural și/sau al unui tip de inconștient colectiv (în sensul jungian), postulând existența unui sistem de credințe teo-filozofice părinte care este paralel cu Limba proto-indo-europeană care a moștenit, sau cel puțin puternic influențată, limbile (vorbite) ale grecilor, indo-arienilor (vorbitori de sanscrită), sumer-babilonienilor și perșilor (familia indo-iraniană a limbi) Extindem această teorie pentru a include nu numai acești oameni Termenul "Epocă axială" care a fost inventat de renumitul filozof german Karl Jaspers în secolul al XIX-lea Vezi colaboratorii Wikipedia, "Axial Age", Wikipedia, enciclopedia liberă, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] Această teorie a originilor comune contrastează, de exemplu, cu ideile prezentate în lucrările lui ML West în cartea sa Early Greek Philosophy and the Orient publicată de Oxford University Press în , probabil cea mai cuprinzătoare lucrare privind compararea dintre greci și indieni filozofie produsă vreodată de Thomas McEvilley, intitulată The Shape of Ancient Thought: Comparative Studies in Greek and Indian Philosophies publicată de Allworth Press , precum și, deși poate într-o măsură mai mică, ideile prezentate de Walter Burkert în articolul său "Prehistory" of Presocratic Philosophy in an Orientalizing Context" publicat în Oxford Handbook of Presocratic Philosophy, Oxford University Press pg Teologia Reconsiderată care împărtășeau caracteristici lingvistice unul cu celălalt, dar și pentru a include și egiptenii (vechii), o civilizație antică care, deși are în mod clar o istorie și o origine diferită de cea a poporului elen antic, adică grecii antici, evoluează totuși dintr-un punct de vedere cultural și cultural Punctul de vedere teo-filozofic a fost foarte aliniat cu grecii antici după mileniul î Hr , când cele două culturi încep să aibă un contact foarte constant și persistent una cu cealaltă Teza este că această teofilozofie proto-indo-europeană oferă structura teologică și mitologică de bază, precum și semnificațiile subiacente și asociative care apoi se transformă în filozofie propriu-zisă pe măsură ce scrierea devine mai răspândită în primul mileniu î Hr , oferind bazele unei teorii -perspectivă filozofică pentru majoritatea Eurasiei din antichitate - în afara Orientului Îndepărtat/China practic care în opinia autorului reflectă o tradiție teo-filozofică și mai veche, mai veche decât proto-indo-europeană adică Împreună cu acest sistem de credințe teo-filozofice proto-indo-europene, propunem o filiație și mai profundă în toată Eurasia, care se prezintă în mod natural pe măsură ce se privește prin aceste despărțiri clasice "estică" și "occidentală" și găsind invariabil multe fire intelectuale comune și asemănări între diferitele sisteme metafizice și filozofice Această teorie urmează în mod efectiv liniile ipotezei mitului laurasian a savantului și profesorului de sanscrită de la Harvard Michael Witzel, pe care o conturează în lucrarea sa fundamentală, Origin of the World's Mythologies, dar extindem ipoteza dintr-o narațiune simplă comună, așa cum ar fi, care explică comunitatea cosmologiile acestor popoare antice din toată Eurasia, la o viziune intelectuală comună asupra lumii, una care oferă bazele sistemelor teo-filozofice care apar în primul mileniu î Hr , pe care le găsim reflectate în cele mai vechi lucrări ale acestor "estici" și "occidentali" "Civilizațiile timpurii, când scrierea se dezvoltă pentru prima dată, și aceste sisteme de credințe sunt mai întâi codificate, iar filosofia din antichitate începe să prindă contur în Eurasia Aceste evoluții stabilesc ceea ce trebuie să ajungem să ne referim pe parcursul acestei lucrări ca "filozofie eurasiatică", o perspectivă cu totul unică asupra filosofiei în antichitate, care reunește atât filosofia occidentală, cât și filosofia orientală (în antichitate) sub o singură umbrelă, astfel încât să sublinieze relația fundamentală a acestor viziuni aparent disparate și distincte asupra lumii, viziuni asupra lumii care, totuși, împărtășesc multe motive și teme comune care indică descendența comună (intelectuală) din epoca neolitică, asupra căreia înțelegerea noastră modernă a geneticii și migrației umane aruncă o lumină semnificativă Din această perspectivă mai largă și mai profundă care înconjoară aceste corpuri antice de cunoștințe pe care le găsim în primul set de literatură existentă care apare în Eurasia în antichitate, putem recunoaște filozofia occidentală și răsăriteană ca reprezentând două fluxuri diferite de gândire, da, dar și la nivel în același timp cu manifestările și interpretările individuale ale unei singure, împărtășite, bază de înțelepciune care ajunge adânc în antichitate Apoi apare în această așa-numită "Eră axială" în toată Eurasia sub diferite forme distincte din punct de vedere socio-politic, lingvistic și geografic, dar totuși reprezentative pentru un corp de cunoștințe care provine cel puțin într-o anumită măsură dintr-o moștenire comună, oferind perspective asupra minții omului preistoric care nu au fost niciodată explorate cu adevărat înainte, permițând (care solicită cu adevărat) o nouă abordare și un cadru pentru înțelegerea filozofiei antice din care provine denumirea noastră modernă de "Est" și "Occident" Această ipoteză laurasiană, care este de fapt o ipoteză profundă, preistorică împărtășită a strămoșilor pentru popoarele antice din Eurasia, nu numai că se aliniază destul de bine cu înregistrarea arheologică, așa cum se evidențiază, de exemplu, în pg Teologia Reconsiderată Descoperirile de artă rupestre , precum și motivul figurinelor lui Venus pe care îl găsim răspândit în Eurasia în paleoliticul superior (acum aproximativ până la de ani), dar se aliniază și cu ceea ce știm că este descendența comună din punct de vedere genetic pe care toate aceste antice împărtășesc popoarele, după ce a descoperit în ultimul deceniu că toate popoarele europene, precum și cele asiatice (și americane, de asemenea) provin dintr-o populație relativ mică de homo sapiens care a migrat din Africa cu aproximativ de ani în urmă și care, la rândul său, a dat ascensiunea spre o expansiune estică cu aproximativ până la de ani în urmă În timp ce acest lucru se întâlnește foarte departe în istoria antică, mult mai în urmă decât avem o înregistrare din perspectivă istorică, desigur, și într-o perioadă de timp a istoriei în care chiar și înregistrarea arheologică este destul de rară, din perspectiva autorului, aceste teorii comune fire filosofice pe care le găsim în Eurasia, așa cum sunt exemplificate în sistemele foarte asemănătoare de metafizică și teologie, și temele subiacente ale numerologiei, scepticismului și idealismului pe care le găsim predominante atât în Yjing, cât și în Ddode Jing din Orientul Îndepărtat, precum și în theo -filozofia atât a presocraticilor (de ex Heraclit, Parmenide care apoi se îmbină și influențează teo-filozofia lui Platon), cât și a indo-arienilor și a indo-iranienilor este cel mai bine explicată printr-o ipoteză ancestrală comună comună, adică laurasia ipoteza, care coincide, desigur, cu un sistem teo-filozofic mult mai durabil și persistent, care este de obicei atribuit acestor popoare "preistorice", mai degrabă decât oricăruia dintre Ipotezele teoretice alternative care au fost propuse în prezent, probabil ipotezele "împrumuturilor culturale" și "polenizării încrucișate" fiind cele mai răspândite, în ciuda lipsei de dovezi în jurul acesteia Vedem urme și fire ale acestui sistem comun de credințe teo-filozofice ancestrale comune de la sfârșitul paleoliticului superior de-a lungul antichității eurasiatice, reflectate în închinarea care stă la baza marelui zeu al cerului, ca cea mai mare dintre toate zeitățile și președintele lumii naturale, apariția cosmosului "ordonat" dintr-un "abis apos, întunecat", mitul "ouului cosmic" primordial din care se nasc pământul și cerurile, închinarea sacrificială în general către zeități antropomorfe care sunt reprezentative pentru diverse aspecte ale naturii, venerarea și venerarea strămoșilor, adică închinarea eroilor etc Găsim, mai mult sau mai puțin, majoritatea acestor trăsături teo-filozofice persistente în aproape toate aceste culturi eurasiatice din primul mileniu î Hr , pe măsură ce aceste civilizații distincte încep să apară și să înflorească, după cum urmează zonele de influență imperială încep să se răspândească și să se extindă și sferele de influență socio-politică împreună cu aceasta și, la rândul lor, ca teofilul respectiv sistemele de credințe osofice devin codificate și sistematizate pe măsură ce scrierea este inventată pentru a sprijini aceste imperii vaste cu o "cultură" mai închegată și mai sintetizată în mare măsură În timp ce formele de închinare și perspectiva asupra "divinului" sunt foarte diferite în China antică decât în zona de influență indo-europeană, fără îndoială, sistemele de metafizică și aroma de bază, așa cum ar fi, a sistemelor teo-filozofice subiacente care apar în aceste regiuni distincte din punct de vedere geografic pentru care nu avem nicio dovadă de puncte de contact culturale cu a) un fel de sursă teo-filozofică comună, din care provin aceste sisteme de credințe, care se aliniază cu tiparele de migrație și așezarea umană (ipoteza laurasiană a lui Witzel mapată cu filozofie) mai degrabă decât mitologie), sau b) existența unei teo-filozofii eterne și mereu prezente, care se aliniază cu inconștientul colectiv jungian, sau c) o combinație de O privire mai detaliată asupra descoperirilor de artă rupestră poate fi găsită în capitolul despre preistoria omului, în epoca neolitică, care este ultima parte a epocii de piatră, poate fi găsită în secțiunea introductivă - Prolog - a acestei lucrări Vezi colaboratorii Wikipedia, "Venus figurines", Wikipedia, The Free Encyclopedia, ianuarie , : UTC, [accesat la ianuarie ] A se vedea Proiectul National Geographic Genographic pentru detalii despre descoperirile oarecum revoluționare legate de ascendența comună și calea de migrație finală a omului antic la https://genographic nationalgeographic com/human-journey/ pg- Teologia Reconsiderată cei doi Aceste fapte, aceste asemănări și teren comun dintr-o perspectivă teo-filozofică pe o întindere atât de mare de geografie în regiuni încât nu avem nicio dovadă pentru un contact cultural sau economic direct, cel puțin ne obligă să luăm în considerare dacă asemănările și Asemănările comune sunt împărtășite tocmai pentru că toate provin dintr-o sursă sau o origine comună care ajunge mult mai departe în antichitate decât se credea anterior și reflectă din nou o tradiție teo-filozofică și o capacitate intelectuală corespunzătoare și un mecanism de transmitere a omului antic care ajunge mult mai departe înapoi în preistorie decât este de regulă în cercurile academice și istorice antice de astăzi În timp ce ipoteza laurasiană ar putea părea poate oarecum exagerată la prima vedere, la o reflecție și o analiză mai profundă, cel puțin din perspectiva autorului, care a studiat astfel de subiecte pe o perioadă lungă de timp, ipoteza începe să pară mult mai posibilă și de fapt, poate chiar probabil, odată ce sistemele teo-filozofice antice sunt privite printr-o lentilă mai amplă și mai extinsă și când contextul tiparelor de migrație umană și dovezile arheologice care se suprapun, cât de subțire sunt, sunt luate împreună ca un întreg Un alt subiect și teme fundamentale care stau la baza acestei lucrări, în special tratate în partea a IV-a a acestei lucrări, material dedicat considerațiilor ontologice , este că modul în care definim realitatea, ceea ce considerăm baza și limitele cunoașterii în sine, trebuie să cuprindă psihologice și "concepţii" perceptive pentru a fi considerate "complete" Aceasta este, din perspectiva autorului, nu doar o cerință absolută din perspectivă rațională și logică, ci și din perspectivă științifică, precum și reflectată în unele dintre implicațiile Teoriei Cuantice, una dintre cele mai revoluționare "descoperiri" științifice ale modernului eră În viziunea acestui autor, această expansiune epistemologică necesară, așa cum ar fi, se bazează nu numai pe starea cunoștințelor științifice din secolul , așa cum se reflectă în starea actuală a fizicii, reflectată de adevărurile predominante ale mecanicii clasice, precum și mecanicii cuantice, dar și pe baza a ceea ce considerăm a fi adevărurile de bază, evidente de la sine, care înconjoară realitatea stărilor de conștiință care sunt evocate și produse de arta meditației, ceea ce ne referim ca supraconștient în această lucrare Vom arăta că aceste stări ale Ființei, împrumutând terminologia folosită de primii filozofi eleni, precum Parmenide, Platon și Aristotel, reprezintă însăși sursa tradiției filosofice și intelectuale occidentale și totuși s-au pierdut efectiv din perspectivă epistemologică întrucât starea rațiunii și teologia în general au evoluat în ultimii de ani Aceste stări pure de conștiință nealterată, adică din nou supraconștiința, care sunt experimentate efectiv de către practicanții mistici avansați, reprezintă însăși fundamentul misticismului în toate formele sale și Ontologia este privită de obicei dintr-un punct de vedere intelectual modern occidental ca un studiu al naturii realității sau, mai precis, al ființei Domeniul este legat de, și cel mai adesea considerat un subdomeniu al metafizicii - din nou dintr-un punct de vedere intelectual modern, occidental În timp ce ontologia este un cuvânt relativ nou în istoria literaturii și filosofiei occidentale, despre care se crede că a fost folosit pentru prima dată la începutul secolului al XVII-lea de către filozoful german Jacob Lorhard, ea are totuși origini și implicații foarte profunde din punct de vedere lingvistic și filozofic grecesc, a cărui rădăcină provine din participiul prezent al verbului grecesc "a fi", adică ovroț, romanizat ca ontos Acest termen este explorat în profunzime nu numai de Parmenide, ci și de Platon cu noțiunea sa de ființă și apoi, la rândul său, Aristotel cu noțiunea sa de a fi în calitate de ființă Principiul în ansamblu discutabil formează cadrul intelectual de bază și de bază și subiectul de dezbatere și dezacord, practic, al întregii filosofii elene Vezi colaboratorii Wikipedia, "Ontology", Wikipedia, The Free Encyclopedia, ianuarie , : UTC, [accesat ianuarie ] pg Teologia Reconsiderată sunt, în opinia autorului, indicative ale unei realități care există dincolo de tărâmul subiectelor și obiectelor și, ca atare, ar trebui și trebuie să fie încorporate în orice descriere cuprinzătoare și completă a cunoașterii (adică epistemologiei) care urmează să servească omenirii în viitor, astfel încât relația nu numai cu noi înșine (privind ca entități "spirituale", mai degrabă decât procese fizice biochimice și neurologice) este mai bine înțeleasă și înțeleasă pentru a sprijini o experiență de viață mai "împlinită" și "hrănitoare", probabil scopul fiecăruia dintre noi, dar și că relația noastră unii cu alții și lumea naturală, adică "mediul nostru", este mai bine înțeleasă pentru a realiza o existență mai armonioasă și mai echilibrată pentru societatea umană în ansamblu Aceste stări ale Ființei, supraconștiința noastră, sunt privite în detaliu nu numai în contextul tradiției filozofice indiene în ansamblu, ci și în contextul practicilor și experiențelor spirituale bine documentate și studiate ale înțeleptului Ramakrishna din secolul al XIX-lea , profesor și inspirație spirituală pentru una dintre cele mai influente și proeminente figuri ale tradiției moderne Yoga din Occident, adică Swami Vivekananda Realitatea supraconștientului este o temă constantă de-a lungul acestei lucrări și este explorată în detaliu în părțile IV și V ale acestei lucrări și, din perspectiva autorului, are implicații semnificative nu doar asupra definiției noastre a cunoașterii în sine, ci și asupra locului teologiei, morala și etica, precum și metafizica (din nou ceea ce se numește prima filozofie urmând tradiția lui Aristotel) în contextul oricărei anchete și studiu al naturii realității Susținem că concepția inițială a cunoașterii de către cei mai timpurii filozofi occidentali, adică presocraticii, în mod specific Platon și Aristotel, a încorporat (sau cel puțin nu a respins în totalitate) realitatea experiențială care s-a reflectat în aceste așa-numite "mistice" " experiențe, chiar dacă nu le-au discutat sau analizat în mod explicit în mod direct Acest lucru se reflectă, de exemplu, în concepția lui Platon despre cunoaștere, adică epistemologia sa, ca fiind împărțită în lumea Ființei, care era eternă și neschimbătoare, și lumea Devenirii, care se caracterizează prin schimbare sau mișcare constantă - o concepție metafizică și teo-filozofică care de fapt formează baza epistemologiei lui Aristotel, adică noțiunea lui de a fi în calitate de ființă Mai susținem că această noțiune de schimbare ca principiu de bază al lumii naturale nu este doar o caracteristică a filosofiei elene timpurii, ci este și o construcție teo-filozofică proeminentă a filosofiei antice chineze, adică filosofia Orientului Îndepărtat în antichitate , oferind, așa cum ar fi, baza pentru argumentul unei moșteniri teo-filozofice comune, care ajunge mult mai departe în antichitate decât se consideră de obicei și care leagă toate popoarele antice din Eurasia cel puțin într-o anumită măsură Ca atare, una dintre temele de bază ale acestei lucrări este că, privind rădăcinile cercetării raționale în Occident, prin oglindă, nu numai că găsim o definiție mult mai largă și cuprinzătoare a cunoașterii și realității, care din Perspectiva autorului este o descriere mai exactă și mai completă a întregii stări a experienței umane, precum și a lumii naturale și a împrejurimilor în care se află, dar care - așa cum ne obligă teoria cuantică să facem în mare măsură - include explorarea natura Sufletului și a Această concepție modernă a realității ca fiind împărțită în subiecte și obiecte este rezultatul și punctul culminant a aproximativ de ani de evoluție intelectuală în Occident și este menționată în această lucrare, urmându-l pe Robert Pirsig, ca metafizică subiect-obiect Ramakrishna ( - ) sa născut în Bengalul de Vest și este menționat cel mai mult în această lucrare folosind numele său spiritual complet, care include epitetul Paramhamsa, adică Paramhamsa Ramakrishna O descriere a semnificației epitetului Paramhamsa este dată spre sfârșitul părții a IV-a a acestei lucrări, unde sunt prezentate și analizate în detaliu diverse interpretări și/sau explicații pentru experiențele lui Ramakrishna Sistemele teo-filosofice ale lui Platon și Aristotel sunt revizuite în detaliu în capitolele relevante din partea a II-a și a III-a a acestei lucrări, Despre metafizică și, respectiv, teologie pg- Teologia Reconsiderată spectru complet de experiență cognitivă, împreună cu cercetarea teologică în general - toate atributele care sunt complet absente din Știința modernă Autorul susține că această expansiune sau revizuire epistemologică și metafizică, așa cum spune, reprezintă un pas intelectual necesar pe care trebuie să-l facem ca specie pentru ca noi să progresăm și să evoluăm în secolul și mai departe, pentru a înțelege nu doar interrelația noastră fundamentală și interdependența unul față de celălalt pentru realizarea armoniei și ordinii individuale, sociale și globale, dar și un pas necesar pentru a înțelege și a încorpora cu adevărat interdependența și interrelația fundamentală pe care le avem cu mediul nostru natural și cu planeta în ansamblu și, la rândul său, ordine cosmică universală Pentru că ne place sau nu, am ajuns la un punct în istoria și evoluția noastră umană, și în starea planetei și a mediului de fapt, în care relația noastră cu mediul nu mai este doar o problemă filozofică sau teoretică de studiat sau dezbătut, dar că starea îngrozitoare a planetei în sine, casa noastră de care depindem noi (precum și toate speciile de pe planetă de fapt) pentru supraviețuire, este un produs secundar natural și o consecință, un fenomen direct legat de cauzalitate, al fundamentalului fundamental și concepții greșite de bază și înțelegere greșită a naturii realității în sine, a cărei explorare completă este din nou o temă de bază care stă la baza cea mai mare parte a acestei lucrări Ca o ilustrare a implicațiilor unei astfel de reformulări a modului în care definim realitatea și cunoașterea, respingând ceea ce numim realism obiectiv ca fiind inadecvat și incomplet în cel mai bun caz, să ne uităm la modul în care realitatea și cunoașterea acesteia este concepută de Aristotel, o disciplină cunoscută în cercurile filozofice ca epistemologie și o temă constantă în toată această lucrare În timp ce acoperim pe larg filosofia și metafizica lui Aristotel în capitole specifice din această lucrare, haideți să rezumam principiile aici și, în acest sens, să vedem cum se compară acestea cu concepția realistă obiectivă, adică metafizica subiect-obiect despre realitate, care oferă fundamentul occidentalului tradiție intelectuală și academică, adică Știința Din perspectiva metafizicii subiect-obiect, un cadru conceptual și metafizic care se sprijină pe noțiunile de determinism cauzal și realism obiectiv, realitatea - și, la rândul ei, cunoștințele (empirice) însăși de fapt - este definită fundamental şi caracterizată prin diverse fenomene de măsurare cantitativă şi calitativă În mod efectiv, dacă nu putem "măsură" un lucru, dacă realitatea lui obiectivă nu poate fi confirmată sau verificată, el nu există Știința așa cum ar fi stă chiar la pilon Această abordare a utilizării conținutului lucrării în sine pentru a ilustra importanța și semnificația lucrării este inspirată de introducerea lui Carl Jung la traducerea clasică Wilhelm/Baynes a I Ching (YijTng), unde Jung efectiv "consultă" I Ching , adică îl folosește ca instrument de divinație care este scopul său principal (filozofia și metafizica subiacente au fost o parte implicită a lucrării și nu scopul ei principal, fiind expusă abia mult mai târziu când comentariile "confucianiste", adică Cele Zece Aripi, care a descris originile și diferitele interpretări ale celor de hexagrame care au constituit nucleul YijTng-ului, a fost adăugată textului) pentru a-i alina unele dintre preocupările pe care le-a avut cu privire la scrierea introducerii în sine, având în vedere natura textului și având în vedere background și profesie ca "om de știință" Procedând astfel, el a descris nu numai modul de utilizare a textului, modul în care acesta a fost folosit în mod tradițional de-a lungul istoriei chineze, ci și, în multe privințe, substanța valoarea metafizică și psihologică interpretativă a textului însuși, aceste calități fiind, probabil, reprezentative pentru sursa interesului său profund și de durată pentru text Sau chiar dacă existența sa nu este complet negata, ea se află totuși în afara cadrului intelectual al Științei, care din nou se bazează doar pe date și informații empirice și verificabile În disciplinele intelectuale în care fenomenele nemăsurabile și/sau neobiective, cum ar fi experiențele mistice de exemplu, nu sunt cu totul ignorate, cum ar fi psihologia de exemplu, ele nu sunt totuși considerate ca reale în sine, cu siguranță nu în concepția științifică clasică a realitatea dat fiind că existenţa lor nu poate fi verificată empiric în schimb, aceste tipuri de fenomene neobiective din aceste discipline sunt în cea mai mare parte considerate ca noțiuni sau concepte concepute teoretic și intelectual care, deși pot avea scopuri utilitare în domeniile lor de studiu respective și specifice, nu se poate spune totuși că fac parte din Știință potrivit În timp ce psihologia ca disciplină este considerată a fi "științifică" de către unii (cu siguranță de către psihologi, de exemplu), cu siguranță se află în afara domeniului fizicii, domeniul de care este în cele din urmă legată și se sprijină noțiunea noastră modernă de realitate de fapt [Teoriile psihologice ale lui Freud și Jung, fiecare dintre ele reprezintă două capete ale spectrului teoretic psihologic în epoca modernă, sunt parcă descrise în detaliu în partea a IV-a a acestei lucrări ] pg Teologia Reconsiderată a gândirii intelectuale occidentale, cu toate celelalte discipline supuse acesteia, ceea ce nu este chiar modul în care filosofii eleni timpurii, strămoșii noștri intelectuali, au conceput lumea cel puțin Dintr-un punct de vedere obiectiv realist, această lucrare - chiar această Carte pe care o țineți în mâini chiar acum și o citiți (cu excepția cazului în care o citiți electronic, caz în care ne referim aici la tableta dispozitivului pe care o vedeți electronic) aceste cuvinte și citirea lor) - este definită de diferite măsurători cantitative și calitative, fiecare dintre acestea, combinate împreună, ne oferă o definiție verificabilă empiric a ceea ce "este" de fapt această lucrare, această Carte în forma sa publicată Ce îl face "real" Cum îl descriem și de care depinde în cele din urmă realitatea sa în lumea fizică În acest sens putem spune definitiv, într-o manieră "verificabilă prin metode științifice de cercetare" că este alcătuită dintr-un anumit număr de cuvinte, un anumit număr de pagini, un anumit număr de capitole și părți, că a fost scrisă de autorului, că a fost scris folosind un software numit Microsoft Word, că este scris în limba engleză, că a fost "publicat" în și chiar că "face referire" și "citează" diverse alte texte dintr-o varietate de discipline care au fost "publicate" de alți autori la alte date și momente ale istoriei În forma sa finală, această lucrare "există" ca o Carte fizică cu un anumit număr de pagini care este publicată de un anumit editor, că cântărește un anumit număr de lire sterline, că paginile sunt alcătuite dintr-o formă de hârtie care provine din poate un fel de arbore și că chiar și un anumit număr de "copii" ale cărții sunt vândute și livrate prin diferite forme de corespondență și centre de expediere Toate acestea sunt "fapte" precise și, din nou, "adevăruri" verificabile care descriu această lucrare și pot ajuta o altă persoană să înțeleagă ce "este" dintr-o perspectivă realistă obiectivă, desigur Cu toate acestea, ar trebui să fie ușor de înțeles pentru cititor că aceste fapte, deși adevărate și descriptive la un nivel foarte elementar și "fizic", omit "caracteristici" foarte semnificative ale acestei lucrări care o fac unică și ne ajută să înțelegem mai pe deplin, sau înțelegeți ce "este" cu adevărat această Carte În termeni mai simpli, ar trebui să fie evident că definiția menționată mai sus, deși este exactă și "descriptivă", este inadecvată și lipsită în mare măsură Ca o definiție și o descriere alternativă a acestei lucrări, ne uităm la concepția mai amplă a realității a lui Aristotel, cum definește el calitățile unui "lucru" care oferă baza pentru înțelegerea noastră așa cum ar fi, o noțiune care este de obicei transliterată în modern cercurile filosofice ca expresie oarecum înșelătoare (și cu siguranță obtuză) fiind în calitate de ființă Pentru Aristotel, pentru a înțelege natura unui "lucru", calitățile care îl fac "real", trebuie să înțelegem toate modurile, toate "motivele", care au adus la existență un astfel de "lucru" Acesta este subiectul pe care îl acoperă în detaliu minuțios în lucrarea sa fundamentală Metafizica, sau ceea ce vine literalmente înaintea Fizicii, așa cum Aristotel a conceput inițial disciplina intelectuală, și la care ne referim pe parcursul acestei lucrări, urmând limbajul filosofic occidental modern, ca primul filozofie Din Stanford Encyclopedia of Philosophy găsim o bună explicație a cadrului epistemologic al lui Aristotel, un cadru intelectual care stă la baza întregului său sistem de filozofie, de fapt - acea cunoaștere De la greacă la ti en einai, sau "ceea ce a fost să fie", un concept care stă la baza practic întreaga filozofie a lui Aristotel și reprezintă piatra de temelie a cadrului său epistemologic, sprijinind abordările sale raționale pentru definirea a ceea ce ne referim acum ca știință , ci ceea ce el numea episteme, adică cunoaștere Pentru o analiză detaliată a contextului și a utilizării acestei expresii, precum și a expresiilor alternative pe care Aristotel le folosește pentru a descrie același concept în corpul său, a se vedea Shields, Christopher, "Aristotle", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Winter Edition), Edward N Zalta (ed ), URL = pg- Teologia Reconsiderată a unui lucru, ceea ce Aristotel însuși s-a referit în limba greacă ca episteme , trebuie să fie susținut de o descriere cauzală completă și cuprinzătoare a obiectului de înțelegere menționat În Fizica II și Metafizica V , Aristotel oferă descrierea sa generală a celor patru cauze Această relatare este generală în sensul că se aplică la tot ceea ce necesită o explicație, inclusiv producția artistică și acțiunea umană Aici Aristotel recunoaște patru tipuri de lucruri care pot fi date ca răspuns la o întrebare de ce: - Cauza materială: "acela din care", de exemplu, bronzul unei statui - Cauza formală: "forma", "contul a ceea ce-este-a-fi", de exemplu, forma unei statui - Cauza eficientă: "sursa primară a schimbării sau odihnei", de exemplu, artizanul, arta turnării în bronz a statuii, bărbatul care dă sfaturi, tatăl copilului - Cauza finală: "sfârșitul, acela de dragul căruia se face un lucru", de exemplu, sănătatea este sfârșitul mersului, slăbirii, epurării, medicamentelor și instrumentelor chirurgicale Cunoașterea din perspectiva lui Aristotel, cadru epistemologic al lui Aristotel, așa cum este definit ca suma totală a acestor patru tipuri distincte de cauzalitate, tipuri care, deși se exclud oarecum reciproc, sunt totuși în același timp (din perspectiva lui cel puțin) exhaustive, nu constă în ansamblu doar într-o concepție mult mai largă despre noțiunea de cauzalitate în sine decât cu care suntem obișnuiți în cercurile intelectuale și academice moderne din Occident, dar permite și susține în mod fundamental o definiție mult mai largă a realității însăși în comparație cu concepția intelectuală occidentală modernă despre realitate, care din nou este susținută de pilonii gemeni ai determinismului cauzal și realismului obiectiv Concepția lui Aristotel despre realitate se bazează pe aceeași noțiune de cauzalitate care stă la baza paradigmei intelectuale predominante a Occidentului, adică viziunea occidentală asupra lumii, adică metafizica subiect-obiect, care, după cum se dovedește, are o semnificație ontologică (adică studiul natura ființei sau realității) implicații - un subiect care este tratat pe larg în Partea IV și Partea V a acestei lucrări Totuși, noțiunea de cauzalitate a lui Aristotel, fundamentul cadrului său epistemologic, integrează noțiunea de formă (în sensul platonic), precum și de scop (teleologie), în însăși definiția ei și, prin urmare, oferă baza unei paradigme intelectuale mult mai ample a înțelegere decât ceea ce suntem obișnuiți în Occident, una care se apropie (deși nu în totalitate) de concepția filozofică orientală a realității, de fapt, una care include concepția mai largă a ceea ce am ajuns să numim conștiința însăși Folosind cadrul epistemologic al lui Aristotel, putem descrie cauza materială a acestei lucrări, această Cărți, ca fiind computerul și software-ul care a fost folosit pentru a scrie cuvintele și a proiecta capitolele și a formata paragrafele, paginile, notele de subsol etc Cauza formală este structura generală a lucrării, forma ei prevăzută din perspectivă organizatorică - structura Părților și capitolele respective ale acestora - precum și conținutul general al lucrării, adică subiectul acesteia Cauza eficientă este autorul însuși, scriitorul operei, iar cauza finală, scopul pentru care lucrarea este finalizată, este pentru avansarea cunoștințelor umane Este din traducerea cuvântului grecesc episteme din care derivă de fapt cuvântul englez modern Science, prin traducerea latină a episteme ca sciencia Falcon, Andrea, "Aristotel on Causality", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de primăvară ), Edward N Zalta (ed ), URL = Pg- Teologia Reconsiderată în general, nu numai în ceea ce privește istoria antică, ci și în ceea ce privește concepțiile moderne despre realitate, desigur Odată ce înțelegem fiecare dintre aceste aspecte cauzale despre cum și de ce această lucrare, această Carte a luat ființă așa cum ar fi, ceea ce o face reală, fiecare dintre ele individual, precum și toate împreună, ajungem la o înțelegere adecvată și completă a acestei lucrări, adică tot ce este de știut despre ea Din perspectiva autorului, acest nivel de înțelegere oferă cititorului o perspectivă mult mai largă și, de fapt, o înțelegere mult mai bună și completă a operei în sine Deși include aspectele materiale, include și aspectele structurale și formale, precum și aspectele teleologice (scopul) ale lucrării Această ultimă parte, scopul sau sensul, este de fapt omisă aproape în întregime din orice concepție modernă a realității în Occident, concepții care se bazează aproape exclusiv în lumea "fizică" și, ca atare, orice sens al scopului este prin definiție exclus dat fiind că nu are valoare empirică sau obiectivă ca atare În timp ce determinismul cauzal și realismul obiectiv sunt principii intelectuale călăuzitoare foarte puternice care au făcut un mare serviciu umanității prin promovarea dezvoltării Științei ca disciplină în sine, credința noastră oarbă în Știință ne-a lăsat, de fapt, un produs secundar oarecum neintenționat al unui noțiune mai restrânsă, și mai puțin holistică și mai puțin descriptivă, de fapt, a realității în sine De aici și necesitatea unei revizuiri a modelului intelectual de bază Înapoi la prima filozofie într-un anumit sens Ca o ilustrare suplimentară a efectului lărgirii acestei definiții a cunoașterii, putem privi partea a IV-a în mod specific cu privire la "interpretarea" Ramakrishna folosind o lentilă epistemologică intelectuală fundamental occidentală, una care, deși este extinsă pentru a include și recunoaște psihologia, ca o lentilă epistemologică cadrul teoretic pentru înțelegerea minții și a efectului acesteia asupra comportamentului în mod specific (în special psihologia freudiană) vine totuși cu granițe și presupuneri care ne împiedică cu totul să apreciem pe deplin, sau chiar să înțelegem, Ramakrishna ca o figură istorică care a avut un efect atât de profund asupra teologiei și spiritualitate de pe tot globul de la moartea sa la sfârșitul secolului al XIX-lea - cea mai mare parte din cauza învățăturilor și organizațiilor stabilite de cel mai cunoscut discipol al său Swami Vivekananda Sufletul pentru Aristotel este privit prin această lentilă epistemologică a cauzalității, această definiție largă care, deși nu este neapărat neștiințifică, este totuși una care include nu doar aspectele formale ale schimbării, adică modelul, așa cum ar fi, a ceea ce este modelat, dar, desigur, și cauza finală, care reprezintă scopul sau sensul subiacent din spatele a ceea ce încercăm să înțelegem pe deplin, să apreciem sau, la rândul său, a cărui existență poate fi înțeleasă Aceste ultime două aspecte ale cauzalității sunt cele care aduc sensul deplin și aprecierea lui Paramhamsa Ramakrishna ca figură spirituală sau religioasă, al cărei un adevărat scop în viață, chiar motivul sau cauza finală din spatele sumei totale a practicilor sale spirituale și a vieții sale in toto, de fapt, este realizarea lui Dumnezeu Această presupunere cu privire la existența lui Dumnezeu și la realizarea lui (sau a ei, după caz) nu este abandonată sau ignorată în acest cadru epistemologic, ci este (cel puțin conform interpretărilor teologice ulterioare ale metafizicii lui Aristotel) integrată în modelul parca Aceasta este noțiunea de prim, sau primul, motor, care este echivalat cu Dumnezeu, sau Allah, de tradiția filozofică musulmană, de exemplu Ca atare, înțelegând forța motrice, adevăratul sens și semnificația practicilor spirituale ale lui Ramakrishna folosind o lentilă epistemologică aristoteliană, se poate cel puțin aprecia și, la rândul său, interpreta, viața și învățăturile sale în contextul în care Ramakrishna însuși a trăit, spre deosebire de oarecum inventat Pg- Teologia Reconsiderată aplicarea unui cadru intelectual occidental materialist și cauzal determinist care duce invariabil la confuzie și/sau la interpretare greșită sau neînțelegere totală Cu alte cuvinte, în timp ce determinismul cauzal și realismul obiectiv sunt instrumente extraordinar de valoroase și puternice pentru înțelegerea lumii fizice, este totuși complet inadecvat ca cadru intelectual nu doar pentru Mecanica Cuantică, ci și ca cadru intelectual pentru înțelegerea întregii sfere de aplicare a umanității existență - o existență care trebuie să includă la un anumit nivel o apreciere sau acceptare a înțelepciunii Orientului, așa cum ar fi Căci din înțelepciunea Orientului, din care se pot găsi urme chiar în tradiția teo-filozofică occidentală veche, găsim nu doar credința fundamentală în existența unor stări superioare de conștiință, adică supraconștiința, ci și cea explicită credința că aceste stări de conștiință pot fi de fapt realizate și că ele, la rândul lor, nu reprezintă doar un aspect al realității, ci și că reprezintă o ordine superioară, sau o formă, a realității însăși - una care subsumează și transcende realitatea fizică Aceasta nu este doar baza tuturor practicilor mistice și a experiențelor asociate cu acestea, care sunt moștenirea tradiției filozofice orientale, tradiția filozofică indiană în special, dar reprezintă, de asemenea, mesajul de bază care stau la baza tuturor profeților din toate epocile, Ramakrishna fiind nu exceptie desigur Pe scurt, dacă adevărata natură a Ființei - o înțelegere a ceea ce caracterizează și susține ființa în sine, ce înseamnă a fi sau a exista - este ceea ce încercăm să înțelegem, atunci determinismul cauzal și realismul obiectiv pur și simplu nu sunt adecvate și trebuie căutat un sistem ontologic și epistemologic mai larg și, de fapt, mai vechi ss În terminologia lui Bohm, trebuie să existe o ordine subiacentă sau generală implicată, care nu se sprijină pe aceste principii și care este o condiție necesară, un predicat de fapt, pentru a ajunge la o înțelegere (mai) completă a realității în toate formele ei și aspecte - de unde și titlul părții a IV-a a acestei lucrări, Despre ontologie - o trecere în revistă a lucrării fizicianului din secolul al XX-lea David Bohm asupra ontologiei, în special, noțiunea sa de ordine implicată, poate fi găsită în partea a IV-a a acestei lucrări pg- Teologia Reconsiderată Geneza acestei lucrări a pornit dintr-un gând inițial sămânță, o idee parcă O întrebare într-adevăr, "Este posibil ca metafizica de bază care stă la baza teo-filozofiei chinezilor antici, precum și a grecilor, să provină din același cadru intelectual inițial"? Dacă răspunsul ar fi da, sau chiar poate, ar împinge data originii teo-filozofiei și metafizicii în antichitate mult mai înapoi în istorie decât sa considerat anterior - cu câteva milenii cel puțin de fapt Acest punct de vedere este în contrast cu viziunea mai ortodoxă, punctul de vedere standard al manualului, cum ar fi, că aceste două sisteme de credințe au evoluat independent unul de celălalt Întrebarea, deși la început poate părea aproape discutabilă, având în vedere lipsa de dovezi disponibile în perioada de timp care ar trebui înțeleasă pentru a construi dovezi pentru o ipoteză atât de ciudată, de fapt, după reflecție și puțină cercetare, pare să nu fie pe cât de revoltător pe cât s-ar putea crede De fapt, în lumina celor mai recente cercetări din jurul analizei și înțelegerii genomului uman în legătură cu originea și populația lumii de către speciile moderne de oameni, împreună cu o ipoteză oarecum revoluționară privind originile mitologiei în antichitate, ca postulată de savantul vedic/sanscrit Michael Witzel, adică așa-numita ipoteză laurasiană , ne aflăm în poziția oarecum incomodă că această ipoteză a originilor comune a ceea ce numim "teofilozofie eurasiatică" devine cel puțin posibil și poate chiar probabil - având în vedere amploarea asemănărilor intelectuale combinate cu disparitatea geografică, sau separarea, a civilizațiilor în cadrul cărora aceste sisteme teo-filosofice antice sunt văzute pentru prima dată a ieși la iveală Prin (re)alinierea studiului mitologiilor lumii cu cele mai recente evoluții în cercetarea genetică umană, lingvistică și arheologie, Witzel teoretizează că, probabil, asemănările în narațiunea mitologică care pot fi găsite în multe culturi și civilizații disparate și separate geografic de pe tot globul , atât astăzi în timpurile moderne, cât și în istoria antică, se datorează nu unui inconștient colectiv, așa cum a teoretizat de exemplu Jung, ci datorită "inventării" și "răspândirii" ulterioare a ceea ce el numește "laurasian" poveste mitologică, adică ceea ce el se referă ca o narațiune de bază, de către o cultură masculină, bazată pe șaman, care s-a răspândit în paralel și aliniat cu migrația oamenilor moderni din Africa și în Mediterana, Orientul Apropiat, subcontinentul indian și Orientul Îndepărtat (colectiv la ceea ce ne referim, după Witzel, ca "Eurasia" în această lucrare), adică așa-numita ipoteză laurasiană Lucrarea care reflectă aceste aspecte comune dintr-o perspectivă numerologică între școala pitagoreică reflectată în Tetroctys iar metafizica Y'ijTng, așa cum se reflectă în comentariile celor zece aripi, se intitulează "Numerologia și aritmologia în filosofia pitagoreică și YijTng" și poate fi găsită aici: https://www academia edu/ /Numerology and Arithmology in Pythagorean Philosophy and the YijTng Originile mitologiilor lumii, EJ Michael Witzel Oxford University Press, În această lucrare, Witzel lucrarea sa caută să (re)clasifice și să revoluționeze studiul mitologiei, care, așa cum a fost analizat de oameni precum Joseph Campbell și Cari Jung în secolul al XX-lea, a găsit deja multe paralele comune în întreaga lume multe culturi și civilizații (vechi) diferite care nu puteau fi explicate doar prin așa-numita "împrumut cultural" și care, în nu mică măsură, l-au determinat pe Cari Jung să-și dezvolte teoria inconștientului colectiv Vezi în mod specific paginile - Comparația mitologiei antice, cu un accent special pe motivele cosmologice în special, împreună cu sistemele teo-filosofice antice din antichitate din "Eurasia", reprezintă cea mai mare parte a părților I și II ale acestei lucrări Witzel deduce din dovezile arheologice, genetice, literare și orale ale studiului acestor narațiuni sau povești ale creației antice (mithos, așa cum ne referim la ele în primul rând) că această narațiune a creației "laurasiană" poate fi urmărită și aliniată cu un migrația umană prin Eurasia care are loc cu aproximativ și de ani în urmă și urmează o rută din Africa și în Marea Mediterană și Orientul Mijlociu, în Orientul Apropiat și Asia de Sud-Vest și apoi trece în Orientul Îndepărtat El juxtapune această narațiune mitologică cu ceea ce el se referă ca narațiune mitologică "Gondwana", care o precede și este mai preistorică și, la rândul ei, mai puțin sofisticată, în forma sa narativă Pg- Teologia Reconsiderată Indiferent de puterea sau slăbiciunea ipotezelor sale, un subiect mult prea larg și care implică prea multe discipline despre care autorul nu este în măsură să vorbească critic despre un fel sau altul, această ipoteză laurasiană se bazează pe evoluții destul de solide în ceea ce privește cercetarea genetică în mod specific și migrațiile populației umane care au fost larg acceptate de comunitatea științifică în ultimii douăzeci de ani și ceva Această cercetare provine nu doar dintr-o cartografiere detaliată a genomului uman, ci și din evoluțiile și descoperirile privind rata de progresie și "mutație" a cromozomilor Y de-a lungul generațiilor (transmisă pe descendența paternă), precum și rata de mutație și progresia ADN-ului mitocondrial (transmis pe partea maternă), împreună cu cartografierea genomurilor umane ale diferitelor populații indigene (adică relativ constante și neitinerante) de pe tot globul în ultimii douăzeci de ani, toate acestea oferind baza pentru dovezi empirice solide ale următoarelor teorii ale migrației umane, revoluționând înțelegerea noastră a istoriei omenirii în ultimii de ani și ceva Aceste progrese revoluționare în cercetarea genetică cu privire la calea migrației umane pe glob în afara Africii indică următoarele fapte importante, toate relevante pentru temele și concluziile aferente, dacă le putem numi astfel, prezentate pe parcursul acestei lucrări: a) a existat un fel de blocaj genetic în urmă cu circa de ani, în care diversitatea genetică generală a oamenilor moderni, adică homo sapiens, a fost mult redusă , b) oamenii moderni au migrat din Africa în valuri care au început cu aproximativ de ani în urmă, populând inițial Orientul Apropiat și Asia de Sud-Est cu aproximativ de ani în urmă și răspândindu-se până în Australia (prin Indonezia probabil) cu cel puțin aproximativ de ani în urmă; și c) aceeași populație de oameni "afiliată genetic" a sosit în Europa cu aproximativ de ani în urmă, înlocuind populațiile de Neanderthal preexistente de acolo și d) acești oameni moderni distinși genetic au ajuns și au început să populeze Asia de Est nu mai târziu de de ani în urmă și cel mai probabil cu cel puțin de ani în urmă Mai mult, combinăm aceste fapte cu ceea ce știm acum despre migrația umană pe tot globul în preistorie (adică înainte de a scrie) prin studiul genomului uman, cu dovezile care încep să apară pentru desenele de artă rupestre, precum și figurinele lui Venus din Înregistrările arheologice care au început în urmă cu aproximativ de ani în Europa, Asia și Australia, începe să apară o imagine a potențialei difuzări a vederilor intelectuale, și poate chiar teologice, în Eurasia, într-un mod mai coeziv decât este considerat de obicei Existența acestor artefacte "arheologice" reflectă cel puțin existența unei gândiri abstracte combinată cu crearea de instrumente și limbaj de bază (a căror sumă totală, fără îndoială, distinge omul, omul modern, de restul speciilor de pe planetă, precum și de de la predecesorii săi "mai puțin civilizați și inteligenți"), dar marchează și începutul utilizării formelor vizuale și materiale de "artă" - formă, formă, culoare și imagine pentru a reprezenta o "idee" - împreună cu, desigur, existența dezvoltărilor tehnologice necesare pentru a crea A se vedea Proiectul National Geographic Genographic pentru detalii despre descoperirile oarecum revoluționare legate de ascendența comună și calea de migrație finală a omului antic la https://genographic nationalgeographic com/human-journey/ S-a estimat că doar aproximativ - mii de oameni făceau parte din acest grup de populație din care provin toți oamenii moderni Unele estimări ale acestui așa-numit "gât de sticlă" estimează că este de doar A se vedea contribuitorii Wikipedia, "Early human migrations", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [ accesat la decembrie ] pg Teologia Reconsiderată astfel de "artă", precum și dezvoltările intelectuale necesare (adică gândirea abstractă, simbolurile, sistemele de credință în sine) pentru crearea simbolurilor și artelor menționate în diferite forme Figura : Distribuția artei rupestre în epoca paleolitică în toată Eurasia Acest pas în evoluția omului modern, de asemenea, important și foarte relevant pentru această lucrare, marchează începuturile percepției omenirii asupra lumii din jurul lor ca fiind "sacră" în mare măsură Căci în aceste peșteri, găsim scene colorate și descriptive pe pereții acestor peșteri, care constau din diverse animale și fiare cu care omul preistoric a avut, fără îndoială, o relație distinctă și puternică, dar și semne distinctive ale mâinilor și alte jumătate umane și jumătate animale forme tip, asemănătoare cu ceea ce găsim în reprezentările zeilor și zeițelor egiptene de exemplu Aceste "spații" de artă rupestră și celelalte dovezi din peșteri în sine, cum ar fi locația lor adânc în peșteri și dovezile utilizării focului împreună cu existența oaselor altor specii de animale, împreună cu opera de artă distinctă elaborată în sine, reprezintă, fără îndoială, prima dovadă pe care o avem pentru stabilirea unui fel de "spațiu sacru", în care o formă de "închinare" rituală sau ceremonială, din nou, dacă putem numi așa, a avut loc și "simboluri", înfățișând în mare parte animale și femele imaginile arhetipice, încep să capete o viață de sine stătătoare într-o anumită privință, devenind elemente de "cult", folosind din nou acest termen într-un sens larg Este important de remarcat faptul că doar pentru că sunt primele dovezi pentru acest tip de "gândire", dacă putem numi așa, așa cum se reflectă în aceste desene de artă rupestră și "spatii sacre" despre care găsim dovezi în epoca paleoliticului superior * Imagine de la http://www ancient-wisdom com/caveart htm Pg- Teologia Reconsiderată în toată Eurasia nu înseamnă că punctele de vedere și gândurile, modul de gândire sau percepția relației omului cu mediul lor și cu animalele și mediul natural și împrejurimile lor, nu existau sau erau predominante înainte de data acestor constatări, doar că putem spunem definitiv că nu avem dovezi ale capacității omului de a crea aceste imagini, instrumentele necesare și "mentalitatea" necesară, înainte de această perioadă în preistoria umană, bazată pe dovezile arheologice așa cum există acum Figura : Desene peșterii Lascaux, circa ВСЕ în Franța modernă Aceste desene de artă rupestre arată nu numai importanța și relația metafizică simbiotică pe care acești oameni timpurii le-au avut cu "mediul lor", în special animalele pe care se bazau pentru întreținere și supraviețuire, ci și câteva dintre începuturile percepției "mamei" " și "uter" ca elemente arhaice de importanță Deoarece găsim nu numai reprezentări ale "mamei" sau "Venus" asemănătoare figurilor pe unele dintre aceste picturi de artă rupestră, ci și existența destul de răspândită a așa-numitelor "figurine Venus" în documentele arheologice din Eurasia în timpul Paleoliticului superior, ca bine După cum se spune adesea, absența probelor nu este o dovadă a absenței Imagine de la http://www ancient-wisdom com/caveart htm Pentru o trecere în revistă a existenței pe scară largă a diferitelor forme ale mamei universale în înregistrarea arheologică din Paleoliticul superior, vezi The Mythology of Venus: Ancient Calendars and Archeoatronomy, Capitolul , "The Emergence of the Goddess: A Study of Venus in the Paleolithic and Epoca neolitică" de Helen Benigni Editat de Helen Benigni și publicat de University Press of America pg Teologia Reconsiderată Ne sunt prezentate apoi dovezile pentru următorul progres major în civilizația umană sub forma invenției agriculturii precum și a domesticirii diferitelor animale, toate evoluții care sunt caracteristice așa-numitei "Revoluții neolitice" Aceste evoluții apar pentru prima dată în evidențele arheologice din zona "Semilună Fertilă" din Asia de Sud-Vest cu aproximativ - de ani în urmă și apoi s-au răspândit în Europa și Asia de Sud-Est și subcontinentul indian la scurt timp după aceea, și în Orientul Îndepărtat, adică în China de Nord și în Bazinul râului Galben, cu aproximativ de ani în urmă Figura : Harta lumii care arată centrele aproximative de origine ale agriculturii și răspândirea acesteia în preistorie Efectul acestor inovații "tehnologice" și progrese sociologice care caracterizează și definesc în cele din urmă ceea ce istoricii se referă ca "Revoluția neolitică" asupra structurii societății umane și a sprijinului pe care l-a oferit pentru progresul și proliferarea oamenilor moderni în general în întreaga lume , și în special în Eurasia, desigur, nu poate fi exagerat Căci pe măsură ce agricultura și agricultura devin adoptate, iar sursa dominantă de hrană și întreținere migrează din carne, pește, nuci și fructe și alte forme de hrană care dominaseră dietele societăților de vânători-culegători timp de secole, milenii chiar, înainte, mai permanente și mai permanente încep să se dezvolte centre mai mari de locuire, orașe și centre urbane mici, reflectând transformarea omului fiind supus și sub stăpânirea mediului său, adică Natura, omul care începe să preia mai mult control asupra mediului său și să învețe cum să-l manipuleze pentru a sporește șansele sale de supraviețuire Acest stil de viață mai sedentar este considerat în primul rând piatra de temelie a specializării care, la rândul său Semiluna Fertilă este formată din regiunile zilelor noastre Irak, Siria, Liban, Iordania, Israel, Palestina, Egipt, partea de sud-est a Turciei și marginile vestice ale Iranului, o regiune în care primele dovezi ale agriculturii și timpurii" civilizaţie" se regăseşte în evidenţa arheologică Vezi colaboratorii Wikipedia, "Fertile Crescent", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] Harta lumii care arată centrele aproximative de origine a agriculturii și răspândirea ei în preistorie: Semiluna Fertilă ( BP), Yangtze și bazinele râului Galben ( BP) și Ținutul Noua Guinee ( - BP), Mexic central ( - BP), Nordul Americii de Sud ( - BP), Africa subsahariană ( - BP), , locația exactă necunoscută), estul Americii de Nord ( - BP) De la colaboratorii Wikipedia, "Neolithic Revolution", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat la decembrie ] Pg- Teologia Reconsiderată a facilitat proliferarea oamenilor moderni în această regiune în antichitate și acest lucru a dus, la rândul său, la noi progrese sociale și tehnologice, ducând în cele din urmă la inventarea scrisului, după care începem să avem, desigur, înregistrări scrise care ne oferă o perspectivă mult mai bună asupra omului antic În această perioadă de timp, în toată Eurasia, asistăm la dezvoltarea orașelor mari și a centrelor urbane mici și apariția din nou a specializării, unde indivizii și societățile în ansamblu încep să avanseze mai multe roluri și abilități speciale care permit dezvoltarea în continuare a cunoștințelor și tehnologiei în generală care desigur facilitează așa-numita "avansare" a societății și a "civilizației" în general În acest moment, structura socială a acestor popoare antice începe să devină mai stratificată și apare o distincție nu doar între indivizii responsabili de guvernare și guvernare și cei care sunt guvernați, ci și oamenii care sunt responsabili pentru "facerea muncii", astfel încât să vorbească, și cei care erau responsabil de, sau administrau, cei care făceau munca, precum și dezvoltarea unei clase de războinici specifice, de asemenea, care era responsabilă pentru apărarea (sau extinderea) teritoriului cuiva, după caz În cele din urmă, ca parte a acestei stratificări a societății, a acestei specializări parcă, vedem dezvoltarea unei clase de "erudiți" sau "preoți", probabil o consecință a vechilor șamani, care nu erau doar responsabili de prezidarea unor forme speciale de cultul ceremonial, dar erau, de asemenea, responsabili pentru comunicarea cu spiritele și strămoșii, precum și pentru "ghicirea" voinței zeilor sau spiritelor și săvârșirea sacrificiilor și ceremoniilor necesare pentru a "liniști" aceste entități pentru a aduce și asigura norocul Aceasta este, de exemplu, stratificarea socială pe care o vedem în literatura vedica antică, ceea ce se numește Varna Invenția agriculturii și domesticirea animalelor și apariția unei forme mai stabile de societate, începuturile "civilizației" așa cum o înțelegem astăzi, de fapt, marchează sfârșitul paleoliticului superior și deschiderea erei neolitice, un timp perioadă de inovare rapidă și expansiune umană pe tot globul și mai ales în Africa de Nord, Semiluna Fertilă, subcontinentul indian și în Orientul Îndepărtat - adică ceea ce ne referim ca "Eurasia" în această lucrare în primul rând Dintr-o perspectivă intelectuală, ceea ce găsim din înregistrările arheologice din această regiune în această epocă de expansiune și evoluție umană rapidă nu sunt doar progrese tehnologice ale utilizării uneltelor din piatră pentru diferite mijloace de construcție a caselor și orașelor mai sofisticate, structuri complexe de construcție și sisteme de irigare precum și dezvoltarea unor forme mai avansate de armament și a unor forme mai sofisticate de ceramică de exemplu, dar și dezvoltarea unor lăcașuri de cult mai sofisticate și complexe, sau din nou "spatii sacre" Dovezi în acest sens găsim, de exemplu, în crearea Megaliților", sau a structurilor sau monumentelor mari de piatră, în această perioadă, în special în Europa (Stonehenge fiind, desigur, cel mai faimos exemplu), dar și în Orientul Apropiat și în Extremul Îndepărtat De asemenea, Orientul - din nou Eurasia - reprezentând unul dintre semnele distinctive arheologice ale celor mai timpurii forme de "civilizație" În primul mileniu î Hr , vedem dovezi în înregistrările scrise ale unei stratificări de clasă a indo-arienilor în patru clase, ceea ce se numește Varna sau "tip", "ordin" sau "clasă" Războinicul sau clasa conducătoare era denumită Kshatriya, agricultura, agricultura, negustorul și comercianții erau denumiți Vaishya, muncitorii erau numiți Shudra, iar preoții erau numiți brahmani O structură socială care a persistat mai mult sau mai puțin neschimbată până în epoca modernă, de fapt Vezi colaboratorii Wikipedia, "Varna (Hinduism)", Wikipedia, The Free Encyclopedia, ianuarie , : UTC, [accesat ianuarie ] Pentru o privire detaliată asupra utilizării pe scară largă și a diferitelor forme de structuri "megalitice" sau "de piatră mare" de-a lungul paleoliticului superior, vezi noiembrie , : UTC, Wikipedia, enciclopedia liberă [accesat la noiembrie pg Teologia Reconsiderată Aceste evoluții reflectă, fără îndoială, evoluția relației omenirii cu mediul său ca fiind mai "religioasă" sau "sacru", în mare măsură, și aceste forme timpurii de "cult", care se reflectă în forma lor cea mai timpurie în paleoliticul superior Desenele de "artă rupestră", iar apoi ajung să aibă o manifestare mai concretă în structurile megalitice, dintre care multe s-a dovedit a avea o semnificație astronomică, încep să modeleze și să formeze baza, forța de legătură parcă, pentru diferitele popoare din diferitele regiuni din Eurasia Religia, în forma sa cea mai timpurie, era de fapt "naturalistă", în sensul că se făcea apel la diferite forme ale naturii, se venerau, astfel încât acestea să "producă" și "susțină" mijloacele necesare de supraviețuire pentru culturile și societățile respective care s-a dezvoltat Abia mai târziu, în dezvoltarea unor forme mai avansate de civilizație, în ceea ce se numește în mod obișnuit Epoca Bronzului, unde vedem primele elemente de protoscriere, precum și forme mai avansate de metalurgie (de unde și numele Epoca Bronzului) ) Tot în această perioadă a evoluției umane, în cele mai timpurii forme de "civilizație", începem să vedem în evidențele arheologice nu doar forme mai avansate și mai elaborate de "structuri religioase", ci și dovezi pentru forme mai avansate de ceremonial " cult" Alături de aceste evoluții arheologice găsim desigur evoluții sociale paralele în care o anumită clasă de societate se dezvoltă pentru a susține această funcție critică, adică ceea ce numim acum "preoți" sau "șamani", dar a căror funcție era să prezideze diferitele rituri "religioase" și ceremonii care dintr-o anumită perspectivă au format inima acestor societăți timpurii Acești indivizi nu numai că aveau cunoștințe intime despre "lumea spiritelor", lumea strămoșilor decedați, dar aveau și abilități de tip divinator sau ghicitor, unde puteau citi diverse semne de prevestire și oferi îndrumări cu privire la momentul cel mai bun pentru a duce războiul, să planteze culturi sau să facă sacrificii "zeilor" și, de asemenea, în multe cazuri au fost vindecători sau vraci Deoarece boala în antichitate era privită în primul rând ca o formă de boală "spirituală" sau posesiunea de către un fel de spirit rău Aceste evoluții, în special importanța crescândă a agriculturii în supraviețuirea și succesul acestor civilizații pe măsură ce încep să apară în toată Eurasia, forțează aceste popoare timpurii, vestigiile "civilizației" moderne, să ajungă la o înțelegere mult mai clară și mai bună a natura ciclurilor Pământului și a anotimpurilor și, fără îndoială, a determinat popoarele antice să se bazeze mai mult pe natura apei și a irigației ca sursă și întreținere supremă a vieții Necesitatea este mama invenției, așa cum știm atât de bine Vedem aceste evoluții, această dependență și obsesie față de importanța acestor resurse și cicluri "naturale" în supraviețuirea și întreținerea acestor civilizații timpurii din Eurasia reflectate în narațiunile mitologice timpurii pe care le găsim asociate cu aceste popoare timpurii odată ce înregistrările scrise au început să apară, odată ce scrierea este dezvoltată și aceste mituri timpurii sunt notate și "standardizate", sau "canonizate", așa cum ar fi Aceste popoare antice s-au închinat cu toții la soare, la pământ și la luna și, de asemenea, în unele societăți timpurii, De asemenea, planeta Venus a cărei vizibilitate clară pe cerul nopții și ale cărei cicluri și ritmuri, împreună cu luna, desigur, au ajuns să reprezinte nu doar ritmurile feminine de creație, conservare și "renaștere", ci au ajuns să simbolizeze și fertilitatea Pentru o privire detaliată asupra evoluției și funcției acestor șamani timpurii, cel puțin în regiunea europeană și din Orientul Apropiat, vezi Shamanism: Archaic Techniques of Ecstasy de Mircea Eliade Princeton University Press După cum vedem cu Enuma Elis, mitul epic al creației sumer-babilonienilor, de exemplu, dintre care porțiuni se crede că au fost scandate în timpul festivalului de Anul Nou, care a fost marcat de o procesiune a unei statui a marelui zeu Marduk - cel central figura și capul panteonului sumer-babilonian, așa cum este elucidat și spus în mitul creației Enuma Elis - prin tot orașul până la un loc de odihnă final în afara zidurilor orașului Vedeți intrarea din Enciclopedia Istoriei Antice despre "Enuma Elis" - Epopeea Babiloniană a Creației" la http://www ancient eu/article/ / Pentru o trecere în revistă a asocierii planetei Venus cu diferite forme de fertilitate și cult feminin în preistorie, în special în Europa preistorică, vezi The Mythology of Venus: Ancient Calendars and Archeoatronomy, editat de Helen Benigni și publicat de University Press of America pg Teologia Reconsiderată Găsim poveștile despre creația timpurie din cele mai vechi înregistrări scrise din toată Eurasia, în cea mai mare parte, fără excepție, au început cu noțiunea de "abis de apă" din care iese o aparență de ordine și primul panteon al zeilor, din care cerul și pământul sunt în cele din urmă formate În această perioadă de timp găsim dovezi pentru primele observații astronomice și dovezi pentru predictibilitatea destul de sofisticată a diferitelor evenimente sezoniere care au reprezentat, fără îndoială, un aspect fundamental al supraviețuirii acestor oameni Această "revoluție neolitică" a inaugurat ceea ce se numește Epoca Bronzului a istoriei umane, o perioadă de timp în toată Eurasia care se caracterizează nu doar prin inventarea unor mijloace și metode mult mai sofisticate de creare a uneltelor, a armamentului avansat, a ceramicii și forme mai sofisticate de agricultură și tehnici de irigare, dar și invenția scrisului în mileniul III și II î Hr după care "istoria", înlocuiește "preistorie" și relatările de primă mână, adică cuvântul sau inscripția scrisă, devine primar sursa (combinată și cu arheologia desigur) a înțelegerii noastre despre modul în care acești oameni din antichitate gândeau, trăiau și se comportau în contextul mediului lor O nouă eră a răsărit și omul devenise acum "civilizat" în sensul modern al termenului Găsim dovezi ale existenței diferitelor forme de limbaj și scriere sofisticate, începând cu cel puțin î Hr , o dezvoltare care coincide cu sfârșitul erei neolitice a istoriei umane și are loc în decurs de aproximativ o mie de ani în toată Eurasia Aceste dovezi arheologice și asemănările în perspectiva omului asupra lumii, așa cum se reflectă în cele mai vechi forme și simboluri pe care le găsim în toată Eurasia în paleoliticul superior, precum și în cele mai vechi înregistrări scrise din toate aceste popoare și societăți disparate și separate geografic , împreună cu dovezile genetice acum ferme care vorbesc despre descendența comună a acestor oameni care s-au stabilit în toată Eurasia în preistorie, care ridică întrebarea care este enunțată mai devreme în acest Prolog - și anume: ipoteza laurasiană a lui Witzel se aplică mitului, în special creației mythos, ține apă și, la rândul său, este posibil ca ea să fie extinsă, intelectual vorbind, să se aplice atât la teofilozofie, cât și la mythos? Dacă ar fi să punem această întrebare acum douăzeci sau treizeci de ani, răspunsul ar fi un răsunător "Nu!" și, fără îndoială, nu ai găsi un singur savant care să fie dispus să propună un astfel de gând prostesc fără a suspenda în întregime rațiunea Cu toate acestea, având în vedere progresele în domeniile menționate mai sus, împreună cu lucrările unor oameni de știință care au propus conexiuni directe între și între miturile antice și tulpinile intelectuale de gândire dintre vechii sumeri-babilonieni, indo-arieni și vechii greci timpurii (helenii), combinată cu opera lui Witzel, care face paralele atât din punct de vedere lingvistic, genetic și mitologic între și între aceste popoare din întreaga regiune eurasiatică din antichitate, ridică întrebarea când în ce timp în istorie pot aceste linii narative, aceste linii narative mitologiile antice, iar în Pentru o privire mai detaliată asupra evoluției omului "paleolitic" din epoca de piatră în epoca neolitică până la apariția și descoperirea agriculturii din perspectivă teologică, istorică și religioasă a se vedea primele două capitole ale lucrării fundamentale a lui Mircea Eliade O istorie a Idei religioase, de la epoca de piatră la misterele eleusiniene, traducere de Willard R Trask University of Chicago Press Nu știm când "limbajul" în sine a fost inventat, dar există motive să credem că cel puțin în momentul în care omenirea a început să se diferențieze de restul speciilor homo de pe glob și a început să-și ia locul în lume ca cea mai sofisticată și mai avansată specie de pe planetă, cu aproximativ de ani în urmă, limbajul a jucat, după toate probabilitățile, un rol în aceste progrese și a facilitat răspândirea omului modern prin sprijinirea creșterii unor societăți mai mari și mai complexe care, la rândul lor, le-au susținut capacitatea pentru a supraviețui și a prospera într-o varietate de medii și regiuni geografice de pe tot globul De asemenea, descoperirile de artă rupestre pe care le găsim începând cu aproximativ î Hr reprezintă cu siguranță o formă de gândire abstractă și o formă de gândire care este semnul distinctiv al limbajului în sine, făcând foarte puțin probabil ca oamenii responsabili de crearea acestor "spații sacre" și crearea acestor forme sofisticate de artă, precum și instrumentele și mijloacele necesare pentru a desena arta în sine, nu numai că au fost capabile de gândire avansată, dar ar fi necesitat și forme avansate de comunicare pentru a susține o astfel de creație pg Teologia Reconsiderată întoarce aceste teo-filozofii străvechi, fii atras, iar când arta expresiei, adică limba vorbită, se naște de fapt pentru a purta cu ea o gândire simbolică consistentă și persistentă Nu este un salt intelectual enorm să presupunem că primele povești care sunt spuse și care sunt păstrate sunt narațiunile mitologice pe care Witzel le analizează în mod specific, ceea ce am ajuns să numim "mit" Dar mitologia se transformă și este împletită în teologie adânc în antichitate și, fără îndoială, cele două domenii de studiu, așa cum le delimităm astăzi, nu se despart una de cealaltă decât mult după apariția cuvântului scris și, la rândul lor, filozofia, în ultima parte a primul mileniu î Hr Cu alte cuvinte, dacă vreun set simbolic de gânduri, cuvinte sau idei ar fi fost păstrat și/sau răspândit în rândul acestor populații timpurii din Paleoliticul superior ale omului modern, avem dovezi ample acum că s-au răspândit și s-au răspândit în toată Eurasia în timpul Paleoliticului superior (c Cu de ani în urmă până la de ani în urmă, până la apariția epocii bronzului), ar fi de fapt genul de idei, figuri, forme, simboluri și relații pe care le găsim explorate de filosofii presocratici, precum și de originalul autorii și interpreții lui Yijîng De aici se pune întrebarea în ce măsură reprezentările simbolice de bază ale acestor sisteme filosofice aparent disparate sunt fundamental similare și, dacă da, în ce măsură această asemănare poate fi explicată de o ascendență comună comună care ajunge mult mai departe în preistorie decât se crede în mod obișnuit , crezut sau predat de erudiția modernă în istoria antică Căci ceea ce este clar, și pentru care nu există nicio dovadă, este că a existat foarte puțin sau chiar deloc schimb cultural direct, economic intelectual sau de altă natură, între civilizațiile din Marea Mediterană și Orientul Apropiat și Orientul Îndepărtat de pe muntele practic impenetrabil Himalaya variază în primul mileniu î e n când apar primele înregistrări scrise în aceste civilizații respective în toată "Eurasia" Prin urmare, dacă s-ar putea desena modele puternice de similitudine și analogie între sistemele teo-filozofice sămânță ale acestor civilizații separate geografic și distincte cultural, odată s-ar putea face un argument puternic, adică ipoteza laurasiană, că aceste asemănări se datorează răspândirii sau difuzarea unor idei similare de către generațiile anterioare de oameni, mai degrabă decât invenții distincte de către două centre intelectuale de dezvoltare separate și foarte diferite, dacă le putem numi astfel Deși există dovezi din Herodot și din alte surse că a existat schimburi culturale care au avut loc cel puțin la începutul primului mileniu î Hr între greci și mesopotamieni (sumerieni), caldeeni, magi (perși) și chiar în Orientul îndepărtat India (așa-numiții "gimnozofi") și, cu siguranță, avem schimburi culturale care au avut loc spre sfârșitul primului mileniu î e n , cuceririle macedoneanului Alexandru cel Mare ajungând din nou la Orient până în India, nu avem nicio dovadă de la înregistrarea arheologică sau istorică că a existat vreun schimb cultural sau intelectual între popoarele din Marea Mediterană - dominate mai întâi de civilizația greacă (elenică) și apoi latină (romană) - și popoarele din Orientul Îndepărtat (adică China), care au fost dominate de chinezi limba și cultura; care este înainte de răspândirea budismului în China modernă în primele câteva secole ale erei comune pg Teologia Reconsiderată pg Teologia Reconsiderată Dezvoltarea sistemelor lingvistice bazate pe alfabet în general, o dezvoltare care are loc în Marea Mediterană pe la sfârșitul mileniului al doilea ВСЕ sau cam așa ceva, reprezintă o evoluție majoră în istoria omenirii Este o invenție, dacă ne putem spune că, reflectă necesitatea unui sistem de scriere care a) satisface nevoia de a documenta diverse limbi care existau la acea vreme într-o singură formă de scriere, adică o descriere fonetică a cuvintelor, mai degrabă decât o descriere simbolică reprezentarea sensului, b) necesitatea unui sistem de scriere care ar putea fi mai ușor de învățat, transcris și înțeles de o bază mai largă de intelectuali și scribi Cu toate acestea, această invenție a avut un produs secundar interesant, unul care poate nu era inițial intenționat atunci când a fost inventată, a permis dezvoltarea și sistematizarea unor sisteme intelectuale de gândire mult mai precise, complexe și abstracte decât era posibil în formele mai vechi, mai arhaice de scrieri care erau mai simbolice, aveau o structură gramaticală mică sau deloc și, în general, erau mai puțin specifice în ceea ce privește sensul Acest lucru a permis o transcriere și o comunicare mult mai exactă a ideilor și a condus la rândul său, aproape direct, la dezvoltarea diferitelor discipline de filozofie care au fost atât de exemplare pentru perioada clasică în și în jurul Mediteranei începând din prima jumătate a primei mileniul ВСЕ - în special mai întâi cu poeții epici Hesiod și Homer și apoi, la rândul lor, cu presocraticii care, cel puțin la un anumit nivel, au început să folosească scrisul pentru a-și expune și a-și preda ideile, iar apoi, desigur, culminând cu școlile filozofice clasice grecești început de Platon și Aristotel - toate acestea au fost paralele cu crearea Torei în ebraică, care a reflectat aceeași dezvoltare intelectuală, dar a reflectat mai degrabă sistemele de credință ebraice decât elene Comparați sistemele/limbile alfabetice de astăzi, sau chiar greacă antică sau latină, cu primele sisteme de scriere dezvoltate de omenire - de exemplu cuneiform (în jur de mileniul ВСЕ) care era forma de scriere folosită de popoarele antice Sumer-Babilon, sau oarecum mai târziu (circa mileniul ВСЕ) hieroglife egiptene, ambele sisteme de scriere care nu erau (cel puțin inițial) alfabete sau fonetice, ci erau sisteme de scriere bazate pe "idee" sau "imagine" - constând din ceea ce lingviștii caii logograme, alias ideograme sau pictograme, în care fiecare caracter sau simbol a reprezentat un anumit "concept" sau "idee" mai degrabă decât un anumit sunet care a stat la baza unui anumit cuvânt într-o anumită limbă (vorbită) Expuntorii religiei, teologiei sau filosofiei, sau chiar istoriei, care au trăit înainte de inventarea alfabetului sau înainte de inventarea scrisului în sine, de altfel, nu s-au bucurat de luxul de a fi capabili să comunice idei sofisticate în afara tradițiilor orale, gura la gura ca sa zic asa Aceste tradiții orale străvechi care au fost transmise de generații în generație au început să fie codificate și documentate în Marea Mediterană atunci când au fost dezvoltate sistemele de scriere și, în special, sistemele de scriere alfabetică - de unde explozia textelor teologice și filozofice atât de reprezentative pentru această epocă, și această zonă geografică, a antichității Este important să înțelegem și să recunoaștem semnificația faptului că sistemele de scriere, mai precis sistemul de scriere alfabetică sunt mijloacele prin care cuvintele rostite într-o anumită limbă pot fi reprezentate, spre deosebire de simbolic sau ideologic! reprezentări ale sensului care au fost codificate în formele de scriere mai vechi, mai arhaice, cum ar fi hieroglifele egiptene, de exemplu Invenția sistemului alfabetic care este adoptat pe scară largă în întreaga Mediterană în acest moment este atribuită fenicienilor, adică "alfabetul fenician" care este sistemul părinte nu numai al alfabetului antic grecesc, ci și al alfabetului ebraic, acesta din urmă care a fost folosit pentru a codifica și documenta ebraica biblică, o limbă semitică canaanită vorbită de Pg- Teologia Reconsiderată vechii israeliți, adică limba care era vorbită de autorii Torei Cuvintele acestor sisteme de scriere antice, așa cum sunt astăzi în toate limbile Europei de Vest, sunt corespondenți fonetici cu cuvântul rostit, adică literele sunt grupate în cuvinte pentru a capta sunete specifice, adică cuvinte, iar la rândul lor aceste cuvinte sunt compilate în propoziții care nu reflectă doar cuvintele rostite în sine, ci și împreună transmit un sens specific ș Este H w z H Figura : Caracterele alfabetului fenician antic Deși acest lucru poate părea un fapt evident, aceasta este o caracteristică foarte importantă a cuvântului scris așa cum s-a dezvoltat în antichitate și are implicații specifice în special atunci când se încearcă reconstruirea nu doar a sunetelor și pronunțiilor cuvintelor care sunt reprezentate în sistemele de scriere antice, dar și modul în care aceste cuvinte și propoziții (și unele dintre scripturile antice nu aveau punctuație nici măcar pentru a delimita propozițiile chiar și după introducerea sistemelor de scriere alfabetică) trebuie înțelese și la rândul lor "traduse" Când încercați să înțelegeți semnificația unui anumit cuvânt sau expresie într-un sistem de scriere antic, de exemplu, când încercați să "traduceți" cuvântul sau poate mai precis "transliterarea" termenului, mai ales când un cuvânt sau o expresie este reprezentativă pentru o limbă care s-ar putea să nu mai fie deloc în uz astăzi (adică este "mort" în termeni lingvistici), uneori este imposibil să știm nu numai cum a fost rostit sau pronunțat cuvântul, dar în unele cazuri (în special când avem de-a face cu sisteme de scriere din înainte de sfârșitul primului mileniu î e n ), dar uneori nu este posibil să înțelegem cu adevărat "sensul" cuvântului sau frazei pe care autorul antic încearcă să o transmită În multe cazuri însă, deși nu este posibil să știm exact cum "sunau" unele dialecte și limbi antice sau cum erau de fapt unele cuvinte antice pe care le găsim în textele antice Vezi colaboratorii Wikipedia, "Biblical Hebrew", Wikipedia, enciclopedia liberă, august , : UTC, [accesat august ] Sursa: colaboratori Wikipedia, "Alfabetul fenician", Wikipedia, The Free Encyclopedia, septembrie , : UTC, [ accesat la septembrie ] pg Teologia Reconsiderată "pronunțat", putem încă la un anumit nivel să ajungem să înțelegem sensul unui cuvânt scris în limba veche reprezentând un dialect vorbit care este "mort" Această problemă este foarte relevantă, de exemplu, în domeniul lingvisticii, unde pronunția cuvintelor, mai degrabă decât ortografia sau scrierea cuvintelor, este factorul dominant în încercarea de a determina originile și/sau descendenții unor limbi specifice și de a clasifica familiile de limbi în general De exemplu, în aceste mituri antice care sunt transcrise de diferiți scribi în diferite limbi în diferite sisteme de scriere diferite, numele zeilor și zeităților și omologii lor naturaliști pe care i-au reprezentat (cum ar fi Aer, Apa, Pământ, Foc, Cer sau Rai) de exemplu, care sunt la rândul lor primele principii arhaice care se manifestă în universul material în aproape toată mitologia creației) au fost privite ca concepte sau idei relativ sinonime, aproape interschimbabile de fapt, pentru autorul antic, având în vedere sistemul de credințe și limbajul (vorbit și scris) în cadrul căruia își transmitea ideile În timp ce pentru traducătorul din zilele noastre, care utilizează un sistem lingvistic care presupune că principiile naturale și zeitățile care erau reprezentative pentru ele sunt două concepte complet diferite Prin urmare, o dificultate marcantă și unică în traducerea acestor limbi antice, precum și poate motivul pentru care sistemele de credințe ale acestor popoare antice sunt uneori, de fapt de multe ori, interpretate greșit ca "politeiste" Aceasta devine o problemă deosebit de semnificativă care este de multe ori trecută cu vederea, sau cel puțin subaccentuat, de către oamenii de știință moderni pe care ne bazăm pentru traducerile moderne ale textelor antice în diferite limbi moderne, care sunt prezentate cititorului modern ca "traduceri" exacte Acest lucru este valabil mai ales atunci când se încearcă traducerea mitologiei antice; precum limbajul din Geneza, Teogonia lui Hesiod sau chiar mai mult din Enuma Elis sumer-babilonian, de exemplu, toate acestea reprezintă unele dintre cele mai vechi proze existente din civilizațiile antice În timp ce ebraica veche nu se încadrează neapărat în acest grup sau titlu de limbi ale căror sunete sau semnificații nu au supraviețuit, având în vedere utilizarea continuă de către savanții rabinici și comunitatea evreiască în timpurile moderne, asta nu înseamnă neapărat că toate traducerile ebraice biblice le găsim în Biblia ebraică în limbile moderne reflectă cu exactitate adevărata semnificație sau simbolismul pe care cuvintele le-ar fi putut avea în antichitate, fie în forma lor scrisă, fie vorbită Este important să recunoaștem că aceste narațiuni mitologice și istorice care reprezintă unele dintre cele mai vechi texte istorice scrise pe care le avem din omenirea timpurie și pre-civilizată au fost scrise în antichitate pentru a putea fi transmise și distribuite cu fidelitate, astfel încât să fie păstrate ca au fost și au fost menite să completeze mai degrabă decât să înlocuiască tradiția orală și didactică din jur O tradiție care a fost marcată de o transmitere directă a "cunoștințelor" de la un profesor competent și învățat la un elev competent și bine pregătit, reprezentând o bază de "cunoaștere" care ajunge mult mai departe în antichitate decât avem înregistrări scrise Tora nu face excepție de la aceasta, de aici disputele academice cu privire la data textelor Vechiului Testament În plus, în timp ce o limbă vorbită și sistemul său de scriere sunt strâns legate, ele nu sunt neapărat echivalente, adică nu există o relație unu-la-unu între o limbă vorbită și o limbă scrisă în antichitate așa cum există astăzi Acesta nu este doar un atribut caracteristic întâmplător al sistemelor de scriere antice, ci de fapt o caracteristică fundamentală și, probabil, scopul și intenția de bază ale invenției lor Cu alte cuvinte, sistemele de scriere din antichitate, și în special sistemele de scriere alfabetică precum ebraica și greacă, au fost probabil dezvoltate special pentru a rezolva tocmai această problemă, adică pentru a reprezenta diferite limbi vorbite într-un singur script sau sistem de scriere care ar putea fi învățat cu ușurință de diferiți scribi din diferite triburi sau popoare astfel încât o tradiție mitologică socio-culturală să poată fi păstrată cu acuratețe nu numai în conținut, ci și în formă vorbită Cuvântul rostit în antichitate era privit cu mult mai multă evlavie decât este astăzi și acest lucru trebuie reținut și atunci când se încearcă interpretarea sensului acestor texte antice Acesta este modul în care aceste tradiții textuale au ajuns să fie înțelese ca "inspirate divin", sau în termeni mai târziu ca "cuvântul lui Dumnezeu", așa cum noi pg Teologia Reconsiderată găsiți nu doar în tradiția textuală iudeo-creștină, ci și în tradiția vedă, precum și în tradiția musulmană din jurul Coranului Cuneiformul, de exemplu, a fost folosit pentru a exprima multe limbi diferite în vechea regiune sumer-babiloniană din Orientul Apropiat, de exemplu - akkadian și vechi babilonian, printre altele Poate cea mai cunoscută ilustrare și puterea supremă a acestui concept sunt renumitele inscripții din Piatra Rosetta din Egiptul antic, care surprind același pasaj, adică aceleași grupuri de cuvinte "spuse" sau "limbă", în trei sisteme de scriere antice diferite - Demotic (o formă de scriere egipteană), greacă veche și hieroglife Piatra Rosetta a fost, desigur, un instrument esențial pentru a ajuta oamenii de știință și lingviști moderni să traducă în și din aceste sisteme de scriere antice în limbi moderne Cu alte cuvinte, o limbă poate, și a fost în multe cazuri în antichitate, reprezentată de diferite sisteme de scriere și, deși aceasta era o practică obișnuită în antichitate, se face rar, dacă este deloc, în timpurile moderne Limba engleză este exprimată astăzi în alfabetul roman/latin și nimeni nu s-ar gândi vreodată să o exprime într-o formă diferită de scriere, de exemplu în arabă Totuși, situația din antichitate era semnificativ diferită, iar acest lucru trebuie luat în considerare ori de câte ori se ocupă de traduceri textuale antice De asemenea, merită remarcat faptul că comunicarea orală în sine nu distinge omenirea de restul vieții de pe planetă De exemplu, balenele sau maimuțele pot comunica între ele oral și chiar s-a dovedit că au "dialecte" diferite care variază între regiunile geografice și nume specifice sau sunete pentru indivizi În multe privințe, ceea ce distinge omenirea de restul speciilor de pe Pământ este scrisul, o dezvoltare care sprijină construirea sistematică de idei și concepte care, la rândul lor, au permis omenirii să înflorească și, în cele din urmă, să domine viața pe Pământ Înainte de dezvoltarea scrisului, însă, timp de zeci de mii de ani cel puțin, omenirea (Homo sapiens) a folosit aceleași instrumente ca multe dintre celelalte specii de pe planetă pentru comunicare, și anume comunicarea orală și crearea de vibrații sonore pentru a comunica ideile între indivizi De aici, perspectiva sacră pe care o avea omenirea asupra aproape tuturor limbilor și formelor de scriere antice - sanscrita indo-arienilor, ebraica evreilor și chiar hieroglifele egiptenilor, toți credeau că limba și scrierea în sine erau învăluite în și în mod fundamental legate de divin, așa cum au perceput lumea întreagă Acesta este și motivul pentru care, practic, toate școlile filozofice antice consideră transmiterea învățăturilor orale ca fiind la fel de importantă, dacă nu mai importantă, decât doctrinele scrise pentru adevărata "înțelegere" Acest lucru este valabil nu doar pentru tradiția vedă, care are o tradiție de transmitere orală neîntreruptă care durează până în zilele noastre, ci și pentru tradiția evreiască, care, dintr-un punct de vedere ortodox, se bazează pe înțelegerea adevărată a credinței pe "Tora orală" (ebraică) : ПЭ mm, sau Tora she-be-'alpeh, tradus literal ca "Tora care este rostită") la fel de mult ca Tora scrisă, sau Tora propriu-zisă Tora orală, sau Legea orală, așa cum este numită uneori, constă în principal din Misham, compilat în secolul al II-lea d Hr , precum și din Gemara, o serie de comentarii asupra scrierilor Misham și Tora, în general, compilate în secolul al V-lea d Hr , care împreună formează ceea ce este cunoscut sub numele de Talmud, talmud în ebraică însemnând literal "instruire" sau "învățare" care provine din verbul "a preda" sau "a studia" " Vezi colaboratorii Wikipedia, "Talmud", Wikipedia, The Free Encyclopedia, august , : UTC, [accesat august ] și colaboratori Wikipedia, "Oral Torah", Wikipedia, The Free Encyclopedia, iulie , : UTC, [accesat august ] pg Teologia Reconsiderată Vedem, de asemenea, dovezi foarte clare pentru existența și importanța înțelegerii adevărate, dacă o putem numi așa, pentru Platon și relația ei cu teoria sa a formelor în câteva pasaje notabile din Fedro Socrate: Scrisul, Fedru, are această calitate strânge și seamănă foarte mult cu pictura; căci făpturile picturii stau ca niște ființe vii, dar dacă cineva le pune o întrebare, ele păstrează o tăcere solemnă Și așa este și cu cuvintele scrise; ai putea crede că au vorbit de parcă ar avea inteligență, dar dacă îi întrebi, dorind să știe despre spusele lor, ei spun întotdeauna doar unul și același lucru Și fiecare cuvânt, odată ce este scris, este zdrobit, deopotrivă între cei care înțeleg și cei care nu au niciun interes în el, și nu știe cui să vorbească sau să nu vorbească; când este rău tratat sau insultat pe nedrept, întotdeauna are nevoie de tatăl său să-l ajute; căci nu are putere să se protejeze sau să se ajute Socrate: Acum spune-mi; oare nu există un alt fel de vorbire, sau cuvânt, care se arată a fi fratele legitim al acestui nenorocit, atât prin modul de naștere, cât și prin natura sa mai bună și mai puternică? Fedro: Ce este acest cuvânt și cum s-a născut, după cum spui? Socrate: Cuvântul care este scris cu inteligență în mintea celui care învață, care este capabil să se apere și știe cui trebuie să vorbească și în fața cui să tacă Fedro: Te referi la cuvântul viu și răsuflat al celui care știe, al cărui cuvânt scris poate fi numit imagine Aici Platon evidențiază în mod clar limitările scrisului, chiar instrumentul care a intrat în uz atât de larg răspândit până în momentul în care predă și un instrument care, de fapt, nu a fost folosit deloc de profesorul său, Socrate Aici el stabilește supremația cunoașterii asupra "învățării cărților", ca să spunem așa, cunoaștere care poate fi dobândită doar prin înțelegere adevărată, la care se referă destul de elocvent drept cuvântul scris în minte Tradiția învățăturilor lui Platon, în general, era de fapt înconjurată de această noțiune de învățături nescrise , vorbind despre existența unor învățături pe care el nu le-a notat niciodată și pe care probabil le-a predat doar elevilor sau discipolilor săi cei mai apropiați și direcți Cunoaștem existența acestor învățături nescrise dintr-o varietate de surse în antichitate, dar poate cea mai intrigantă este din a șaptea scrisoare, o scrisoare, după toate probabilitățile, scrisă de Platon însuși unui prieten care se apără cu privire la implicarea și responsabilitatea sa finală pentru credințele și expunerile unuia dintre foștii săi elevi, Dionysios, care fusese implicat într-o dispută politică la Siracuza Cel puțin atât de mult, pot spune despre toți scriitorii, trecuți sau viitori, care spun că știu lucrurile cărora mă dedic, fie auzind învățătura mea sau a altora, fie prin propriile lor descoperiri - că, după părerea mea, nu este posibil ca ei să aibă vreo abilitate reală în materie Nu există și nici nu va exista vreodată un tratat al meu pe această temă Căci nu admite expunerea ca alte ramuri ale cunoaşterii; dar după multe discuții despre problema în sine și despre o viață trăită împreună, dintr-o dată, o lumină, așa cum ar fi, este aprinsă într-un suflet de un Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold N Fowler Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd Fedru Fedru a - b Din http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhaedrus% Asection% D b Wikipedia, The Free Encyclopedia, august , : UTC, [accesat august ] pg Teologia Reconsiderată flacără care sare la ea de la altul și apoi se întreține Și totuși știu atât de multe - că dacă lucrurile ar fi scrise sau exprimate în cuvinte, cel mai bine ar fi făcut de mine și că, dacă ar fi scrise rău, aș fi persoana cel mai dureroasă Din nou, dacă mi s-ar fi părut că admit în mod adecvat scrisul și expunerea, ce sarcină în viață aș fi putut îndeplini mai nobilă decât aceasta, să scriu ceea ce este de mare slujire omenirii și să aducă natura lucrurilor la lumină pentru ca toți să le vadă? ? Dar nu cred că este un lucru bun pentru bărbați că ar trebui să existe o dezchiziție, așa cum se numește, pe această temă - cu excepția unor câțiva, care sunt capabili cu puțină învățătură să o afle singuri În rest, pe unii dintre ei i-ar umple în mod destul de ilogic de un sentiment greșit de dispreț, iar pe alții de așteptări înalte și zadarnice-glorioase, de parcă ar fi învățat ceva înalt și puternic Aici Platon explică, că el nu a dedicat acest tip de învățături scrisului prin proiectare, deoarece adevărata înțelegere sau cunoaștere a învățăturii sale, așa cum spune el, poate fi transmisă de la o persoană la alta numai după multă învățare și experiență de viață, aceasta "aprinderea focului de la un suflet la altul", așa cum spune el, nu poate fi obținută prin niciun fel de transmitere textuală care este indirectă, ci doar trecută de la "un suflet la altul" după multă gândire și considerație și multă experiență de a "trăi predarea" ca să spunem așa înainte ca adevărata înțelegere, cunoașterea, să poată fi trezită așa cum ar fi Mesajul de aici este cu siguranță în concordanță cu ceea ce găsim în pasajul relevant din Fedro Vedem, de asemenea, referiri făcute la aceste învățături nescrise de Aristotel (Fizică și metafizică, vezi Fizica, b - ), și, de asemenea, indirect, de studentul lui Aristotel Aristoxenus care în tratatul său despre armonici (Elementa harmonica II - ) cheamă publicul lui Platon " Prelegere despre Binele" ca un eşec în principal datorită conţinutului său ezoteric şi abstrus asupra fundamentelor matematice şi numerologice ale primelor principii adică Binele şi Acelaşi, învăţături despre care nu se vorbeşte, cel puţin direct, în dialogurile sale A șaptea scrisoare de Platon Tradus de J Harward De la http://classics mit edu/Plato/seventh letter html În timp ce autenticitatea reală a scrisorii lui Platon este dezbătută de cercetători, aceasta reflectă în cea mai mare parte stilul de scriere și filozofia prezentate de Platon din perspectiva autorului și, deși poate nu este scrisă de mâna lui Platon, totuși pare să reprezinte cu exactitate ceva asemănător cu ceea ce ar scrie Platon, în special cu privire la partea specifică a lucrării citate aici La începutul tratatului despre armonici al studentului lui Aristotel, Aristoxenus, el explică cititorului că prelegerea publică a lui Platon "Despre bine" nu a fost bine primită din cauza lipsei de claritate în contextul în care a fost prezentată Adică, titlul subiectului, adică "Binele" a fost înșelător pentru public, deoarece se așteptau la o prelegere despre toate lucrurile care erau "bune" și "admirabile", sfaturi practice despre cum să ducă o viață bună, și ceea ce au primit a fost o prelegere despre primele principii și baza matematică (și numerologică) pentru existența preeminentă a Binelui ca prim principiu ontologic, o referire directă la învățăturile nescrise ale lui Platon Dacă s-a desfășurat sau nu prelegerea publică a lui Platon "Despre bine" este subiect de dezbatere și o bună privire de ansamblu asupra argumentelor de ambele părți poate fi găsită în "Prelecția lui Platon "Despre bine"", de Konrad Gaiser Publicat de Brill în Phronesis, Vol Nr ( ) p - ] Vezi, de asemenea, colaboratorii Wikipedia, "Doctrinele nescrise ale lui Platon" la colaboratorii Wikipedia, "Doctrinele nescrise ale lui Platon", Wikipedia, The Free Encyclopedia, august , : UTC, [accesat august ] pg Teologia Reconsiderată Ca exemplu specific al modului în care un cuvânt, un concept, poate fi desfigurat și își poate pierde plenitudinea și bogăția de sens pe măsură ce trece prin limbi succesive de traducere și evoluție culturală, să vedem cum cuvântul ebraic Tora, care are atât de multă semnificație în comunitatea evreiască, a ajuns să fie înțeleasă mai degrabă ca lege sau obicei decât cadru teologic și spiritual complet revelat și complet pe care l-a implicat nu doar pentru autorul său original, Moise, ci și pentru publicul căruia a fost compilat inițial tratatul și transcris în ebraica veche De exemplu, Tora este uneori tradusă în limba engleză pur și simplu ca "lege" sau "lege", provenind din cuvântul grecesc pentru lege sau "N mos" (vopoc;) Nomos este un termen destul de încărcat în antichitatea greacă, care joacă un rol foarte proeminent în filosofia elenă clasică Pentru evrei, structura lor de guvernare, structura socială călăuzitoare a poporului lor, este stabilită și raționalizată prin intermediul narațiunii și al poveștilor din Tora, de unde și înclinația de a folosi Nomos grecesc ca transliterare a scopului de bază al textului În multe privințe, acest concept este analog cu Ma'at al egiptenilor antici, care este zeitatea și noțiunea care oferă fundamentul rațional și tradiția mitologică, care oferă baza pentru echilibru și armonie, dreptate și "lege", în om treburile Cuvântul "Torah" în ebraică este derivat dintr-o rădăcină care înseamnă "a ghida" sau "preda", așa că o traducere bună a cuvântului direct în engleză ar putea fi "predare", "doctrină" sau "instruire" Dar în Septuaginta greacă, care a fost transcrisă în secolul I sau al II-lea î Hr în greacă veche koine de către un grup de cărturari evrei la ordinul lui Ptolemeu al II-lea ( - ВСЕ) în Egiptul alexandrin, care până atunci fusese infuzat cu elenă cultură În Septuaginta, sau pur și simplu LXX, cuvântul ebraic "tora" a fost tradus în greacă ca Nomos, care de fapt este cuvântul grecesc pentru "lege" sau "obicei" În cercurile intelectuale și filozofice elene, Nomos avea o semnificație mult mai complexă și mai bogată Un imn grecesc orfic către zeul Nomos ilustrează profunzimea semnificației acestui concept pentru grecii antici, o tradiție care, fără îndoială, era în mintea traducătorilor LXX: Sfântul rege al zeilor și теп I caii, Nomosul ceresc, pecetea neprihănită a tuturor: pecetea care ștampilează orice conține pământul și toate ascunse în câmpiile lichide: stabil și înstelat, de cadru armonios, păstrând legile veșnic aceleași Puterea Ta atotcompunetoare în cer apare, îi leagă cadrul și susține sferele înstelate; și invidia nedreaptă se scutură cu un sunet înspăimântător, aruncată de brațul tău în vârtejuri amețitoare A ta este viața muritorilor de apărat și de a încununa existența cu un sfârșit binecuvântat; patrulea singur, din tot ceea ce trăiește, ordine și stăpânire în fiecare locuință merge Veșnic observator al minții drepte și al acțiunilor de tip însoțitor Dușmanul celor fără de lege, cu mânie răzbunătoare, pașii lor implicând distrugere îngrozitoare Vino, binecuvântată, putere din belșug, pe care toți îl întorc, de toți cei doritori, cu o minte favorabilă se apropie; dă-te prin viață pe tine pentru a fixa vederea și nu părăsi niciodată cărările egale ale dreptului Deci Nomos, atunci, la vremea în care Vechiul Testament ebraic a fost transcris în greacă, este foarte asemănător cu Ma'at al egiptenilor, a cărui personificare devine şi este sintetizată cu greaca (orfică) Imnul orfic către Nomos (trons Tayior) (imnuri grecești C î Hr până la d Hr ) Pg- Teologia Reconsiderată noțiunea de Nomos Acestea fiind spuse, având în vedere cât de pătrunsă în tradiție și obiceiuri este credința evreiască, urmând și astăzi în multe privințe căile și obiceiurile vechilor evrei care au fost codificate și surprinse în învățăturile lui Moise, se poate vedea cu siguranță de ce savanții evrei greci în secolul al III-lea î Hr a folosit acest cuvânt Traducerea torei apoi a lui Nomos și, la rândul său, a lexului său latin succesor, care are o asociere mult mai directă cu concepția noastră modernă despre "lege", a dat naștere istoric la ideea că Tora semnifică sau subliniază mai degrabă legile sau obiceiurile decât implicând narațiunea istorică și socio-religioasă completă surprinsă în scriptura credinței evreiești, adică "învățătura" în care Tora nu este doar legea care guvernează treburile umane, ci legea și ordinea subiacentă a cosmosului care, la rândul său, este treburile umane ar trebui să fie aliniate și în concordanță cu Această istorie sau etimologie a expresiei "Legea evreilor" pe care o găsim în lecturile moderne ale subiectului și este asociată cu Tora ilustrează modul în care bogăția de semnificație și plenitudinea cuvântului original în limba originală s-a dezvoltat de-a lungul secolelor și efectiv "blocat" Însă adevăratul sens al cuvântului și relația lui cu credința evreiască în general este cel mai bine înțeles atunci când ne uităm mai atent la etimologia lui Cuvintele și ideile duc la înțelegere sau la neînțelegere, după caz, așa cum ne-a spus Platon Creștinismul și islamul sunt cele mai răspândite și influente religii din lume astăzi, din orice măsură, și ambele au izvorât și au fost puternic influențate de tradițiile monoteiste și de sistemele metafizice și filozofice care le-au precedat - mai ales iudaismul, dar zoroastrismul ca un apropiat și o secundă mult mai puțin recunoscută Aceste influențe sunt evidente prin încorporarea evidentă a mitologiei și tradiției iudaice direct în versiunea canonică a Bibliei așa cum o cunoaștem astăzi, împreună cu referințele explicite la descendența profetică avraamică, inclusiv pe Isus însuși, în Coran Cu toate acestea, mai puțin explicit, găsim încorporarea multor dintre temele teologice și principiile divine ale zoroastrismului integrate în sistemele de credință creștină, poate nu este surprinzător, având în vedere influența persană în regiunea în care s-a născut și a învățat Isus Tradiția scrisă pe baza căreia religia evreiască, sau religia evreilor, așa cum era numită în antichitate, se bazează pe ceea ce se numește în cercurile evreiești Tanakh, care corespunde canonului Bibliei ebraice, ceea ce am ajuns să cunoaștem ca Vechiul Testament, care include Tora sau Cărțile lui Moise" Tora reprezintă inima tradiției scrise și istorice evreiești și se bazează în mod direct pe scrierile și învățăturile atribuite direct profetului Moise, o figură pseudo-mitologică și istorică care a trăit, dacă credem deloc în istoricitatea sa, cândva la mijlocul mileniului II î Hr Tradiția scrisă include, de asemenea, scrieri "non-canonice", în special o tradiție însoțitoare a comentariului rabinic care se numește Talmudul, care constă în comentarii asupra credinței evreiești pe subiecte variind de la drept, etică și obiceiuri, teologie și filozofie, precum și istorie și mitologie și oferă baza, împreună cu Tanakh, pentru legea evreiască Conform Talmudului, mare parte din conținutul Tanakhului a fost compilat de "Oamenii Marii Adunări" la mijlocul secolului al V-lea î Hr În timp ce această dată de compunere este subiectul multor dezbateri în studiile moderne, majoritatea savanților istoriei antice ar fi de acord pg Teologia Reconsiderată că Tanahul, în forma sa actuală, a fost modelat în cea mai mare parte în secolul al II-lea î Hr Originile unora dintre scrieri, în special în Geneza, au în mod clar origini care pot fi plasate mult mai înapoi în antichitate Tanakh și Talmudul au fost în mare parte scrise în ebraică biblică, deși unele părți au fost scrise în aramaică, o limbă semitică strâns legată Ebraica și aramaica antică (precum și araba) fac parte din familia de limbi afro-asiatice/semite, o ramură distinctă a arborelui lingvistic de limbile indo-europene din care descind aproape toate limbile europene moderne, o ramură care include engleza de curs Iudaismul își are rădăcinile adânc în istoria antică și, în multe privințe, reprezintă una dintre cele mai vechi și mai bine documentate tradiții teologice antice O parte din narațiunea istorică a Vechiului Testament poate fi plasată cu mult înapoi în mileniul al doilea î e n judecând după dovezile istorice din interiorul textului însuși, precum și prin coroborarea dovezilor arheologice și a altor dovezi istorice (scrise) care susțin cel puțin unele dintre cele istorice narațiune în text Iudaismul de astăzi, și de la începutul său de la întemeierea sa de către profetul pseudo-istoric Moise, învață că există un singur Dumnezeu și că niciun alt Dumnezeu nu trebuie să fie adorat în afară de El, și anume Iehova și că el, prin Moise și linia profeților descendent din el, a subliniat foarte precis cum ar trebui să se comporte evreii și cum ar trebui să-și organizeze și să-și structureze credința și închinarea Modul evreiesc de închinare, practicile și ritualul său religios, și chiar și preceptele sale etice și morale, se bazează atât pe această tradiție scrisă, așa cum este încapsulată în Tanakh și Talmud, dar și pe o tradiție orală vibrantă și durabilă, care este denumită "Tora orală" și urmează să fie studiată împreună cu cuvântul scris, cu asistența unui cărturar și profesor ebraic competent (adică un rabin) pentru ca aprecierea și înțelegerea deplină a învățăturilor să fie realizate Tanahul este împărțit în trei părți sau secțiuni diferite, aproape toate fiind incluse în canonul biblic creștin ca parte a ceea ce am ajuns să cunoaștem ca Vechiul Testament Avem mai întâi Tora, sau din nou "învățătura" care este direct atribuită lui Moise, apoi Nevi'im sau "profeți", și apoi în cele din urmă Ketuvim sau "scrieri", a căror sumă totală reprezintă învățăturile scrise ale Evrei antici, care este privit și astăzi de comunitatea evreiască drept principiile călăuzitoare pentru conducerea unei vieți bune și drepte în ochii lui Dumnezeu (Iahve) Tora este alcătuită din cinci cărți, toate fiind atribuite lui Moise și despre care oamenii de știință modern cred că toate au fost scrise de un singur individ - de unde cele cinci cărți ale lui Moise În tradiția filozofică elenă, găsim aceste cărți denumite Pentateuh, literalmente "cinci cărți" în greacă și, pe măsură ce au ajuns la noi prin canonizarea Bibliei, am ajuns să le cunoaștem ca aceste cărți ca primele cinci cărți ale Vechiului Testament, și anume Geneza, Exodul, Leviticul, Numeri și Deuteronom În ebraică, Există, de asemenea, dovezi istorice credibile, cel puțin care indică faptul că canonul evreiesc final, în forma sa actuală, a fost încă finalizat până în secolul I d Hr , așa cum se reflectă, de exemplu, în scrierile istoricului evreu Josephus, printre alții, vezi colaboratorii Wikipedia, "Tanakh", Wikipedia, The Free Encyclopedia, iulie , : UTC, [accesat august ] Ebraica antică și aramaica au fost scrise într-un sistem alfabetic care era strâns înrudit și derivat din sistemul alfabetic fenician, același sistem alfabetic și formă de scriere pentru greacă, arabă și latină Linia acestor diferite limbi antice și sistemele lor de scriere corespunzătoare în care limbile lor respective au fost codificate ca și cum ar fi este importantă, deoarece ne oferă o perspectivă asupra provocărilor în traducerea textului ebraic în engleză, uneori prin limba greacă intermediară la care au fost traduse textele ebraice din Vechiul Testament în secolul al III-lea î Hr Egiptul elen (adică Septuaginta) pg- Teologia Reconsiderată limba originală a Torei, fiecare dintre cărți este cunoscută după primul cuvânt sau frază proeminentă din fiecare carte, un obicei care era comun în antichitate și, uneori, în tradiția intelectuală și teologică ebraică vedem cărțile la care se face referire prin numele lor ebraice care sunt: Bereshit (ЛЖ" Д, literal "La început"), adică Geneza Shemot (ліпііі, literalmente "Nume"), adică Exodul Vayikra (Klp'l, literal "Și El a chemat") adică Leviticul Bomidbar ( П , literalmente "În deșert [de]"), adică numere Devarim ( ' , literalmente "Lucruri" sau "Cuvinte"), adică Deuteronom În aceste cărți, Moise spune povestea creării lumii și a omenirii, de la originea și descendența evreilor, culminând cu o relatare pseudo-istorică detaliată a vieții lui Moise însuși și a faimoasa poveste a conducerii Evrei ieșiți din Egipt de Moise, așa cum se spune în Exodul Începe însă, în primele câteva versete ale Genezei, cu faimoasa creație a lumii în zile, poate cea mai cunoscută și comentată pasaj din orice text din istoria omenirii: La început, Dumnezeu a creat cerul și pământul Și pământul era fără formă și gol; iar întunericul era pe faţa adâncului Și Duhul lui Dumnezeu s-a mișcat pe fața apelor Și Dumnezeu a zis: "Să fie lumină!" și a fost lumină Și a văzut Dumnezeu că lumina era bună; și Dumnezeu a despărțit lumina de întuneric Și Dumnezeu a numit lumina zi, și întunericul a numit noapte Și seara și dimineața au fost ziua întâi Și Dumnezeu a zis: "Să fie o întindere în mijlocul apelor și să despartă apele de ape Și Dumnezeu a făcut întinderea și a despărțit apele care erau sub întindere de apele care erau deasupra întinderii; și așa a fost Și Dumnezeu a numit întinderea Cer Și a fost o seară și o dimineață a doua zi Și Dumnezeu a zis: "Să se strângă apele de sub ceruri într-un singur loc și să se arate uscatul!" și așa a fost Și Dumnezeu a numit uscatul Pământ; și adunarea apelor a numit Mări; și Dumnezeu a văzut că este bine Și Dumnezeu a zis: "Să producă pământul iarbă, iarbă care dă sămânță și pom roditor, care dă rod după soiul lui, a cărui sămânță este în sine, pe pământ; și așa a fost Și pământul a dat naștere iarbă și iarbă care dă sămânță după soiul lui și pomi care dă rod, a căror sămânță era în sine, după soiul lui; și Dumnezeu a văzut că este bun Și a fost o seară și o dimineață a treia zi Și Dumnezeu a spus: Să fie lumini în întinderea cerului, ca să despartă ziua de noapte; și să fie pentru semne, și pentru anotimpuri, și pentru zile și ani: Și să fie ele ca lumini în întinderea cerului, ca să lumineze pământul; și așa a fost Și Dumnezeu a făcut două lumini mari; lumina mai mare pentru a stăpâni ziua și lumina mai mică pentru a stăpâni noaptea: El a făcut și stelele Și Dumnezeu i-a pus în întinderea cerului, ca să lumineze pământul, Și să stăpânească ziua și peste noapte și să despart lumina de întuneric; și Dumnezeu a văzut că este bine de colaboratori Wikipedia, "Tanakh", Wikipedia, The Free Encyclopedia, iulie , : UTC, [accesat august ] pg Teologia Reconsiderată Și seara și dimineața au fost ziua a patra În această narațiune a creației, una care, fără îndoială, a modelat credințele teologice ale societății occidentale de cel puțin de ani, avem formularea structurii și a timpului ca bază pentru povestea în sine - Dumnezeu creează lumea în șapte zile - dar și noi vedeți emanația diferitelor elemente universale de bază, apoi cerul și pământul însuși, care ies din "apele primordiale", un motiv cosmologic foarte vechi care este practic omniprezent în civilizația antică din Orientul Mijlociu, Apropiat și Îndepărtat Dar, de fapt, nucleul acestei narațiuni și subliniind viziunea asupra lumii iudeo-creștină (care, la rândul ei, este împărtășită de tradiția musulmană, în ciuda dezacordului său de bază cu frații săi iudeo-creștini cu privire la importanța relativă a diferiților profeți și a pozițiilor teologice de bază, cum ar fi Sfânta Treime și implicațiile ei asupra unității de bază a lui Dumnezeu/Allah) este rolul lui Dumnezeu, marele creator, păstrător (și distrugător suprem) nu doar al umanității, ci și al universului însuși În această tradiție nu avem niciun fir de întrebări filozofice cu privire la unitatea existenței, dualitatea față de unitate sau chiar orice întrebări epistemologice cu privire la ceea ce ar putea fi cunoscut sau de către cine ar putea fi cunoscut (întrebarea găinii și a oului, astfel încât vorbim), avem pur și simplu o poveste a creației într-o formă succintă care prezintă ceea ce a fost creat, când, de către cine într-un mod destul de literal - punând bazele unui cadru moral și etic care este la fel de neiertător, având în vedere lipsa lui de fundamentele filozofice, în ciuda muncii de lungă durată făcute de tradiția filozofică greco-romană pentru a facilita aceste linii filosofice de întrebări Geneza este prima parte a Torei, scriptura evreilor în care găsim nu numai faimoasa poveste a creației (două dintre ele de fapt), ci și faimoasa legendă a lui Adam și a Evei în grădina Edenului și căderea lor din har prin ispitele marelui șarpe, precum și povestea din Ieșirea despre dăruirea celor Zece Porunci lui Moise de către Iahve, după ce poporul său a fost scos din Egiptul tiranic prin diferite minuni săvârșite de Domnul în numele lor oameni "aleși" și multe dintre celelalte povești legendare care au ajuns să reprezinte mitul lumii moderne iudeo-creștine (și din nou într-o măsură mai mică musulmană) În Pentateuh găsim fundamentele istorice și teologice ale credinței evreiești, filozofia evreilor antici așa cum ar fi Nevi'im sau "Profeții", constă din opt cărți și acoperă istoria poporului evreu din momentul în care evreii au intrat în țara Israelului și până la vremea captivității babiloniene sub profetul Iuda la începutul secolului al VI-lea ВСЕ Cărțile lui Nevi'im includ Iosua, Judecătorii, Samuel I și II, Regi I și II, Isaia, Ieremia și Ezechiel Ketuvim sau "scrierile", la care se face referire uneori prin numele grecesc Hagiographa, constă din unsprezece cărți care includ Cartea Psalmilor, Proverbe, Iov, Eclesiastul, Daniela și Cronici, printre altele Două dintre aceste cărți sunt singurele care au porțiuni semnificative scrise în aramaică mai degrabă decât în ebraică, iar unele dintre cărți sunt mai degrabă în formă poetică decât în proză, care este standard pentru restul Torei Conținutul Ketuvimului este considerat a fi ediții ulterioare ale Torei și, deși nu sunt la fel de autorizate ca * Biblia King James Geneza - Pg- Teologia Reconsiderată "Învățăturile" sunt totuși considerate instructive și cruciale pentru înțelegerea filozofiei ebraice (credința evreiască) și, prin urmare, au fost canonizate împreună cu conținutul Neviimului și Cărților lui Moise În ceea ce privește istoria de bază și evoluția Torei ca tradiție textuală scrisă și orală asociată a evreilor antici, oamenii de știință cred cel mai bine că compilarea reală a materialului (cel mai vechi) se află, cel mai devreme, la mijlocul primul mileniu î Hr Având în vedere materialul istoric din aceste lucrări și există mult material istoric care poate fi coroborat cu alți autori antici, cea mai bună presupunere a noastră cu privire la momentul în care a trăit de fapt Moise, ca personaj istoric, mai degrabă decât autor, este de cel puțin o mie de ani și ceva înainte ca primele părți ale Torei să fie compilate, lăsând mult loc de îndoială și întrebarea dacă a) Moise a fost sau nu autorul Cărților care i-au fost atribuite sau b) care au fost factorii socio-politici actuali care au determinat-o Adopția și răspândirea în rândul evreilor antici timp de o mie de ani după moartea lui Moise și a predat grija pentru poporul (și statul) evreu succesorului său Iosua Tradițiile orale străvechi erau, fără îndoială, puternice, dar cât de mult s-a pierdut sau s-a transformat în acești de ani înainte ca Vechiul Testament să fie compilat și transcris oficial de către Oamenii Marelui Sinod în secolul al V-lea î Hr și în secolele de după aceea? Această problemă a tradiției orale, sau separarea profetică dacă putem inventa un termen, a existat în aproape toate sistemele religioase, cel puțin în cele care sunt cel mai frecvent practicate astăzi Chiar și Coranul nu a fost scris de Muhammad însuși, ceea ce sugerează că, chiar dacă lăsăm deoparte problemele de limbaj și interpretarea socio-politică a textului, rămânem totuși cu un anumit nivel de separare profetică, perioada de timp și posibilele comunicare greșită a ideilor între ceea ce profetul a spus sau a comunicat de fapt și ceea ce a fost de fapt scris sau transcris Această noțiune de separare profetică este reflectată în tradiția islamică, de exemplu, prin versiuni ușor diferite ale Coranului care au persistat până în zilele noastre În ceea ce privește calitatea de autor pentru Pentateuh însuși, este foarte dezbătut de savanții și teologii moderni dacă se poate sau nu stabili că Moise a fost de fapt adevăratul autor Acestea fiind spuse, este clar că cele cinci cărți atribuite lui Moise oferă totuși o narațiune consecventă și coerentă și asta ar părea să indice că a existat un singur autor sau editor care a compilat cel puțin aceste cărți Dacă acesta a fost sau nu de fapt Moise este o întrebare complet diferită, desigur Există totuși multe referințe în Cărțile lui Moise înseși, precum și în restul Vechiului Testament (și chiar în Noul Testament), care indică faptul că Moise este de fapt autorul în cauză, dar identificând dacă acest individ este sau nu a fost de fapt Moise istoric sau un alt individ de mai târziu care a notat mai târziu narațiunea rămâne o chestiune de speculație Tradiția de compilare a materialului antic dintr-o tradiție orală îndelungată asociată cu o figură istorică din multe generații anterioare dreptului de autor este, desigur, o practică obișnuită în antichitate - Vyasa a tradiției vedice sau Zarathustra a tradiției avestanelor și chiar Orfeu fiind din tradiţia greacă fiind exemple prime Miezul credinței și tradiției evreiești se află însă în Tora, iar din punctul de vedere al evreilor autorul ei, cel puțin primele cinci cărți, este Moise Moise căruia Iahve (Elohim) ia dezvăluit direct mesajul său, care a fost surprins în Tora, atât în formă scrisă, cât și orală, și transmis de-a lungul veacurilor prin cărturarii și învățătorii rabinici până în zilele noastre Conform tradiției evreiești, conținutul Torei a fost "dezvăluit" lui Moise de către Iahve însuși, în același mod zoroastrian, creștin și islamic A se vedea http://bible org/seriespage/introduction-pentateuch pentru o relatare destul de detaliată a dezbaterii academice și dovezi ale paternității Pentateuhului pg Teologia Reconsiderată credințele aveau la bază credința că scriptura lor a fost revelată de singurul Dumnezeu adevărat al credințelor lor respective prin profeții lor - Zarathustra, Iisus și, respectiv, Muhammad Tradiția evreiască, la care se face referire în antichitate drept religia "evreilor", s-a născut din estul Mediteranei și, prin urmare, nu arată în mod surprinzător o influență marcată sumer-babiloniană, influență care a fost acum bine documentată de studiile moderne Această influență poate fi văzută cel mai proeminent în mitologia și narațiunea istorică prezentate în Geneza ("la început"), unde poveștile creației și căderii din grație din grădina Edenului prezintă asemănări izbitoare cu motivele și narațiunile mitologice pe care le cunoaștem au fost obișnuite în civilizația asiriană/babiloniană care se afla chiar la est Povestea lui Noe și a Marelui Potop și a păstrării omenirii de mânia lui Dumnezeu și în Geneză poate fi găsită și în mitul Orientului Apropiat din marea epopee a lui Ghilgameș Civilizația sumero-babiloniană/asiriană din care aceste povești au provenit în mod clar, sau cel puțin din care avem cele mai timpurii dovezi ale existenței lor, a precedat cu câteva secole, chiar milenii, compilarea tradiției teo-filozofice a evreilor, dar la în același timp, oferă dovezi pentru mediul cultural în care a trăit profetul Moise și a transcris vechea narațiune ebraică în ceea ce a ajuns până la noi ca Pentateuh, supraviețuind până astăzi ca una dintre marile moșteniri culturale ale Occidentului în canonul nu doar Biblia ebraică, ci și Biblia creștină, precum și Vechiul Testament, încorporând multe, dacă nu toate, miturile antice ebraice Așadar, cu tradiția monoteistă evreiască, vedem unele influențe exterioare asupra scripturii în sine din miturile sumer-babilonene și din alte mituri canaanite, dar credința, ca și toate tradițiile avraamice, este centrată în jurul credinței în revelația directă a Cuvântului lui Dumnezeu către profetul său, Moise, și transmiterea și codificarea ulterioară a acestei revelații către poporul său Dar ceea ce nu ar trebui pierdut, și este adevărat cu siguranță și pentru creștinism și islam, este că canonizarea și standardizarea credinței și a practicilor ei de-a lungul secolelor după trecerea profetului său, a fost menită să-și unească poporul și oarecum distinct pentru evrei, să-și legitimeze și să-și stabilească patria ancestrală în Israel Dar cu Moise și iudaism, așa cum a fost cazul în fiecare dintre aceste alte tradiții antice monoteiste, profetul a predat mesajul unicului Dumnezeu adevărat studenților și adepților, poporului lor, iar generațiile după ce aceste învățături au fost transcrise din tradiția orală în formă scrisă pentru a-și uni oamenii, fiecare a dezvăluit tradiția transcrisă în limba care a predominat în civilizațiile în care au înflorit religiile Pentru vechii evrei, era ebraică, pentru zoroastrieni era vechiul Avestan, pentru indo-arieni era sanscrită vedica și pentru creștini era greacă și apoi latină, iar pentru musulmani era arabă Limba în care fiecare dintre aceste cadre religioase antice a fost documentat reflecta și oglindea civilizația în care au prins rădăcini, fiecare civilizație unică în felul ei și acest lucru Vedanta, așa cum este reflectată în Upanishade și Vede, deține aceeași credință, și anume că scriptura era revelație divină și, prin urmare, trebuia să fie considerată sacră Povestea lui Noe și potopul din Tora este foarte asemănătoare în ceea ce privește narațiunea în ansamblu, precum și unele dintre trăsăturile specifice ale poveștii din Epopeea lui Ghilgameș, poate cea mai răspândită și populară dintre cele sumer-babiloneze mituri din antichitate De asemenea, crearea lumii așa cum este prezentată în Geneza, precum și mitul Grădinii Edenului pot fi găsite și în mitul sumer-babilonian Pentru o analiză foarte detaliată a antecedentelor Grădinii Edenului în mitul sumer-babilonian, precum și a potențialelor origini ale practicilor cabalistice evreiești din "Arborele vieții" babilonian, vă rugăm să vedeți articolul lui Simo Parpola despre Arborele vieții asirian: Tracing the Origins of Jewish Monotheism and Greek Philosophy publicate în Journal of Near Eastern Studies, Vol , nr (iulie ), pg - publicat de University of Chicago Press pg Teologia Reconsiderată unicitatea s-a reflectat în limba și forma de scriere predominantă, care era cea mai obișnuită, deoarece limba și civilizația au evoluat împreună, fără îndoială pg Teologia Reconsiderată Poate că cea mai veche tradiție mitologică pe care o găsim documentată sau dovezi este cea a egiptenilor antici, o cultură și o civilizație care a evoluat din așezarea regiunii fluviului deltei Nilului din Africa de Nord, la începutul mileniului al cincilea ВСЕ Perioada dinastică a Egiptului începe conform cronologiei egiptene convenționale, cu unificarea Egiptului de Jos și de Sus, în jurul anului ВСЕ sub primul "faraon" numit Narmer, denumit mai frecvent Menes Dovezile arheologice ale așezărilor umane din delta râului Nil datează de la sfârșitul perioadei neolitice superioare, o perioadă de evoluție umană care datează din mileniul al -lea și al -lea ВСЕ înainte de apariția agriculturii și domesticirea avansată a animalelor Avem dovezi că așezările mai avansate se unesc în această regiune în și în jurul mileniului al VI-lea ВСЕ, totuși, dovezi care indică o societate care stăpânise diverse arte de creșterea animalelor și domesticire, dezvoltase tehnici pentru crearea ceramicii și ceramicii și avea de asemenea, au inventat și au folosit instrumente avansate de piatră și cupru care le-au permis să înceapă să manipuleze și să folosească bogata și fertila deltă a fluviului Nil pentru a construi o societate mai dezvoltată și mai avansată Acești oameni din Egiptul Predinastic au avut, în mod clar, cel puțin începuturile unei tradiții religioase și/sau mitologice destul de evoluate, tradiție care a permis unificarea și consolidarea diferitelor triburi nomade din regiune și asigurarea stabilității socio-politice care a susținut unificarea văii egiptene superioare și inferioare, ceea ce am ajuns să cunoaștem și caii în cercurile egiptologice ca Egipt "dinastic" din antichitate Egiptul antic a fost un pământ cucerit de multe civilizații antice de-a lungul secolelor și totuși unul cu o adâncime și un istorie bogată în sine, una cufundată în stăpânirea faraonilor în ținutul văii nord-africane a Deltei Nilului, o zonă locuită de omenire încă din urmă cu până la de ani și una care a dezvoltat o zonă bogată și unică mitul și structura socială care s-au bazat pe credința fermă că liderul lor, regele sau faraonul lor, era manifestarea umană a divinului pe pământ, conectând direct au stabilit autoritatea și guvernarea poporului cu închinarea și credința lor în Dumnezeu, care pentru cea mai mare parte a istoriei Egiptului Antic a fost asociat cu Atum sau Atum-Ra Înainte ca Egiptul antic să fie cucerit și condus de străini, începând cu perșii la mijlocul primului mileniu ВСЕ, apoi au urmat grecii sub Alexandru cel Mare în ВСЕ, apoi romanii în ВСЕ timp de aproximativ sau secole și apoi Musulmani/arabi timp de câteva mii de ani și după aceea, a fost una dintre cele mai sofisticate și avansate dintre toate civilizațiile antice din Marea Mediterană și Orientul Apropiat, cu un sistem de scriere și arhitectură care datează din mileniul al IV-lea ВСЕ, făcând-o una a, dacă nu cea mai veche civilizație a omenirii Începutul civilizației egiptene antice este de obicei marcat de unificarea Egiptului de Sus și de Jos de către primul său faraon în ultima parte a mileniului al IV-lea ВСЕ, ceea ce istoricii moderni au ajuns să caii era predinastică care a succedat sfârșitului neoliticului superior în delta egipteană Această perioadă de unificare a Egiptului de Sus și de Jos este și perioada asociată cu apariția formelor egiptene de scriere, la început cu hieroglife pe care le găsim înscrise pe mormintele faraonilor din această perioadă, iar mai târziu în mormintele clasa superioară și mijlocie pe măsură ce inscripțiile hieroglifice au devenit mai multe de colaboratori Wikipedia, "Egiptul Antic", Wikipedia, Enciclopedia Liberă, iulie , : UTC, [accesat august ] Menes, alias Narmer, este primul faraon despre care se spune că a unit Egiptul de Sus și de Jos Este de remarcat faptul că egiptenii antici nu foloseau termenul de faraon; acest cuvânt este preluat din contextul Vechiului Testament și apoi aplicat ulterior istoriei egiptene antice Regele este un termen mai potrivit, dar vom folosi în mod interschimbabil Rege sau faraon Pentru mai multe informații despre etimologia și istoria termenului faraon, consultați http://ashraf wordpress com/ancient-egypt-knew-no-pharaohs/ Pg- Teologia Reconsiderată comune, iar hieroglifele au evoluat pentru a include nu numai ideograme și elemente logografice (imagine), ci și elemente alfabetice pentru a surprinde pronunții și anunțuri specifice de vrăji menite să surprindă anunțurile și cuvintele specifice folosite de preoția egipteană pentru ceremonii și ritualuri specifice, în special desigur înmormântarea morților Odată cu dezvoltarea hieroglifelor, care a evoluat timp de aproximativ două milenii (și a fost încă folosită până în secolele al III-lea și al IV-lea d Hr după ce Egiptul a intrat mai întâi sub dominația grecească, apoi sub dominația romană), a apărut și o scriere soră numită hieratic care, deși strâns legată de hieroglife, era caracterul și bazate pe fonetică/alfabet Hieratica era mai ușor de scris decât hieroglifele și, la fel ca hieroglifele sale surori, a fost inițial folosită doar de preoți și scribi pentru a translitera anumite ritualuri și vrăji În cele din urmă, la mijlocul și a doua parte a primului mileniu î e n , hieraticul a evoluat în demotic, un script conceput pentru o utilizare mai seculară, care, în cele mai multe cazuri, a fost folosit pentru a surprinde limbajul perioadei cu același nume, adică demotic, care a succedat Middle și egipteana târzie, care fusese limba vorbită de egipteni pentru câteva milenii precedente, într-o formă sau alta Limba egipteană demotică (a nu se confunda cu limba greacă modernă cu același nume, adică "demotic" care este scris de obicei cu literă "d") și scriptul care a susținut-o, care este menționat cu același nume, adică demotic, a fost răspândit la mijlocul și sfârșitul mileniului I î Hr și a fost folosit timp de aproape o mie de ani până în secolul al V-lea d Hr sau cam așa ceva Atât hieroglifele, cât și scrierea hieratică sunt folosite în Egiptul antic din perioada predinastică (c î Hr ) până în secolul al VI-lea d Hr și prin aceste sisteme de scriere și prin limbile transcrise în ele putem obține o privire despre teologia şi religia Egiptului antic Viziunea noastră istorică actuală despre clasificarea istoriei egiptene antice în dinastii, marcată de obicei cu cifre romane, este derivată de la primul istoric egiptean Manetho, un preot și istoric din secolul al III-lea î Hr din Egipt, care a scris un tratat în trei volume despre istoria Egiptului intitulat Aegyptiaca , sau "Istoria Egiptului", o perioadă a istoriei egiptene când a fost sub influență greacă sau elenă, de unde folosirea limbii grecești pentru a-și crea opera Manetho, conform istoricilor de mai târziu și fragmente din lucrările sale care supraviețuiesc, a oferit o perspectivă detaliată și egipteană asupra istoriei Egiptului, începând cu perioada de consolidare a societății egiptene sub conducerea unui singur rege sau faraon unificat, pe care îl numește Menes circa î Hr Se presupune că lucrarea sa a fost motivată de oferirea unei perspective egiptene asupra istoriei Egiptului, în contrast cu cea oferită de Herodot cu câteva secole înainte, a cărui perspectivă nu era doar străină, ci și lipsită de o cronologie adecvată și de profunzimea acoperirii Mai târziu, istoricii egipteni mai moderni (alias egiptologi) descompun perioadele civilizației egiptene antice în diferite perioade succesive, fiecare marcată de tranziția de la o dinastie la alta, în care o dinastie nu reprezintă neapărat o descendență de sânge de la un conducător la altul în continuare, ci o pauză culturală sau societală în istoria egipteană care denotă tranziția într-o perioadă diferită Toate textele și inscripțiile egiptene antice se încadrează în una sau mai multe perioade diferite, iar egiptologii folosesc în mod obișnuit clasificarea dinastică pentru a desemna perioada în care un anumit text, formă de scriere sau inscripție se găsește astfel în Cuvântul hieratic a fost folosit pentru prima dată de teologul creștin Clement din Alexandria, care a trăit și a scris la sfârșitul anului și începutul secolului al II-lea e n și este derivat din cuvântul grecesc hieratika care înseamnă literal "scriere preoțească" Demotic a fost succedat de sistemul/alfabetul copt (și limba coptă pe care este proiectat să o redeze) care a început să prindă rădăcini în secolul al III-lea d Hr și este încă folosit în unele biserici egiptene și în alte locuri astăzi Alfabetul copt se bazează pe alfabetul grecesc cu o puternică influență demotică pg- Teologia Reconsiderată pentru a avea contextul adecvat al perioadei de timp și al contextului socio-politic al unui anumit text teologic sau inscripție, a fost important să îl putem clasifica în Dinastia și/sau perioada corespunzătoare Perioada dinastică a Egiptului, care durează aproximativ trei mii de ani, ajungând în antichitate, este caracterizată nu numai de un panteon bogat și unic de zei și de mitologia (și ritualul) asociată acestora, care nu numai că sublinia credința în conducătorul lor ca o manifestare a zeu de pe pământ a cărui autoritate derivă din proveniența divină, dar și printr-un marcat de ceea ce poate fi numit doar o obsesie a transmigrației sufletului și a credinței într-o viață de apoi, accentul care derivă probabil din contextul în care aproape toate aceste materiale și inscripțiile supraviețuiesc până la noi, și anume mai întâi prin inscripțiile piramidei și sicriului (sarcofag) în mileniul al -lea și al -lea î e n , apoi mai târziu pe documentele din papirus, pe măsură ce literatura devine mai răspândită și răspândită în societate și mai standardizată ca ceea ce este cunoscut astăzi ca Cartea Egipteană a morților Acest material existent, inscripții în hieroglife în piramide, morminte și pe sarcofag și apoi mai târziu în scriere hieratică și hieroglitică pe papirus, se referă indirect și încorporează sistemul lor de credință culturală și spirituală și viziunea asupra lumii, corespunzând ceea ce am numi astăzi religie Tot acest material a fost de fapt creat și conceput special pentru a proteja, ghida și păstra trupurile și sufletele egiptenilor în călătoria lor în viața de apoi, poate mai bine tradusă ca "lumea de jos", dând naștere practicilor lor de mumificare și piramidă și construirea mormintelor care au fost încercări de a păstra trupul și sufletul său pentru călătoria sa dincolo de viață în lumea de apoi Incantațiile, vrăjile și enunțurile înscrise în aceste locuri de înmormântare, care constituie partea de bază a cunoștințelor noastre despre miturile Egiptului antic, se pare că au fost rezervate inițial doar regilor și faraonilor din perioada dinastică timpurie și din Vechiul Regat Aceste scrieri au ajuns să fie cunoscute sub numele de Texte piramidale Această tradiție s-a răspândit apoi la aristocrație în timpul primei perioade intermediare și al regatului de mijloc, unde găsim inscripții pe diferite sarcofage și morminte, texte și literatură care sunt cunoscute de istoricii moderni drept Textele sicriului Aceasta, la rândul său, a evoluat la forma sa cea mai matură și standardizată în antichitatea egipteană, care a fost adoptată mai larg de către populația generală din dinastiile Regatului Nou prin perioada ptolemaică și este cunoscută de noi ca faimoasa Carte Egipteană a Morților, o compilație de mituri, poveștile și fabulele din tradiția egipteană se găsesc pe sulurile de papirus asociate cu mormintele multor morminte din această epocă Mitul egiptean este, fără îndoială, cel mai bine cunoscut pentru această asociere, poate descrisă mai bine ca o obsesie, asupra înmormântării și ritualurilor asociate cu moartea și a pașilor extinși făcuți pentru a pregăti Sufletul (cel mai frecvent asociat cu termenul egiptean "Bâ") pentru călătoria sa în viața de apoi și tocmai din acest context care înconjoară moartea și viața de apoi, în cea mai mare parte, obținem o perspectivă asupra credințelor religioase egiptene antice Prin urmare, religia egipteană antică este strâns asociată cu aceste vrăji și incantații sofisticate și cu o gamă largă și cu mitologia lor asociată care înconjoară moartea și călătoria Sufletului în viața de apoi Noțiunea egipteană despre Bâ a fost oarecum diferită de concepția noastră despre Suflet, percepută ca fiind aspectul individului în ansamblu, care era permanent și persista dincolo de moarte, poate cel mai bine descris ca esența fundamentală a individului care era fără moarte și atemporal Bâ a fost folosit și cu referire la Cartea morților în egipteană este de fapt intitulată, în egipteană, rw nw prt m hrw, care este transliterată cu mai multă precizie în engleză ca "Cartea apariției zilei", mai degrabă decât numele mai popular pe care i-a fost dat de savanții moderni și istorici, Cartea Egipteană a Morților pg Teologia Reconsiderată obiecte neînsuflețite, de asemenea, denotă sensul mai larg al cuvântului în egiptean pentru a descrie natura esențială a unui lucru, fie animat, fie neînsuflețit, probabil cu o strânsă corespondență cu noțiunea de formă a lui Platon și/sau ființa lui Aristotel în calitate de ființă, sau ceea ce caracterizează esența primară a unui lucru și definește existența acestuia, pe care o conturează în Metafizica sa Mai mult, așa cum se reflectă în Cartea morților, care reprezintă cea mai matură formă a religiei/teogiei egiptene din ultima parte a antichității egiptene, o importanță deosebită a fost acordată nu numai numelui individului care le-a fost dat la naștere, ren sau rn, despre care egiptenii le considerau, susțineau existența continuă a sufletului atâta timp cât era menținut în viață și vorbit, dar și o semnificație specială a fost acordată inimii, ib sau jb, care era privită ca sediul toate emoțiile, sentimentele, gândurile, voința și intenția umană Importanța și relevanța inimii în teologia egipteană poate fi văzută din ceremonia clasică Cântărirea inimii, care este descrisă având loc în lumea interlopă la moartea cuiva, unde inima individului a fost cântărită/echilibrată împotriva penei lui Ma'at reprezentând adevărul, dreptate, sau ordine; rezultatul unui astfel de echilibru determinând soarta finală a individului Această practică și imagini, așa cum sunt descrise în Textele Sicriului și apoi încapsulate mai târziu în Cartea Morților, cu siguranță au paralele cu cadrul moral creștin bazat pe noțiunea de Judecata de Apoi Figura : Cântărirea egipteană antică a scenei inimii din Cartea morților Credințele teologice și mitologice egiptene antice din antichitate, așa cum se reflectă mai întâi în Textele Piramidelor din Vechiul Regat, Textele Sicriului din Regatul Mijlociu, și apoi structurate și canonizate în continuare în Cartea Morților în diferitele sale forme, prezintă un nivel destul de avansat și sistem complex de credințe caracterizat prin venerarea multor zeități diferite într-o varietate de forme, fiecare reflectând un anumit aspect al naturii și/sau un aspect antropomorfizat (sau pseudo-antropomorfizat, după caz) al lui Dumnezeu, De pe http://www ancient eu/image/ / Imagine originală de Jon Bodsworth și încărcată de Jan van der Crabben, publicată pe aprilie în Domeniul Public Pg- Teologia Reconsiderată în concordanță, de fapt, cu aproape toate culturile și civilizațiile contemporane ale Epocii Bronzului de mijloc și târzie din regiunea mediteraneană și chiar din Orientul Apropiat și Îndepărtat Un produs secundar al antichității profunde care a fost reprezentat de aceste diverse surse (primare) de material, este varietatea și amploarea mitului egiptean în general Nu există o singură narațiune a creației pe care o putem găsi, există de fapt mai multe versiuni care supraviețuiesc Și, în timp ce fiecare dintre versiuni este în principiu stivuită cu aceeași distribuție de personaje, fiecare spune povestea cu propriile sale nuanțe și cu prevalența și predominanța uneia sau mai multor zeități egiptene asupra alteia, reflectând accentul religios pus pe venerarea anumitor zeități în "Panteonul egiptean" (dacă îl putem numi așa) care erau reprezentative pentru un anumit centru metropolitan sau regiune geografică din Egiptul de Sus sau de Jos și/sau fundalul și genealogia special atribuite unui anumit rege în timpul unei anumite epoci Aceste narațiuni mitologice au devenit apoi asociate cu un anumit oraș și regiune și cu o anumită perioadă de timp, fiecare din nou asociată cu propria sa "gazdă" sau zeitate "nativă", așa cum ar fi, din ce punct de vedere mitologia lor și, din nou, mai precis narațiunile despre creație , li s-a spus În general, atunci când studiem tradițiile teo-filozofice ale civilizațiilor și culturilor antice înainte de apariția și proliferarea scrisului, trebuie să ne bazăm mai puțin pe relatări reale - ca istoricul grec din secolul al V-lea î Hr Herodot sau istoricul egiptean Manetho (secolul al III-lea î Hr ) de exemplu - și mai multe despre dovezile arheologice și cunoștințele generale ale modului de viață al acestor popoare antice Un mod de viață care se caracterizează prin tranziția triburilor nomade, care vorbeau diverse limbi și aveau propriile obiceiuri și sisteme de credințe distinctive, către o existență mai domesticită și mai staționară O existență care a luat naștere de obicei în jurul unei regiuni fertile a deltei fluviale care a facilitat agricultura și dezvoltarea agriculturii și a mers mână în mână cu diverse dezvoltări tehnologice precum arhitectura, irigațiile și războiul Pentru că odată ce cineva se stabilește într-o anumită regiune, trebuie cel puțin să aibă capacitatea de a o apăra și cel mult să aibă capacitatea de a o extinde, așa cum doreau majoritatea guvernanților antici să o facă Toate aceste evoluții au necesitat o narațiune culturală și lingvistică mai consistentă pentru a facilita această avansare a civilizației, una care în cea mai mare parte a fost în interesul poporului înșiși, adică a reprezentat un stil de viață și o comunitate mai stabilă și mai persistentă Totuși, ceea ce complică lucrurile pentru studiul istoriei egiptene antice, mai mult decât pentru studiul istoriei antice grecești sau romane, de exemplu, provenind în mare măsură din cauza antichității sale profunde, este că sursele și relatările de primă mână au fost limitate în cel mai bun caz, și în cea mai mare parte provin din cimitire sau inscripții ale regilor și aristocraților care reprezintă o versiune oarecum distorsionată a istoriei, o versiune pe care au vrut să o spună și să o rețină și nu are în cea mai mare parte fiabilitatea și acuratețea înregistrărilor istorice ulterioare, adică a îmbinat mitologia și auzitele alături de faptele istorice și, de cele mai multe ori, este dificil să faci diferența Căci ceea ce caracterizează prima dintre civilizații este eventuala adunare și asimilare a diferitelor grupuri și triburi de oameni în comunități mai mari care împărtășesc o limbă comună, adică o formă de comunicare, un sistem comun de credințe și un mod de existență coeziv și codependent Un mijloc de trai în care fiecare membru al comunității servește unui anumit scop pentru a servi binelui mai larg, ca să spunem așa, și sprijină creșterea generală și protecția comunității în general Aceasta presupune și evoluează în paralel cu ceea ce istoricii numesc "specializare", în care membrii comunității au abilități specifice care pot fi valorificate de către cei mai larg Pg- Teologia Reconsiderată comunitate și prin sisteme de troc sau comerț, fiecare dintre membrii comunității mai mari poate depinde unul de celălalt pentru a sprijini creșterea comunității în general Pe măsură ce aceste civilizații timpurii evoluează pentru a sprijini un număr mai mare de oameni în regiuni mai extinse din punct de vedere geografic, sistemele de înregistrare a tranzacțiilor, de urmărire a istoriei și descendenței, stabilirea guvernării și a autorității și clasificarea necesară a societății evoluează din necesitate Prin urmare, civilizațiile și ceea ce noi numim în Occident "progres", trebuie de fapt să evolueze pentru a susține medii socio-politice mai mari și mai complexe Sistemele de credințe, care sunt codificate în limbaj și ritual, evoluează împreună cu aceste alte caracteristici și, de obicei, în antichitate, acest lucru însemna că formele mai vechi de "cult" au fost ținute sub supraveghere atentă și secret de către o clasă preoțească (și mai târziu literară și savantă) cetățeni care au fost strâns afiliați și au fost sponsorizați și sprijiniți de clasa conducătoare Generalul de clasă preoțească, care vorbea atunci în antichitate, și specific Egiptului dinastic, era direct asociat cu regele Pentru regele egiptean, care mai târziu a ajuns să fie cunoscut de către străini drept "faraon", se credea că descendea din zeii antici și tocmai de la această autoritate a condus poporul Din cauza acestei dependențe, mitologia predominantă, precum și capitala, au avut tendința să se miște și să evolueze împreună cu liderul, în funcție de zeul cu care era (sau ea) afiliat în primul rând Acest lucru este în contrast cu civilizația greacă sau romană, de exemplu, unde cultura și, la rândul lor, mitologia și teologia, erau mult mai distincte și separate de clasa conducătoare, chiar dacă autoritatea supremă era încă păstrată la împăratul roman, de exemplu, a Adunării Greciei - fiecare dintre care de-a lungul istoriei sale a folosit această putere pentru a influența gândirea teo-filozofică Căci dacă nimic altceva moștenim măcar acest concept de bază al separației "biserică și stat" dacă vreți, din aceste civilizații clasic occidentale, aceleași civilizații cărora le atribuim invenția și instaurarea primelor forme de democrație Deoarece forma greacă de guvernământ cel puțin nu era autoritara în sine, cel puțin nu se baza pe autoritatea divină sau pe descendența regală de la zei, un atribut care a fost dobândit mai târziu de împărații romani, deși nu avea același fel de directă atribut de descendență teologică care era atât de caracteristic civilizațiilor anterioare ale Mediteranei și Orientului Apropiat Această trăsătură socio-politică a societății lor, în special, este cea care se pretează la o tradiție mitologică (și la rândul ei teo-filozofică) mai consistentă și mai coerentă, deoarece teologii sau preoții și-ar putea face mai mult sau mai puțin oarecum sarcinile separată și îndepărtată de cele care legiferau și guvernau Această structură socio-politică clasic occidentală, la rândul său, permite un mediu în care oameni ca Homer, Hesiod și Herodot și apoi, la rândul lor, tradiția filozofică elenă de mai târziu în ansamblu, cel mai notabil reprezentată de Platon și Aristotel, pot înflori În studierea și analizarea miturilor egiptene antice din antichitate, așa cum o evidențiază dovezile arheologice, precum și înregistrările scrise, și în special prin examinarea diferitelor povești sau mituri ale creației, adică descrierile lor metaforice și alegorice ale creației universului, unul dintre caracteristicile distinctive care iese în evidență și care reflectă vechii egipteni care îl deosebesc de civilizațiile vecine din jurul Mediteranei este că o narațiune consecventă a mitologiei lor este cu totul absentă Nu avem nici o contrapartidă cu Teogonia lui Hesiod sau Metamorfozele lui Ovidiu din Egiptul antic, fără îndoială care provin din antichitatea profundă în care reprezintă civilizația de studiu, precum și multitudinea de triburi native și diferite grupuri de oameni care au fost reprezentative pentru acest timp în preistorie în fluviul Nil pg Teologia Reconsiderată Regiunea deltei (și unul dintre motivele principale pentru care oamenii au fost atât de greu de consolidat sub o singură conducere, fără îndoială, un semn distinctiv al Egiptului dinastic) Aceasta este atât o binecuvântare, cât și un blestem, deoarece, în timp ce vedem o mare varietate de mituri și zei antici, care au fost răspândite în timpul perioadei dinastice timpurii, reflectând fără îndoială povești din Egiptul predinastic, care ne oferă o perspectivă destul de largă asupra mitul acestei civilizații antice, nu avem o versiune consolidată, canonică a mitologiei lor, care să poată fi pusă în contrast direct cu civilizațiile învecinate - precum evreii, grecii sau perșii (și într-o măsură mai mică sumerii-babilonieni/) asirieni), toate acestea - date într-un moment mult mai târziu în istorie - au compilat versiuni mai structurate și mai formalizate ale tradițiilor lor teologice Pentru a afla mai multe despre miturile egiptene, cu un accent deosebit pe narațiunile creației, care stau la baza sistemelor lor de credințe teo-filosofice, trebuie să parcurgem textele și inscripțiile egiptene antice O narațiune scrisă care constă în principal din scrieri hieroglifice, cea mai timpurie formă de scriere egipteană, găsită scrisă pe pereții diferitelor locuri de înmormântare și morminte (și mai târziu pe papirus în ultima parte a mileniului al II-lea și I Hr ), care descriu diferite imnuri , magice și funerare și ritualuri care au fost menite să servească drept ghidaj și protecție pentru trecerea celor vii în tărâmul morților Apoi putem combina aceste materiale sursă directe cu scrieri (mult mai târziu) și referințe la religia, cultura și civilizația egiptene de la istoricii și filozofii greci din a doua jumătate a primului mileniu î Hr c î Hr ), Plutarh (c - d Hr ), Diogenes Laertius (c secolul al III-lea î Hr ), toți vorbesc despre un schimb cultural de lungă durată și profund între popoarele din delta Nilului și vecinii lor din Mediterana Civilizația egipteană s-a format în primul rând în jurul experienței comune a râului Nil, cu ciclurile sale anuale de inundații și recensiuni de care depindea întreaga societate pentru hrănire și supraviețuire Egiptul antic a fost împărțit între Inferioară (partea de nord) și Superioară (partea de sud), așa numită deoarece Nilul curge de la sud la nord, unul dintre puținele râuri mari din lume care curge în această direcție Cele două regate din Egiptul de Sus și de Jos au fost unite în jurul mileniului al treilea î Hr , dar pe parcursul perioadei dinastice fiecare regiune și-a menținut un anumit nivel de autonomie Vasta și variata tradiție mitologică a vechilor egipteni a reflectat această relație de amestec a popoarelor săi și experiența lor colectivă și comună cu fluxul și refluxul, inundațiile și revizuirea marelui râu Nil, care a susținut întregul regat al Egiptului de-a lungul istoriei sale , în timpurile moderne de fapt O mare parte din mitologia lor și sistemul de credințe care stau la baza acestuia, la rândul lor, au izvorât și s-au învârtit în jurul modelului ciclic natural și anual al inundației Nilului, guvernat de anotimpuri și cel mai proeminent de marele disc al Soarelui de pe cer Ra, zeul Soare sau discul Soarelui, a jucat un rol proeminent în mitul egiptean și a fost una dintre cele mai importante zeități, sub diverse forme și prin diverse epitete și asocieri, de-a lungul Egiptului dinastic El a fost de obicei portretizat ca un bărbat cu cap de șoim sau de șoim și se credea că este sursa și întreținerea întregii vieți Guvernarea Zilei și Nopții a fost supravegheată de el în timp ce călătoria peste Cer, într-o barcă (gândiți-vă că călătoria cu barca pe râul Nil) în timpul zilei și apoi prin Lumea Subterană, Duat, Nilul este singurul sistem fluvial principal care curge de la sud la nord și numele său este derivat din grecescul "Nelios", adică Valea râului Pg- Teologia Reconsiderată timp de noapte Vechilor egipteni, acest mit le-a explicat marea delimitare a zilei și a nopții, care a jucat un rol atât de important în viața de zi cu zi în Egiptul antic și în toată antichitatea de fapt Conceptul de lumea interlopă și relația sa cu zeul soarelui Ra ca creator și susținător al vieții, a fost de fapt una dintre caracteristicile distinctive ale mitului egiptean Această călătorie zilnică, o bătălie cu adevărat, a lui Ra prin Lumea de Subteran, în timp ce el a luptat cu forțele întunericului sau răului, pentru a face cu succes călătoria înapoi spre Cer și pentru a ilumina pământul din nou în fiecare zi, este unul dintre semnele distinctive ale miturilor egiptene antice Această călătorie a lui Ra a oglindit călătoria Sufletului, Bâ, în lumea interlopă la moarte În Regatul de Mijloc, Thoth și/sau Osiris sunt asociate cu această judecată finală sau ultimă a Sufletului pentru a-i determina soarta finală, ilustrând rolul Lumii Subterane și a judecății în general nu doar în miturile egiptene, ci și în ceea ce privește moralitatea și etica în societatea egipteană antică - un motiv pe care îl vedem că persistă și în mitul creștin, de fapt Obiectivul principal al miturilor egiptene de atunci și intenția majorității ritualurilor și ceremoniilor lor religioase (în concordanță cu toate civilizațiile antice într-adevăr), a fost atât de a explica, cât și de a se asigura că echilibrul natural și armonia naturii au fost păstrate Această ordine naturală a universului a fost simbolizată de zeița Ma'at, sau pur și simplu Ma'at, care personifica noțiunea de adevăr, dreptate, ordine, echilibru și armonie în această lume și în cealaltă Ea nu a fost doar arhitectul universului ordonat din starea sa abisală inițială apoasă și haotică, ci și penultimul judecător al sufletelor la moarte pentru a le stabili soarta, așa cum este ilustrat în celebra ceremonie sau ritual Cântărirea inimii în care Sufletul ( reprezentată de inimă (din nou Bâ) este cântărită cu pana lui Ma'at, o imagine care este atât de proeminent ilustrată în Cartea morților Ma'at a ajuns apoi să reprezinte într-un sens abstract, adevărul, echilibrul, ordinea, legea, morala și justiția, principii care se aflau în nucleul societății egiptene antice și care s-au reflectat la rândul lor în miturile lor care susțineau în cele din urmă că Sufletul a fost nemuritor și a persistat dincolo de moarte, o credință pe care o găsim fundamentală pentru aproape toate miturile antice, etica și moralitatea din Eurasia din antichitate, de fapt Ma'at nu numai că asigură echilibrul și armonia în sfera omului, dar a asigurat și echilibrul și armonia în sfera cerurilor, reglând mișcarea stelelor și anotimpurile, precum și acțiunile celorlalți panteonul egiptean În aproape toată cosmogonia egipteană, Ma'at este cel care a stabilit ordinea în univers când au fost create Pământul și oamenii Într-o dezvoltare oarecum ulterioară, Ma'at a fost asociat cu un omolog masculin Thoth care împărtășea atribute similare Thoth a fost zeul egiptean al înțelepciunii, care în timpul perioadei Ptolemaice a ajuns să fie direct asociat cu zeul grec Hermes, despre care, desigur, în mitul elen se credea a fi fondatorul și susținătorul tuturor cunoștințelor (scris, magie, foc etc ) , a cărei sinteză a luat naștere tradiția caracteristic eleno-egipteană a hermetismului După rolul ei în creație și a împiedicat continuu ca universul să se întoarcă în haos, rolul ei principal în mitologia egipteană s-a ocupat de cântărirea sufletelor, sau judecata, care a avut loc în lumea interlopă Observați asemănările cu zeul grec Apollo, care era înfățișat călărind un car prin cer și care simboliza, de asemenea, soarele, lumina și cunoașterea (viața) Vezi colaboratorii Wikipedia, "Ma'at", Wikipedia, The Free Encyclopedia, iunie , : UTC, [accesat august ] Noțiunea de Ma'at este destul de asemănătoare, de fapt, cu conceptul elen de Logos), cel puțin ca o formă personificată mai primitivă și, fără îndoială, este sursa din care provine acest important principiu filosofic elen pg Teologia Reconsiderată moartea, lumea interlopă a egiptenilor asemănătoare cu Hadesul grecilor Pena lui Ma'at, reprezentând dreptatea sau dreptatea, a fost măsura care a determinat dacă un Suflet (considerat a locui în inimă) al celor plecați va ajunge sau nu cu succes în paradisul vieții de apoi Faraonii erau adesea înfățișați cu emblemele lui Ma'at pentru a sublinia rolul lor în susținerea legilor Creatorului După ascensiunea lui Ra în panteonul egiptean, o dezvoltare oarecum ulterioară, Ma'at și Thoth au fost uneori înfățișați împreună ca consortii lui Ra Ma'at, pentru egipteanul antic a reprezentat ordinea fixă, eternă a universului, atât în cosmos, cât și în societatea umană În ceea ce privește mitul creării lor, sau teogonia în mod specific, având în vedere vârsta și varietatea locuitorilor și popoarelor din delta fluviului Nil din antichitate, găsim că există mai multe narațiuni teogonice diferite din Egiptul dinastic, fiecare având sursa dintr-o regiune geografică sau metropolitană diferită, și fiecare reflectând o perspectivă oarecum diferită asupra originii universului și a generațiilor și rolurilor primare ale zeilor care au venit din haosul primordial, sau abisul apos, din care a apărut universul material Narațiunea centrată geografic în Hermopolis (sau Khmun în egipteana antică, care înseamnă "orașul celor opt") a fost predominantă în Vechiul Regat Egipt și este denumită în mod obișnuit ca Ogdoad, sau marele Opt În această narațiune, există opt caracteristici primordiale ale universului înainte de formarea sa într-o entitate creatoare și înainte ca zeii să apară Aceste patru seturi de omologi masculin și feminin reprezentând abisul apos în sine (Nu și Naunet), eternitatea sau nelimitarea (Huh și Hauhet), întunericul (Kuk și Kauket) și aerul (Amun și Amaunet) Mitul creației mai clasic sau ortodox din Egiptul antic este deosebit de proeminent în Textele Piramidelor și descrie manifestarea lui Atum ca prima zeitate pe baza căreia este creată lumea Atum, din nou strâns asociat cu Soarele ca forță creatoare a universului, este înfățișat ca ieșind din aceste ape primordiale - "Nu" sau "Nun" - după care sunt stabilite panteonul zeilor și caracteristicile lor elementare ale creației Centrat în jurul Heliopolis, numele grecesc al orașului antic care strigă asocierea sa strânsă cu venerarea Soarelui, îl găsim pe Atum ca reprezentând personificarea zeificată a marii forțe creatoare din care sunt creați toți zeii mai mici Într-o redare în limba engleză destul de liberă a unui imn, așa cum a fost cântat în jurul anului î Hr la Teba, găsim: În momentul creației, Atum a vorbit: Eu singur sunt creatorul Când am luat ființă, toată viața a început să se dezvolte Când atotputernicul vorbește, toate celelalte prind viață Nu era cer și pământ, nu era uscat și nici reptile pe pământ Când am început să creez, când singur plănuiam și proiectam multe creaturi, nu strănutasem Shu vântul, nu scuiisem Tefnut ploaia, nu era o singură creatură vie Am plănuit multe creaturi vii; toți erau în inima mea și copiii și nepoții lor EJ Michael Witzel vorbește despre patru tradiții cosmogonice egiptene antice din Heliopolis, Memphis, Thermopolis și Teba Versiunea Heliopolis la care se referă ca fiind cea mai "ortodoxă", datând din dinastia a V-a sau mijlocul mileniului III î Hr A se vedea, de asemenea, colaboratorii Wikipedia, "Mituri ale creației egiptene antice", Wikipedia, The Free Encyclopedia, iulie , : UTC, [accesat august ] pg Teologia Reconsiderată Figura : Exemplu de scriere cuneiformă din Imperiul Ahemenid (c й secol ВСЕ) Scrierea cuneiformă, a fost alcătuită dintr-o combinație de logograme sau ideograme, asemănătoare în natură cu hieroglifele din epocile lor mai mature, Vechiul și Regatul Mijlociu din Egiptul antic, precum și similare cu caracterele chineze vechi pe măsură ce au evoluat în antichitatea chineză clasică Personajele sau simbolurile se bazează în primul rând pe imagini, trădându-și, fără îndoială, originile ca figuri simbolice și, pe măsură ce scenariul s-a dezvoltat, au ajuns să reprezinte cuvinte sau idei întregi Caracterele fonetice, din nou ca forma mai evoluată a hieroglifelor și a vechilor sisteme de scriere chineză, au fost adăugate pentru a facilita reprezentarea cuvintelor sau sunetelor în limbile vorbite pe care sistemele de scriere respective au fost folosite pentru a le codifica Sistemele alfabetice precum cele ale fenicienilor și grecilor antici au fost evoluții ulterioare Cu aceste elemente de bază, sumerienii și babilonienii antici au putut să se exprime într-o gamă largă de subiecte: de la mitologie la narațiuni personale, la texte juridice și lucrări științifice și chiar corespondență și scrisori de felul Enuma Elis este cel mai cunoscut și cel mai frecvent referit text care reprezintă această narațiune mitologică a creației din vechiul popor sumer-babilonian, un mit care își ia numele după primele două cuvinte ale primului tabiet de lut Textul există în diferite copii din Babilonul și Asiria antic și se crede că a fost compus în epoca bronzului, aproximativ secolele - ВСЕ, corespunzând aproximativ timpurii Imperiului Asirian despre care se crede că a existat ca un regat independent în Mesopotamia regiune începând cu aproximativ jumătatea mileniului III ВСЕ până când s-a prăbușit la mijlocul primului mileniu ВСЕ În această perioadă se crede că mitul și tăblițele au fost create și transcrise Spre deosebire de rămășițele culturale egiptene care provin în principal din formațiuni funerare - Sicrie și Piramide (de unde și numele surselor textuale primare ale Egiptului Vechi, adică Textele Piramidelor * Inscripția lui Xerxes, Van, Turcia Este o inscripție trilingvă, scrisă în persană veche, babiloniană și elamită (de la stânga la dreapta) De la colaboratorii Wikipedia, "Istoria alfabetului grecesc", Wikipedia, The Free Encyclopedia, iulie , : UTC, [accesat august ] pg Teologia Reconsiderată și Coffin Texts), din vechea civilizație sumerian-babiloniană, o cultură și oameni care au evoluat în jurul Văii Tigru-Eufrat, există mai multe versiuni ale versiunilor aproape complete ale miturilor creației lor Povestea completă a fost înregistrată pe tăblițe de lut și este în jur de o mie de rânduri A fost înregistrată în vechiul babilonian sau limba akkadiană Textul și versetele din acesta au fost asociate cu festivalul de Anul Nou babilonian, așa că a existat o utilizare rituală atât pentru material, cât și pentru socio-politic (Marduk fiind o zeitate babiloniană la origine), de unde diferitele descoperiri de tabiet care supraviețuiesc care ne oferă o tradiție textuală deplină, cel puțin la fel de plină pe cât se poate de așteptat din acea perioadă de timp din antichitate Din această perspectivă, vedem în mod clar paralele puternice cu narațiunile cosmologice egiptene care au fost întocmite și afiliate cu domniile diverșilor regi egipteni de-a lungul istoriei sale lungi, asociate cu diferite capitale politice și temple de cult care existau acolo, precum și paralele cu vechiul Povești testamentare, în special poveștile creației și Marele Potop care sunt povestite în primele cinci cărți ale Vechiului Testament, adică cele cinci cărți ale lui Moise Mitul Enuma Elis este sursa principală a mitologiei creației a vechilor sumeri-babilonieni și reprezintă o redare destul de matură a mitologiei creației, precum și reflectând o structură socio-politică destul de consolidată în cadrul căreia mitul și ritualurile și riturile asociate acestuia a fost recitat, se crede că a fost executat Deși o operă de mitologie și teologic semnificativă fără îndoială, textul și contextul în care a fost păstrată arată și o puternică influență politică, deoarece a fost scris (și copiat) în mod clar în scopul de a justifica supremația zeului babilonian Marduk mai presus de toți ceilalți zei mesopotamien, fără îndoială pentru a consolida și a afilia conducătorul/regele Imperiului Asirian la această zeitate străveche Enuma Elis, sau Enuma Elish, tradus vag în engleză ca ceva de genul "when on high", un titlu care i-a fost dat din primele câteva cuvinte ale textului, așa cum era o tradiție comună în antichitate, începe cu următorul pasaj care descrie crearea universului și stabilirea elementelor structurale și a zeităților pe care le-au reprezentat în el: Când în înălțime raiul nu a fost numit, Și pământul de dedesubt nu purta încă nume, Iar Primul Apsti, care i-a născut, Și haos, Tiamat, mama celor doi Apele lor s-au amestecat, Și nu sa format niciun câmp, nici o mlaștină nu se vedea; Când dintre zei nici unul nu fusese chemat la ființă, Și niciunul nu purta nume și nici destine nu au fost rânduite; Atunci au fost creați zeii în mijlocul cerului, Lahmu și Lahamu au fost chemați la ființă Vârstele au crescut, Apoi Ansar și Kisar au fost creați și peste ei Tot mitul a supraviețuit, cu excepția majorității ultimului capitol, Tabiet V, care încă nu a fost descoperit În afară de această porțiune pierdută, textul este aproape complet Pentru o traducere bună a textului cu note a se vedea http://www sacred-texts com/ane/blc/blc htm A se vedea, de asemenea, contribuitorii Wikipedia, 'Enîima Elis', Wikipedia, The Free Encyclopedia, august , : UTC, [accesat august б] Pg- Teologia Reconsiderată Au fost zilele lungi, apoi au apărut Anu, fiul lor, Ansar și Anu Și zeul Anu Nudimmud, pe care părinții lui, născutii lui Abundent în toată înțelepciunea, " El era extrem de puternic Nu avea rival - Astfel s-au stabilit și au fost marii zei La început, avem existența unui abis de apă primordial, din care sunt chemați doi corespondenți de bază masculin și feminin și principalii divinizați coexistenți - Apsu și, respectiv, Tiamat Prima reprezentând aspectul ordonat sau structurat, sămânța, iar cea din urmă reprezentând aspectul mai haotic și mai distructiv (feminin) Aceste două entități sau forțe primare devin sursa din care emană toți ceilalți zei și zeițe majore și din care sunt create pământul, cerul, soarele, luna și stelele, din nou similar narațiunii din celelalte mitologii contemporane pe care le găsim în Mediterana Această substanță primordială inițială, descrisă drept "abis de apă" și "haotică" în mitul sumer-babilonian, sau cea care nu are ordine și dreptate în diferitele mitologii ale creației din regiunea mediteraneană din antichitate, începe ca inițial "dezordonată" și negerminată Apoi, prin actul sau, în unele tradiții, prin cuvântul sau gândul rostit, al primului principal sau ființă/zeitate, cosmosul ordonat începe să se desfășoare și se naște prima generație de zei reprezentând forțele de bază ale naturii La începutul poveștii creației vedem atunci existența a două forțe primordiale - una masculină și una feminină - din care sunt născute universul și zeitățile Aveți această zeitate neformulată asemănătoare substanței oceanului, care poartă tot panteonul zeilor și zeițelor, Tiamat, o zeiță feminină asociată cu oceanul sau apa sărată, și apoi zeitatea masculină progenitoare, Apsu , akkadian, zeul care prezidează apa dulce, care era considerat de vechii sumeri-babilonieni, deloc surprinzător, că reprezintă izvorul și izvorul vieții Acești zei sau entități primordiale masculine și feminine respective există atunci înainte de, și de fapt trebuie să se unească, înainte ca cerul și pământul, tărâmurile material și ceresc, să poată veni la existență Apoi sunt creați Lahmu și Lahamu ("nămol" sau "noroi" și "nămol" sau "sare", masculin și respectiv feminin), făcând aluzie la stabilirea elementelor primare ale creației asupra cărora universul și zeitățile ulterioare din Sumer - Panteonul babilonian poate apărea Ansar și Kisar sunt apoi creați, "cerul" (mascul) și "întregul pământ" (mascul) sau poate mai bine înțeles ca "univers material" Apoi vine Anu, o zeitate masculină reprezentând cerul (distins de "rai", reprezentat de tatăl său Ansar) și apoi ia naștere Nudimmud, sau "modatorul de imagini" Astfel este stabilit panteonul sumer-babilonian al zeilor care prezidează creația înainte ca zeii mai mici să se nască, dintre care desigur Marduk joacă un rol central Enuma Elis transmite apoi în detaliu grafic povestea luptei dintre zeii nascutori ai lui Apsu și Tiamat și urmașii lor, o luptă care culminează cu distrugerea puterilor și adepților lui Tiamat ENUMA ELISH, EPOPEA CREAȚIEI LW King Translator, din The Seven Tablets of Creation, Londra De la http://www sacred-texts com/ane/enuma htm O traducere etimologică mai literală a "Apsu" fiind ceva de genul "cunoaștere a adâncului" - as/ab='ocean' zu='a cunoaște' sau 'adânc' Vezi http://faculty gvsu edu/websterm/enuma elish html pentru o bună imagine de ansamblu asupra zeităților și a figurilor sau forțelor lor reprezentative pg Teologia Reconsiderată - condusă de urmașii ei Kingu - care sunt în cele din urmă învinși de Marduk, fiul lui Ea (Enki) și al lui Damkina, marea zeiță-mamă a mitului sumer-babilonian Apoi au avansat Tiamat și Marduk, consilierul zeilor; De luptă au venit, de bătălie care s-au apropiat Domnul și-a întins plasa și a prins-o, Și vântul rău care era în spatele lui l-a dezlănțuit în fața ei Când Tiamat și-a deschis gura la maxim, El a condus în vântul rău, în timp ce ea încă nu-și închisese buzele Vânturile groaznice i-au umplut burta, Și i-a fost luat curajul și gura i-a deschis larg El a apucat sulița și i-a spart burta, I-a tăiat părțile interioare, i-a străpuns inima El a biruit-o și i-a tăiat viața; El a aruncat corpul ei și a stat pe el Când a ucis-o pe Tiamat, liderul, Puterea ei a fost ruptă, gazda ei a fost împrăștiată Și zeii ajutoarele ei, care mărșăluiau lângă ea, Tremurat, s-au speriat și s-au întors Au luat zborul pentru a-și salva viața; Dar au fost înconjurați, astfel încât să nu poată scăpa I-a luat prizonieri, le-a spart armele; În plasă au fost prinși și în cursă s-au așezat Cei lumii au umplut-o cu strigăte de durere Au primit pedeapsă de la el, au fost ținuți în robie Iar asupra celor unsprezece creaturi pe care ea le umpluse cu puterea de a lovi groaza, Asupra trupei de diavoli, care a mărșăluit spre ea , El a adus suferință, puterea lor el ; Pe ei și împotrivirea lor i-a călcat în picioare Mai mult, Kingu, care fusese înălțat peste ei, A cucerit, iar cu zeul Dug-ga l-a numărat El a luat de la el Tablele Destinului care nu erau pe drept ale lui, Le-a pecetluit cu o pecete şi le-a pus în propriul sân După o rebeliune și o trădare în mijlocul zeilor primordiali, prima generație de zei și zeițe și urmașii lor, conduși de Tiamat și fiul ei Kingu, Marduk își asumă stăpânirea asupra lumii zeilor nemuritori Povestea nu amintește doar de bătălia dintre Zeus și Titani, și de descendența primei generații de zei care joacă un rol atât de important în Teogonia lui Hesiod, ci și de bătălia dintre Osiris și Set din care Horus - cel Omologul egiptean al sumer-babilonianului Marduk și al grecului Zeus - se stabilește ca conducătorul panteonului din Egiptul antic La fel ca Ma'at al egiptenilor și grecul Hermes, Marduk este acreditat nu numai cu stabilirea ordinii și dreptății în domeniul divin, ci și cu stabilirea ordinii finale a materialului ENUMA ELISH EPOPEA CREAȚIEI LW King Translator Din cele șapte tăblițe ale creației, Londra Sfârșitul celui de-al patrulea tabiet De pe http://www sacred-texts com/ane/enuma htm pg Teologia Reconsiderată universul și lumea omului - creând stelele din ceruri, zodiacul și precesiunile anotimpurilor, precum și calendarul pentru măsurarea timpului care includea în tradiția sumer-babiloniană cele luni ale anului și Soarele și Luna să guverneze timpul El (Marduk) a făcut stațiile pentru marii zei; Stelele, imaginile lor, ca stelele Zodiacului, le-a fixat El a rânduit anul și l-a împărțit în secțiuni; Pentru cele douăsprezece luni a fixat trei stele După ce a avut zilele anului imagini, El a fondat stația Nibir [planeta Jupiter] pentru a le stabili limitele; Pentru ca nimeni să nu greșească sau să se rătăcească, Împreună cu el a stabilit stația lui Bel și Ea El a deschis porți mari de ambele părți, A întărit șurubul din stânga și din dreapta În mijlocul ei a fixat zenitul; Zeul Lunii pe care l-a făcut să strălucească, noaptea pe care i-a încredințat-o El l-a numit pe el, o ființă a nopții, să stabilească zilele; În fiecare lună, fără încetare, cu coroana îl acoperă, zicând: "La începutul lunii, când vei străluci pământul, Tu porunci coarnelor să stabilească șase zile, Iar în ziua a șaptea să împartă coroana Deci, în timp ce teogonia relatată în Enuma Elis reprezintă o poveste distinctivă și are caracteristici foarte specifice sumer-babiloniene, totuși găsim în ea motive foarte comune care aliniază mitul sumer-babilonian, așa cum o vedem în Enuma Elis, cu alte mituri ale creației din antichitatea, în special din Mediterana și din jurul lor - în special narațiunea ebraică pe care o găsim în Geneza, teogonia elenă în interpretarea creației lumii de către Hesiod, precum și mitul creației pe care îl găsim și în Egiptul antic Această ordine universală, așa cum au înțeles-o anticii, a fost reflectată și antropomorfizată în acest panteon inițial de zei care au fost creați ca parte a stabilirii cosmosului la începutul Timpului, cu cea mai primordială dintre ființe ieșind la iveală mai întâi și apoi cea mai mică , sau mai multe aspecte modelate sau bine formate ale creației care vin după aceea, cu toate aspectele diferite ale naturii - Pământ, Aer, Apa, Cer, Soare, Lună etc - fiind aduse la iveală așa cum ar fi și apoi în cele din urmă un rege sau conducătorul zeilor fiind încoronat la sfârșit Omenirea, "omul prototip" așa cum spune, este de obicei modelat sau lucrat prin lut sau prin alte mijloace la sfârșitul acestor teogonii, așa cum vedem în Geneza, de exemplu, cu Adam Aceste teogonii - sau cosmogonii, așa cum ne referim uneori la ele, care poartă cu ele mai multe conotații filozofice sau metafizice - stabilesc nu numai narațiunea specifică socio-culturală (ceea ce am ajuns să înțelegem și să numim "mit") cu privire la modul în care Lumea a luat ființă, dar și structura de bază și fundamental divină a lumii lor prin care se stabilește nu numai ciclul Timpului, măsurat prin Zi, Noapte, Lună și Stele, ci și cadrul teologic de bază și zeități cine ar putea, și cu siguranță ENUMA ELISH EPOPEA CREAȚIEI LW King Translator Din The Seven Tablets of Creation, Londra Primele versuri din Fifth Tabiet De pe http://www sacred-texts com/ane/enuma htm pg Teologia Reconsiderată ar trebui să fie venerate în diferitele lor forme și atribute specifice prin diferite rituri și ritualuri, astfel încât lumea lor să poată fi păstrată și menținută Aceste povești despre creație, adică miturile noastre - și din nou acest lucru este comun de-a lungul antichității în culturile și civilizațiile din Eurasia, Sumer-Babilonul nefiind o excepție - se termină de obicei cu răsturnarea unui zeu tiran vicios de către un copil binevoitor din a doua sau a treia generație zeități care stabilesc ordinea și dreptatea în întreaga lume a nemuritorilor, ființele care sunt co-emergente cu creația însăși și care locuiesc în Ceruri, printre stele și pe cer Acest conducător al zeilor, atunci, sumer-babilonianul Marduk sau elenul Zeus, servesc drept exemple principale, nu numai că stabilește și menține ordinea în Ceruri, dar este și ființa divină care este responsabilă și a cărei închinare și credință, la rândul lor, oferă baza pentru armonie și echilibru și conservarea într-adevăr, în lumea omului, de asemenea - pentru a menține societatea în siguranță și înfloritoare și pentru a o proteja de atacul vecinilor sau atacul care era invariabil o preocupare pentru aproape toate popoarele antice într-o singură formă sau alt Regele sau conducătorul fiecăreia dintre aceste societăți antice și-a revendicat de obicei puterea și legitimitatea prin acest conducător al panteonului divin nemuritor al zeilor, fie prin descendență directă, fie prin alte mijloace ale moștenirii divine, aliniind și legitimându-și stăpânirea cu ordinea cosmică universală parcă, oferind baza divinității și acestor conducători și regi, care în multe cazuri erau și venerați ca zei, faraonii egipteni fiind poate cel mai bun exemplu Mitul civilizației sumer-babiloniene care s-a centrat în jurul Văii Tigru-Eufrat nu a fost diferit, cu Apsu și Tiamat primordiale oferind baza de la care universul ia ființă, corespunzând mai mult sau mai puțin cu Nu și Naunet ale egiptenilor și din care Marduk iese drept conducătorul suprem al zeilor care, prin diverse acte de eroism miraculos, ajunge să fie rege al zeilor și ca atare responsabil în ultimă instanță pentru bunăstarea poporului sumer-babilonian care era în sarcina lui, ca să spunem așa Această narațiune a creației pe care o găsim în Enuma Elis, este în esență aceeași ca structură și formă pe care o găsim în interpretarea elenă, așa cum este spusă de Hesiod, precum și în interpretarea indiană/hindusă, precum și în Vede și în Purănas , cu câteva variații locale desigur De asemenea, găsim în tradiția sumer-babiloniană crearea divinităților antropomorfe, a doua generație de zei, care stabilesc și păstrează ordinea și dreptatea în univers, un concept pe care îl vedem practic în toate miturile din antichitate în toată Eurasia, de fapt Mai mult, în fiecare dintre aceste narațiuni ale creației antice, tradiția Sumer-Babilonia nu făcând excepție, aceste zeități antropomorfe ies dintr-un gol sau abis haotic apos și abisal, prin care universul este modelat și ordonat în cele din urmă, aceste zeități fiind co -emergenta cu el si in acelasi timp responsabila si de conservarea lui De asemenea, se poate vedea clar un scop socio-politic consistent în spatele miturilor de creație ale egiptenilor și sumerienilor, necesitatea de a stabili preeminența unui singur conducător al societății, așa cum se manifestă într-un singur căpetenie sau conducător a cărui autoritate este stabilită prin divinitatea primară a oameni Culturile antice au fost cu siguranță marcate de o clasă de preoție care a fost legitimată de conducătorul poporului care, la rândul său, se baza pe mitologia comună din care a fost stabilită și divinizată autoritatea - de unde venerarea acestor regi și faraoni antici ca fiind divină Este corect să spunem că atât tradițiile mitologice egiptene antice, cât și cele sumer-babiloniene - și într-o mai mică măsură mitologia evreilor - vorbesc și au o mare reverență față de zeitatea sau principalul care stabilește și menține ordinea în lume, pentru care regele sau conducătorul popoarelor respective este responsabil în ultimă instanță și din care se stabilește autoritatea acestora Tradițiile mitologice greco-romane și ebraice reflectate în lucrările lui Hesiod, Ovidiu și Moise, toate care au evoluat în aproximativ Pg- Teologia Reconsiderată aceeași regiune geografică, au fost în mod clar influențați de predecesorii lor sumer-babiloniști și egipteni și au purtat narațiuni și motive foarte asemănătoare, deși în termeni diferiți cu zeități diferite și în limbi diferite (atât vorbite, cât și scrise) Una dintre cele mai proeminente trăsături ale societății antice este legătura dintre clasa conducătoare (regi și preoți) și mitul respectiv al acestei societăți - ceea ce oamenii de știință numesc "civilizație" În aceste străvechi structuri socio-politice, din nou aceste civilizații, structuri socio-politice care au fost definite mai mult sau mai puțin prin limba și "cultura" lor, există o corelație foarte puternică, o dependență într-adevăr, între autoritatea clasei conducătoare - regi, aristocrați și preoți - și miturile lor respective Căci prin miturile înseși și prin ritualurile, riturile și festivalurile lor asociative, care erau intim și intrinsec legate de miturile menționate, nu numai că leagă poporul - au furnizat fundamentele culturale așa cum ar fi - dar au oferit și legitimitatea guvernării clasă Pentru clasa conducătoare, faraonii și împărații erau considerați a fi de moștenire divină, urmărindu-și descendența prin mit, până la președintele universului însuși, adică Dumnezeu, sau Marduk în cazul sumerienilor-babilonieni În sfera cosmică, universală, Dumnezeu a fost cel care a deținut stăpânirea, care prin puterea sa a oferit ordine și sprijin, și echilibru și armonie (juxtapuse din haosul primordial din care a apărut universul ordonat), către universul dezordonat și haotic anterior În sfera umană, reflectată în structurile socio-politice ale acestor societăți antice, regele sau împăratul era cel care asigura ordinea, echilibrul și armonia poporului respectiv, folosindu-se de puterile care i-au fost acordate de la sa (sau ea) descendență, de la zeii înșiși, prin riturile și ritualurile prezidate de preoți, mesagerii divinului Această imagine este cea care descrie, în esență, relația dintre clasa conducătoare și divin pentru aproape toate civilizațiile antice pe care le vedem apărând în și în jurul Mediteranei și în est, în Asia Mică și Persia, în antichitate din perioada a IV-a până în mileniile I î Hr , până în epoca creștină cu adevărat - unde puterea și autoritatea politică în special erau înțelese, legitimate și justificate prin prisma mitului cultural respectiv al civilizației respective, un cadru intelectual care, în terminologia actuală, a oferit cadrul teologic de bază a numitei culturi (vechi) Și, cu siguranță, sumerii-babilonienii, al căror mit și cosmogonie sunt surprinse atât de elocvent în povestea epică pe care o cunoaștem sub numele de Enuma Elis, putem vedea un exemplu foarte bun în acest sens, în care cosmogonia se încadrează în fundația societății destul de clar, oferind mitul comun pentru a susține însăși civilizația sumero-babiloniană Pg- Teologia Reconsiderată În al II-lea și în primul mileniu ВСЕ, cu aproximativ de ani înainte ca creștinismul și Imperiul Roman să se răspândească în întreaga Mediterană și Orientul Mijlociu, vedem dovezi ale prevalenței unei credințe care a ajuns să fie cunoscută sub numele de zoroastrism, termen care este o transliterație greacă a numelui profetului căruia i se atribuie tradiția în antichitate, adică cel care este cel mai frecvent cunoscut astăzi ca Zarathustra, dar care a fost numit Zoroastru în (transliterarea în engleză) greacă sau Zartosht în persanul nativ Zarathustra este la perșii antici ceea ce este Moise pentru evreii antici, fondatorul și expozitorul revelațiilor divine care oferă baza tradițiilor lor teologice respective, fundamentele miturilor lor respective Ceea ce știm despre Zarathustra provine în primul rând din Gathas, imnuri de versuri poetice scrise în vechiul Avestan care îi sunt atribuite În zoroastrism, nu numai că găsim corolare foarte puternice ale temelor și motivelor iudeo-creștine, ci și asemănări puternice cu teologia și filozofia elenă, împreună cu multe asemănări cu tradiția indo-ariană reflectată în Vedele scrise în sanscrită doar pentru la est de Persia antică care oferă desigur baza hinduismului și, la rândul său, budismului Cele mai vechi dovezi ale zoroastrismului din înregistrările istorice și arheologice pot fi găsite nu numai în scrierile și inscripțiile existente de la perșii antici, ci și de la grecii antici, care aveau în mod clar legături strânse cu perșii lor din Orient (ostili sau altfel) și pot fi privite ca surse indirecte ale naturii poporului persan și ale credinței lor subiacente, care până la vremea Imperiului Ahemenid (c - ВСЕ) devenise mai mult sau mai puțin religia de stat Vedem referiri la harul și protecția lui Ahura Mazda, singurul și adevăratul Dumnezeu al credinței zoroastriene, în mai multe dintre inscripțiile existente de la regii vechiului Imperiu Persan/Ahemenid, un imperiu a cărui influență a dominat o mare parte din Mijlociu și Orientul Apropiat de la mijlocul secolului al VI-lea ВСЕ până la ultima parte a secolului al IV-lea ВСЕ Referințe la Ahura Mazda se găsesc din inscripții din epoca lui Darius cel Mare (c - ВСЕ) , infamul Xerxes care i-a succedat lui Darius ( - ВСЕ), și apoi chiar din al -lea rege al Imperiului Ahemenid Artaxerxes al III-lea (c - ВСЕ) Vedem, de asemenea, referiri la credința zoroastriană în literatura istorică greacă antică, începând cu referiri la popoarele și obiceiurile persane din Istoriile lui Herodot (c - ВСЕ), un fragment din scrierile lui Alcibiade scrise cândva după ВСЕ, a citare din Teopomp (c - ВСЕ), și chiar o referire la credința zoroastriană și paralelele sale cu panteonul grec de către Aristotel în prima sa carte Despre filosofie Toate aceste referințe indică existența și prevalența venerării unui zeu pe care perșii îl numesc Ahura Mazda, pe care uneori îl găsim denumit în forma sa transliterară vechea scriere persană Pahlavi ca Ohrmazd, în întreaga zonă de influență persană (iraniană) din secolul al VI-lea ВСЕ încoace Această zeitate a fost asociată cu Zeusul grecilor ("Horomazes" sau "Oromasdes" în transliterarea latină directă a greacii), al cărui om malefic Anra Mainyu, sau Ahriman în scrierea mai veche Pahlavi și Areimanus în greacă Zoroastru: Zdroastres, sau Zcopodujipriț, în greacă În inscripția Behistun care a fost sculptată în piatră pe o parte a unui munte din vestul Iranului Această inscripție a fost scrisă în trei forme de scriere cuneiformă - persană veche, elamit și babilonian (o formă ulterioară de akkadian), oferind o imagine foarte solidă a comparației acestor trei limbi antice și, desigur, oferă un exemplu solid al cuneiformului scriptul în care a fost scris, servind efectiv același scop ca faimoasa Piatră Rosetta din Egipt și scrierea cuneiformă iraniană din Orientul Apropiat Vezi zoroastrismul de Магу Воусе, University of Chicago Press pag - pentru o listă completă a inscripțiilor și a textului tradus asociat și lucrarea în general ca o resursă neprețuită pentru credința și liturghia zoroastriană în ansamblu Pg- Teologia Reconsiderată Aristotel îl echivalează pe Areiman cu Hades și vorbește despre existența unui profet pe care grecii l-au numit Zoroastru din care credința a apărut sau cel puțin a fost inspirată și a cărui credință a fost predată și practicată de o clasă preoțească la care grecii se refereau ca Magi un cuvânt care a ajuns să fie asociat cu astrologia și magia în general (din care derivă cuvântul englezesc "magie") și a cărui utilizare poate fi găsită chiar și în Noul Testament asociat cu nașterea lui Isus Tradiția scrisă care îl înconjoară pe Zarathustra, cel puțin documentele care supraviețuiesc până la noi, nu sunt compilate până la mijlocul primului mileniu î e n sau cam așa ceva și au ajuns la noi printr-o călătorie destul de întortocheată și periculoasă care, din păcate, a părăsit cea mai mare parte a literaturii îngropate în mormintele istoriei Ceea ce supraviețuiește a fost transmis prin mai multe eforturi diferite de transcriere de-a lungul mai multor secole, lăsându-ne astăzi copii ale manuscriselor care au fost cel mai probabil scrise inițial în secolele al IV-lea sau al V-lea d Hr , în timp ce manuscrisele în sine la care avem acces nu sunt de mai devreme decât secolul al XIV-lea d Hr Doar materialul scris în scrierea avestană, un derivat al lui Pahlavi conceput special pentru a transcrie limba avestană, este considerat parte a avestei propriu-zise, iar din acea literatură o parte este scrisă în vechiul avestan sau "gatic", luându-și numele de la Gathas care formează partea centrală a Yasna, numele dat colecției liturgice sau canonice primare de texte avestanelor care sunt recitate în timpul cultului și ritualului zoroastrian, adică denumite în general Yasna Gathas sunt singura parte din Avesta care este atribuită direct lui Zarathustra însuși, iar restul Yasna sunt scrise în ceea ce se numește Avestan mai tânăr, o derivată ulterioară a limbii Avestan vechi Credința zoroastriană, din nou asemănătoare cu hindușii și reflectând probabil multe dintre practicile și ritualurile religioase pierdute de către preoți și șamani din antichitate, a fost caracterizată prin credința că pronunția precisă, vestirea și ordonarea cuvintelor și imnurilor, precum și practicarea specificități ritualice însoțitoare, era cerută în practica ritualului zoroastrian, abatere de la care ar lăsa ritualurile lipsite de potență Aceste ritualuri au fost concepute pentru a produce stări superioare de conștiință, pentru a comunica cu spiritul divin într-o formă sau alta, așa cum este indicat în mod clar de asocierea unor imnuri specifice (yajna în sanscrită și yasna în avestan) cu zei sau zeițe specifice Combinați acest lucru cu importanța aderării la pronunția și formularea exactă a imnurilor în sine, împreună cu urmărirea pașilor exacti ai unui anumit ritual și/sau rugăciune care poate implica un fel de hrană sau un tip de ofrandă animală (soma, de exemplu ) și ceea ce aveți este că în toată Grecia Antică și până în Orientul Îndepărtat a fost o practică comună a ritualurilor care au fost concepute pentru a produce o stare specifică de conștiință Ceremonia a fost probabil cel mai bun cuvânt englezesc pentru a traduce această idee, cu excepția faptului că acest lucru nu implică obiectivul clar al comuniunii cu divinul, care părea să fie atât de evident în aceste tradiții antice, tradiții care nu numai că aveau ritualuri detaliate care erau descrise, canonizate și transmisă prin tradiție orală de-a lungul a mai multor secole, milenii de fapt, dar avea și cosmologii detaliate care subliniau contextul specific în care aspectul specific al divinului care era obiectul acestor ritualuri trebuia privit în totalitatea cosmică ordinea universului, o ordine cu care participantul individual, chiar omenirea însăși, era identificat în actul ritualului însuși În acest context, poate că înțelegerea noastră a tradiției poetice grecești, care a fost pătrunsă în această idee de ymnos, a fost inadecvată sau incompletă într-o anumită măsură Poate că tradiția poetică greacă este aceeași Comparați cuvintele Ahura Mazda și Anra Mainyu, care sunt redări romane ale limbii mai tinere aveste, cu Ohrmazd și Ahriman, care sunt redări ale vechiului, gatic și avestan Pg- Teologia Reconsiderată una cu care tradiția filozofică socratică, precum și tradiția intelectuală reprezentată de sofiști s-au aflat în contrast cu și într-o oarecare măsură s-au ridicat împotriva, a fost în antichitate cufundată în ritual și cântări și producerea de stări de tip hipnotic/extatic prin urmarea ritualuri și practici care erau foarte asemănătoare cu cele descrise în Rigveda și Avesta Poate că aceasta este o descriere mai bună a unora dintre practicile așa-numitelor culte misterioase despre care se presupune că au existat în Grecia antică - din care orfismul a fost un exemplu proeminent, dar și cultul lui Dionysos a fost un altul Deși, într-o oarecare măsură, aceasta este o speculație, fără îndoială, dacă legătura dintre aceste practici antice este stabilită și presupusă, având în vedere ascendența comună și comună a sistemelor de scriere în sine pe care civilizațiile respective le-au folosit și termenul sau cuvântul comun pe care l-au folosit pentru o astfel de importantă practica socio-teologică, poate s-ar putea obține o mai bună înțelegere a ceea ce s-ar fi putut întâmpla în aceste culte misterioase grecești antice, care au fost ocolite de filozofii greci și de succesorii lor din Mediterana, analizând ritualurile (mai arhaice și mai bine conservate) care au fost practicate spre Est Cu alte cuvinte, extrapolând din ceea ce știm despre practicile subiacente și scopul practicilor ritualice vedice (acum hinduse) care au supraviețuit până la noi astăzi, precum și ritualurile corespunzătoare din tradiția zoroastriană care, de asemenea, supraviețuiesc, fiecare dintre ele este conceput în cele din urmă pentru comuniune cu divinul sau cu un anumit aspect al divinului și susținut de o practică specială a yajna sau yasna, putem obține o mai bună înțelegere a ceea ce se petrecea în aceste tradiții de cult grecești antice care precedă invenţia şi prevalenţa scrisului în regiunile geografice în care se practicau aceste ritualuri Relatările oamenilor de știință moderni datează conținutul Avestei ca indicativ al societăților de vânători/culegători și nomade, care sunt în concordanță cu descoperirile arheologice din Orientul Apropiat la începutul primului mileniu î Hr , cu secole înainte de perioada imperială persană și cu cel puțin o mie de ani înainte limba a fost scrisă Cea mai veche parte a Avestei este Gathas, care sunt atribuite ca revelații divine ale profetului Zarathustra însuși, în același mod în care Pentateuhul este atribuit lui Moise Gathas descriu o societate formată din preoți și păstori/fermieri, o cultură nomadă cu structuri tribale organizate cel mult ca mici regate Acest lucru contrastează puternic cu opinia conform căreia Zoroastru a trăit într-un imperiu, moment în care societatea este atestată că a avut o structură tripartită, cu adăugarea unei clase de soldați și războinici la preoți și nomazi/fermieri, oferind dovezi pentru originile zoroastrienilor scripturi datând din mileniul al II-lea î Hr înainte de epoca imperială a perșilor, în ciuda faptului că această societate are prima referire cunoscută la credința zoroastriană Ceea ce știm despre Zarathustra însuși este cunoscut prin textele zoroastriene înseși și prin nicio altă sursă decât scurte referințe ale istoricilor de mai târziu Ceea ce putem aduna din aceste texte este că Zarathustra, dacă a existat într-adevăr, s-a născut, după toate probabilitățile, în nord-estul Iranului sau sud-vestul Afganistanului într-o cultură din epoca bronzului marcată cu credințe religioase politeiste, așa cum erau comune în acele vremuri străvechi, o cultură care includea ritualuri de sacrificiul animalelor și utilizarea halucinogenelor pentru trezirea spirituală, a căror practică din urmă ar putea fi considerată similară în multe privințe cu ritualurile șamanice ale populațiilor native americane din vremuri mai moderne, care poate fi mai familiar (șamanism) și este de același tip a societăților și practicilor pre-urbane, de vânători-culegători, care sunt descrise în primele părți ale Vedelor, texte care sunt identificate cu regiunea Văii Indusului, care este chiar la est de Persia antică (Iranul modern) Pg- Teologia Reconsiderată Ceea ce este clar din textele antice este că Zarathustra a respins într-o oarecare măsură religia iranienilor din Epoca Bronzului cu numeroșii lor zei și structura de clasă opresivă, marcând o divergență destul de semnificativă față de practicile standard și structura socială a timpului său și oferind bazele probabil prima credință cu adevărat monoteistă, unificând diferitele noțiuni de divinitate găsite în această tradiție panteistă într-o zeitate sau principiu atotcuprinzător care a ajuns să fie cunoscut sub numele de Ahura Mazda sau Ohrmazd în Vechiul Avestan Deci, deși o dată precisă a întemeierii zoroastrismului și a profetului său original Zarathustra este incertă, precum și, desigur, dacă el a existat sau nu ca personaj istoric, legăturile strânse ale vechiului Avestan cu sanscrita vedica s-au combinat cu viața și vremurile care sunt descrisă în cea mai veche liturghie zoroastriană, cartografiată cu dovezi arheologice, a pus data originii celor mai vechi părți ale Aveste undeva între î Hr Alte texte zoroastriene notabile care au fost scrise din secolele IX până în secolele al XII-lea d Hr în persană mijlocie scrise în Pahlavi sunt Denkard sau "Actele de religie", care este un compendiu al credințelor și obiceiurilor zoroastriene, inclusiv o narațiune istorică despre Avesta însuși, Bundahishn sau "Creația primordială", care conține o relatare detaliată a cosmogoniei zoroastriene, Mainog-i-Khirad sau "Spiritul înțelepciunii", o conferință religioasă pe probleme de credință și Arda Viraf Namak ("Cartea lui Arda Viraf"), care este deosebit de important pentru opiniile sale despre moarte, mântuire și viață în viitor Fiecare dintre aceste texte, deși scrise după apariția și adoptarea pe scară largă a creștinismului și islamului, păstrează încă o mare parte din tradiția încă existentă și practicantă a zoroastrismului, dintre care mici buzunare există din nou și astăzi Avesta și literatura zoroastriană asociată vorbesc despre credința într-un singur zeu creator din care își are originea întregul univers, Ohrmhzd sau Ohrmazd sau Ahura Mazda în Younger Avestan Ahura Mazda este descrisă ca fiind cea mai înaltă zeitate a cultului și este prima și cel mai frecvent invocată zeitate din Yasna Ahura Mazda este un zeu binevoitor omniscient și omnipotent, care este privit în tradiția avestană timpurie ca antiteză, precum și ca principiu eliberator pus în contrast cu răul, care este reprezentat de Anra Mainyu sau Ahriman în Gathic Avestan Cuvântul ahura înseamnă "lumină" (în legătură cu sanscrita vedica asura) și mazda înseamnă înțelepciune, astfel Ahura Mazda este stăpânul luminii și al înțelepciunii și este considerat a fi susținătorul lui Asa sau Arta, care corespunde sanscritului Rta care semnifică ordinea de bază a universului și a societății în interiorul acestuia, sau pur și simplu adevărul Același principiu își găsește echivalentul pentru egipteni ca Ma'at și pentru greci ca Nomos Mitologia/cosmogonia creației, precum și multe sisteme de credință de bază ale credinței zoroastriene, așa cum sunt subliniate în Bundahishn, conțin multe teme și paralele creștine și, din acest motiv, este privită ca, împreună cu iudaismul și neoplatonismul, una dintre principalele sursele teologice din care s-a tras creștinismul și, în mod clar, iudaismul În mitul zoroastrian, universul este format din forțe opuse ale luminii și întunericului, binelui și răului, reprezentate de Ohrmazd și respectiv Ahriman, iar la început cele două au fost separate de un Vid sau Eter Cuvântul sanscrit Rta este derivat din verbul rădăcină r- "a merge", "a mișca", "a se ridica", "a tinde în sus", iar substantivul derivat rtam este definit ca "fix" sau "ordine" sau "regula" În contextul teologic mai specific al Vedelor, în special Rigveda, unde pot fi găsite multe referiri la Rta, înseamnă "lege divină", "adevăr" sau "ordine cosmică" Vezi colaboratorii Wikipedia, "Rta", Wikipedia, The Free Encyclopedia, septembrie , : UTC, [accesat septembrie ] pg- Teologia Reconsiderată Se manifestă astfel, [în religia bună]: Ohrmazd a fost, pentru totdeauna, la cea mai înaltă, în Lumină, [pentru un timp infinit,] datorită omniscienței și bunătății Lumina este locul și locația lui Ohrmazd; există cineva care o numește "Lumina fără sfârșit"; si atotștiința și bunătatea sunt, pentru totdeauna, ale lui Ohrmazd; există cineva care le numește "Revelație"; Apocalipsa are interpretarea ambelor acestea; una, cea a eternului, a Timpului Infinit; la fel cum au fost Ohrmazd, Spațiul, Revelația și Timpul lui Ohrmazd; Ahriman era, în stația abisală, în întuneric, din cauza înțelepciunii și a dorinței distructive Dorința lui distructivă este crudă; și acel întuneric este locul lui; există cineva care îl numește "Întuneric fără sfârșit" - Între ei era Vidul, - sunt unii care îl numesc "Eter" -, unde a fost unirea lor Amândoi au finit și infinit Căci, cea mai mare înălțime este aceea pe care cineva o numește "Lumina Nesfârșită", [adică "nu este limitată"-;] și stația abisală este "Întuneric Nesfârșit", [și aceasta este infinitul Și datorită graniței, ambele sunt finite,] adică între ele este un vid și nu sunt legate între ele Din Ohrmazd și Ahriman sunt create prima generație de zei, "Amahraspands" sau îngeri, precum și cei omologi ai lor malefici, sau forțele întunericului care sunt numite Rouă sau demoni Din Ohrmazd, sau Lumina eternă, ies blocurile de bază ale universului, în total, toate create pentru a susține omenirea Inițial apare Cerul, apoi Apa, apoi Pământul, apoi Arborele (Plantele), apoi Animalele (cu accent deosebit pe taur sau vită), apoi Omenirea (sau omul primordial numit Gayomard, echivalentul persan al lui Adam), și apoi în cele din urmă Focul care a fost creat pentru a ajuta omenirea Multe dintre aceleași teme - principiile luptei dintre bine și rău, asocierea lui Dumnezeu cu Lumina și lupta sa cu puterile întunericului (Ahriman), existența îngerilor și a demonilor care prezidează lumea omenirii, omul primordial în Gayomard, se găsesc și în creștinism De asemenea, este de remarcat faptul că în Avesta mai tânără, trei divinități ale panteonului zoroastrian sunt identificate în mod repetat ca ahuric, ceea ce înseamnă că fiecare acționează împreună pentru a reprezenta și a proteja pe Asa sau ordinea mondială și adevărul divin care guvernează universul Aceste trei zeități sunt denumite mai târziu triada Ahurică - și anume Ahura Mazda, Mithra și Burz - la care au fost atrase asemănări cu Sfânta Treime creștină de către cercetătorii de mai târziu care au căutat să conecteze teologia creștină cu zoroastrismul În cuvintele lui Mary Boyce, unul dintre cei mai renumiți cercetători zoroastrieni și fost profesor emerit de studii iraniene la Universitatea din Londra: Zoroastru a fost astfel primul care a predat doctrinele unei judecăți individuale, Raiul și Iadul, viitoarea înviere a trupului, Judecata de Apoi generală și viața veșnică pentru sufletul și trupul reunite Aceste doctrine urmau să devină articole de credință familiare pentru o mare parte a omenirii, prin împrumuturi de către iudaism, creștinism și islam; totuşi tocmai în zoroastrismul însuşi ele au cea mai deplină coerenţă logică Existența unora dintre aceste idei și concepte creștine precursoare, împreună cu noțiunea de Judecata de Apoi, i-au determinat pe unii savanți să tragă o linie care leagă direct tradiția zoroastriană cu teologia creștină de mai târziu și, deși o corelație directă este greu de stabilit, unele modele și împrumuturile culturale, cu adevărat teologice, între cele două credințe sunt practic imposibil de exclus http://www avesta org/mp/grb htm Mary Boyce, Zoroastrismul, University of Chicago Press, pg Teologia Reconsiderată Se cunosc foarte puține lucruri despre răspândirea zoroastrismului între momentul în care se crede că Zarathustra a trăit de fapt cândva în mileniul al II-lea î e n și momentul apariției Imperiului persan sau ahemenid fondat de Cirus cel Mare în secolul al -lea î e n din evidențele arheologice că zoroastrismul a fost adoptat cel puțin de regii Imperiului Ahemenid , în afară de faptul că a câștigat în mod clar proeminență în Orientul Apropiat, grecii au fost expuși și cu siguranță au fost influențați de el într-o anumită măsură și în mod clar și-a lăsat amprenta asupra iudaismului, cel puțin într-o oarecare măsură, și apoi a creștinismului mai târziu, fie independent, fie prin cunoștințele evreiești, așa cum demonstrează referirea la Magi din Noul Testament, precum și temele clare zoroastriene care pot fi văzute nu numai în iudeo- Mitul creației creștine, dar și în evoluțiile creștine ulterioare ale noțiunii de Judecata de Apoi, precum și poate chiar a conceptului de Sfânta Treime Cu toate acestea, este destul de sigur că perșii au fost expuși la o anumită formă de iudaism și invers, totuși, așa cum o demonstrează scripturile din Vechiul Testament, care vorbesc despre evreii cuceriți de babilonieni și despre templul lor distrus (c î Hr ), marcând perioada de Exilul evreiesc, iar apoi întoarcerea în patria lor și reconstruirea templului lor sub auspiciile regelui persan Cyrus în î Hr Atât de clar, evreii și zoroastrienii/perșii au avut contact direct în această perioadă de timp și nu este un salt de credință prea mare să presupunem că unele dintre dogmele lor religioase și mitologice au fost amestecate și combinate între cele două sisteme religioase De către unii savanți, se consideră că zoroastrismul într-o formă sau alta a fost religia de stat a perșilor în timpul Imperiului Ahemenid până la sfârșitul secolului al IV-lea î Hr , deși această afirmație este discutabilă Cu toate acestea, având în vedere referințele la zoroastrism și magi în literatura greacă contemporană Imperiului Ahemenid, precum și referințele din Denkard, mult mai târziu, care face referire la diferite eforturi de consolidare și documentare a credinței și obiceiurilor zoroastriene, probabil că atunci nu a fost exagerat să faceți paralele între adoptarea zoroastrismului de către perși pentru a facilita consolidarea imperiului lor în același mod în care iudaismul, creștinismul și mai târziu islamul au fost folosite pentru a consolida și uni societățile/granițele puterii respective Pentru o privire mai în profunzime asupra rolului lui Ahura Mazda în domnia regilor Imperiului Persan vezi "The Achaemenid Kings and the Worship of Ahura Mazda: Proto-Zoroastrianism in the Persian Empire" de Avram R Shannon; Studia Antiqua , toamna Vezi zoroastrism, iudaism și creștinism la http://www pyracantha Com/Z/zjc html pg- Teologia Reconsiderată Unul dintre lucrurile frumoase pe care le-ai găsit pe măsură ce ai studiat civilizațiile mai avansate, pe măsură ce ai ajuns mai departe în primul mileniu ВСЕ, aveai materiale mai bune și texte sursă cu care să lucrezi Nu mai trebuia să te bazezi pe texte și tăblițe care descriau ritualuri antice pentru anumite temple, sau documente sau inscripții asociate cu înmormântările regale, de fapt aveai cărți sau tratate care au fost scrise și compilate de un singur individ care avea narațiuni coerente și compilat și compilat A consolidat toate tradițiile diferite care ar putea fi reprezentate în acea cultură particulară Unul dintre celelalte lucruri frumoase pe măsură ce ați trecut în studiul civilizațiilor grecilor și romanilor este că ați început să vedeți reprezentări destul de bune una la una ale cuvintelor lor în engleza modernă, având în vedere relația sa mai directă cu latină Înainte de a analiza narațiunile mitologice ale creației care au predominat în Grecia clasică, merită să subliniem o parte din terminologia pe care o folosim astăzi și care provine din limba greacă, poeții și filozofii greci, care a ajuns până la noi în engleză, prin traducerile latine, pe care le folosim pentru a descrie aceste tradiții intelectuale Cuvintele teogonie și cosmogonie în mod specific provin ambele de la omologii lor greci, care în engleză au înțelesuri foarte asemănătoare, dar în greacă au definiții diferite, definiții care sunt simbolice ale tradiției intelectuale căreia i-a aparținut fiecare la rândul său Teogonia sau thaeogonîa (Ѳеоуоѵ(а) înseamnă studiul originii și genealogiei zeilor, în timp ce cosmogonia sau kozmogonîa (коаріоуоѵіа) denotă studiul originilor universului, ultimul termen venind în uz ca tradiție filozofică, kosmos fiind atribuit pentru prima dată lui Pitagora, de fapt, în jurul secolului ВСЕ Teogonia semnifică, ca și în cazul lui Hesiod de exemplu, narațiunea mitologică care a descris crearea zeilor panteonului și a succesorilor lor În timp ce thaeogonîa (teogonia; Gr deoyovia) este originea și genealogia zeilor, kozmogonîa (cosmogonia; Gr коороуоѵіа) este originea universului În religia politeistă elenă, acești doi termeni sunt strâns legați și nu pot fi de fapt separați în întregime, deoarece universul fenomenal este el însuși divin, iar zeitățile personale sunt strâns legate de originea sa și ambele apar simultan Etimologia lui thaeogonîa este Ѳеоі (zei) + yevva (naștere), deci nașterea sau originea zeilor Etimologia lui kozmogonîa este koapoc, (ordonare, a pune în ordine) + yevva (naștere); Cuvântul koapoc, abia mai târziu a ajuns să însemne întregul univers, dar sensul său original are o oarecare legătură cu modul în care înțelegem lumea noastră, deoarece viziunea lui Orphismos vede nașterea sau originea kozmos (cosmos; Gr коарос ) ca având o formă și ordine, ceea ce Pitagora (Gr Tiuâayopac ) numea diakozmisis (diakosmesis; Gr бсакоарраи;), aranjarea ordonată a universului După ce am clarificat această distincție subtilă, dar importantă, în special când ne uităm la această perioadă de timp a Greciei antice în care filosofia începe să prevaleze asupra mitologiei - Logos asupra mythos - analiza și studiul teogoniilor lui Hesiod și a celei atribuite pseudo- figura istorică a lui Orfeu a aruncat de fapt multă lumină asupra tranziției, sau cel puțin precursorii tranziției, care încep cu Pitagora și Platon și ajung la o fundație mai solidă, mai rațională, cu Aristotel Grecilor, și în special celor http://www hellenicgods org/orphiccosmogonyandtheogony Pg- Teologia Reconsiderată tradiție asociată cu Hesiod, Haosul a fost arche, sau originea de bază a universului Arche înseamnă "început", "origine" sau "prima cauză" și "putere" în greacă De asemenea, poate desemna "substanța fundamentală finală" sau "principiul suprem indemonstrabil", cel puțin așa cum se vede în contextul cosmogoniei grecești în general Filosofii de mai târziu, cum ar fi Aristotel, au extins sensul arche ca element sau principiu al unui lucru, care, deși este indemonstrabil și intangibil în sine, oferă condițiile posibilității existenței unui astfel de lucru În tradiția greco-romană, în special în lucrările neoplatoniștilor și ale altor istorici ai filosofiei, de la Cicero la Diogenes Laertius la Plutarh și alții, primele principii ale lucrurilor au fost subiectul autorilor clasici greci timpurii, cum ar fi Hesiod și, la rândul său, Orfeu, care a fost autorul atribuit a diverselor imnuri și poezii dedicate zeilor care vorbeau despre o teogonie alternativă, prin care filozofii de mai târziu au privit și interpretat aceste prime principii și prin care acești autori de mai târziu au juxtapus și apărat tradiția filozofică elenă în fața creștinismului iminent care a preluat credințele teologice ale popoarelor mediteraneene și din Orientul Apropiat la câteva secole după nașterea creștinismului și adoptarea lui de către Imperiul Roman de către Constantin În timpurile moderne, arche este rădăcina termenului folosit de Carl Jung pentru a descrie temele psihologice subiacente pe care le-a găsit prezente în mintea inconștientă a individului prin practicile sale psihologice Pentru Jung, aceste simboluri și imagini de bază pe care le-a găsit prezente în mintea modernă au o asemănare izbitoare cu motivele mitologice primitive, motive care se găsesc în aproape toate tradițiile mitologice pe care le studiem și le analizăm în contextul acestei lucrări Jung a numit aceste simboluri arhetipuri, comunitatea cărora la mulți dintre pacienții săi a folosit-o ca raționalizare a existenței a ceea ce el numea inconștientul colectiv, același principiu pe care Joseph Campbell l-a folosit indirect pentru a explica comunitatea temelor și poveștilor mitice din toate om pre-civilizat de pe tot globul - așa cum este prezentat în eroul său cu o mie de chipuri, de exemplu În esență, această noțiune de arche pentru greci a reprezentat stabilirea blocurilor universale de bază, primele principii ale gândirii și ideilor abstracte, peste care s-a suprapus teogonia greacă așa cum a fost formulată pentru a stabili o bază mai rațională pe care ordinea mondială cosmologică a fost menținută și urma să fie înțeleasă Această tranziție este de obicei menționată în literatura academică ca Logos peste mit, dar o putem vedea aici în contextul teogoniei la cosmogonie Versiunea ortodoxă a mitologiei creației din Grecia clasică este dintr-o lucrare poetică atribuită lui Hesiod numită Teogonia Compilarea textului este datată undeva între secolele al VIII-lea și al VI-lea î Hr , oarecum contemporană cu Homer și reprezentativă pentru apogeul literaturii pentru greci chiar și de către filozofii clasici precum Platon, Aristotel, printre alții, care le-au urmat pașii Teogonia, sau din nou literal "nașterea zeilor", descrie originile și genealogiile zeilor din panteonul antic grecesc Hesiod își începe în mod semnificativ lucrarea cu un atribut adus muzelor divine, marile fiice ale lui Zeus care în elenul lume erau stăpânii misterului și păzitorii misterelor divine prin care Arche, âpxn în greacă, în timp ce era desemnat inițial "început", "origine" sau "sursă" a ajuns să reprezinte noțiunea de prim principiu în tradiția filozofică elenă, în special atribuită mai întâi filosofului presocratic Anaximandru și apoi a fost folosită de asemenea în contextul Metafizicii lui Aristotel pentru a desemna un principiu al cunoașterii (âpxai) Vezi colaboratorii Wikipedia, "Arche", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] pg Teologia Reconsiderată orice cunoaștere adevărată sau adevăr ar putea fi cunoscută Tocmai prin muzele înseși Hesiod își relatează povestea, vorbind direct la sursa lor prin care povestea lui, Teogonia sa, este relatată și scrisă (ll - ) De la Muzele Heliconiene să începem să cântăm, care țin muntele cel mare și sfânt al Heliconului și să dansăm pe picioare moi despre izvorul de un albastru adânc și altarul atotputernicului fiu al lui Cronos și, când și-au spălat trupurile fragede în Permessus sau în Izvorul Calului sau în Olmeius, își fac dansurile frumoase și frumoase pe cel mai înalt Helicon și se mișcă cu picioare viguroase De acolo se ridică și pleacă noaptea în străinătate, acoperiți în ceață deasă, și își rostesc cântecul cu o voce minunată, lăudându-l pe Zeus, deținătorul egidei, și pe regina Hera din Argos, care merge pe sandale de aur și pe fiica lui Zeus, deținătorul egida, cu ochii strălucitori Atena și Phoebus Apollo și Artemis, care se bucură de săgeți, și Poseidon, deținătorul pământului, care zguduie pământul, și cuviosul Themis și privirea iute ( ) Afrodita și Hebe cu coroana de aur și frumosul Dione, Leto, Iapet , și Cronos, sfătuitorul viclean, Eos și marele Helius și strălucitoarea Selene, și Pământul și marele Oceanus și Noaptea întunecată și neamul sfânt al tuturor celorlalți nemoarte care sunt pentru totdeauna Și într-o zi l-au învățat pe Hesiod cântec glorios, în timp ce își păștea mieii sub sfântul Helicon, și acest cuvânt mi-au spus mai întâi zeițele Muzele Olimpului, fiicele lui Zeus care ține egida: (ll - ) "Păstori ai pustiei, lucruri nenorocite de rușine, simple pântece, știm să spunem multe lucruri false ca și cum ar fi adevărate; dar știm, când vom vrea, să rostim lucruri adevărate (ll - ) Așa au spus fiicele cu glas gata ale marelui Zeus, și mi-au smuls și mi-au dat un toiag, un lăstar de dafin puternic, un lucru minunat și au suflat în mine un glas dumnezeiesc pentru a sărbători lucrurile care vor fi și lucruri care au fost înainte; și mi-au cerut să cânt despre neamul zeilor binecuvântați care sunt veșnici, dar să cânt mereu despre ei înșiși și cei dintâi și cei din urmă Dar de ce toate astea despre stejar sau piatră? ( ) Vedem aici nu doar invocarea către Muze, de fapt aluzia la însăși sursa materialului fiind chiar Muzele care vorbesc prin Hesiod, dar și scopul lucrării ca explicarea existenței zeilor și zeițelor grecești pe care le-am cunosc prea bine chiar și din interpretările moderne ale mitologiei grecești - referire la Zeus și Hera, Apollo și Atena, Poseidon și Afrodita și chiar și Chronos, părintele mai în vârstă al panteonului grec, care va juca un rol atât de important în povestea teogonică încât Hesiod trebuie să spună Câteva versuri mai târziu, Hesiod ne oferă relatarea sa despre primele principii inițiale sau zei din care iese panteonul, relatarea cosmologică inițială a creației Referirea la primele ființe care au fost create vreodată din care a provenit panteonul zeilor greci și din care se desfășoară povestea lui despre domnie, succesiune, trădare și stabilirea supremă a ordinii În relatarea lui Hesiod despre crearea universului, starea inițială a universului este Haos, sau Khaos în greacă, iar din această stare inițială de dezordine, din care cuvântul încă poartă același sens chiar și în engleza modernă de astăzi, universul prinde viață și ordinea începe să se manifeste Cu adevărat, la prima a apărut Haosul, dar următorul Pământ cu sânul larg, temelia mereu sigură a tuturor celor nemorți care țin vârfurile Olimpului înzăpezit și întunecă Tartarul în adâncul Pământului cu cărări largi și Eros ( Dragostea), cea mai dreaptă dintre zeii nemorți, care tulbură membrele și biruiește mintea și sfaturile înțelepte ale tuturor zeilor și tuturor oamenilor din ei Din Haos a ieșit Erebus și Noaptea neagră; dar de Noapte au fost Teogonia lui Hesiod Tradus de Hugh G Evelyn-White, Din http://www sacred-texts com/cla/hesiod/theogony htm pg Teologia Reconsiderată s-a născut Eter și Zi, pe care i-a conceput și i-a născut din unirea în dragoste cu Erebus Iar Pământul a scos mai întâi Cerul înstelat, egal cu ea însăși, pentru a o acoperi din toate părțile și pentru a fi un loc de locuit mereu sigur pentru zeii binecuvântați Și ea a dat naștere Dealuri lungi, bântuie grațioase ale zeiței-Nimfe care locuiesc printre viile dealurilor Ea a dezvăluit, de asemenea, adâncul zadarnic cu umflarea lui furioasă, Pontus, fără dulce unire de iubire Dar apoi ea s-a culcat cu Raiul și i-a scos în vârtej adânc pe Oceanus, Coeus și Crius și Hyperion și lapetus, Theia și Rhea, Themis și Mnemosyne și Phoebe încoronată de aur și minunata Tethys După ei s-a născut Cronos, cel viclean, cel mai tânăr și cel mai groaznic dintre copiii ei, iar el și-a urat tatăl desfrânat Așadar, aici, în lucrarea lui Hesiod, se află începuturile unora dintre principiile de bază, sau cel puțin cadrul, de la tranziția de la teogonie la cosmogonie, arcul primordial, parcă, pe care iese panteonul grec Ni se prezintă la începutul genealogiei noţiunea de Haos, sau dezordine, aşa cum termenul este folosit şi astăzi, care reprezintă substanţa primordială care stă la baza întregii creaţii În relatarea lui Hesiod, Haosul este o ființă pseudo-antropomorfă, o ființă care, deși nu este antropomorfă în sine, adică este fără gen sau formă, și totuși este substanța primordială din care provin zeitățile primare din prima generație și urmașii lor Potrivit lui Hesiod, din Haos ies Gaia (Pământul) și Tartarul - Mama Pământ și, respectiv, Lumea de Subteran, marii stâlpi ai lumii ai ființei locuite de suflete umane Și apoi, poate în mod surprinzător, în această tradiție, Erosul sau Dragostea este o forță primară care acționează apoi pentru a crea restul primei generații de zei și zeițe și din care tărâmurile Cerului și Pământului și toate principiile naturale de bază și ale lor se creează şi se stabilesc omologi antropomorfi Următorul în Teogonia lui Hesiod, tot din Haos a venit Erebus , reprezentând întunericul sau umbra, precum și Nyx, sau personificarea grecească a Nopții Erebus și Nyx s-au reprodus apoi pentru a forma Aether și Hemera (ziua) Apoi a venit Gaia care a dat naștere lui Uranus (cerul/cerul), și Ourea (muntii) și Pontul (marea) Uranus a fertilizat-o apoi pe Gaia și din această unire se nasc marii Titani și se naște următoarea generație de zei, dintre care cea mai mare este Chronos și din care se stabilește povestea următoarei generații de zei și răsturnarea Haosului de către Chronos se spune haos parcă Aceste personaje, aceste entități, au reprezentat primele și principalele părți ale creației care au izvorât din "vid", prima generație de zei pentru greci Deși principiile sau zeitățile în sine erau diferite, existau unele paralele cu genealogia egiptenilor și a poveștilor mesopotamiene, deși ordinea și zeii înșiși erau diferiți pentru fiecare dintre civilizații, poate indica diferitele aspecte ale fiecărei culturi respective Aici putem găsi în această generație ulterioară de zei, la fel ca mitologia creației egiptene, generarea și stabilirea ordinii mondiale, piesele puzzle-ului au fost așezate așa cum ar fi, creând bazele pe care omenirea ar putea apărea și înflori Hesiod continuă apoi să povestească despre răsturnarea conducătorului rău Chaos de către Chronos, cel mai mare din prima generație de zei, la ordinul mamei sale Gaia, Mama Pământ Aici găsim marea narațiune mitică a manifestării și stabilirii ordinii asupra haosului, o poveste groaznică și grafică, fără îndoială, în detalii, și vorbește despre o tradiție consecventă de castrare a primelor principii ale creației pe baza cărora a doua generație de se stabilește ordinea http://www sacred-texts com/cla/hesiod/theogony htm (ll - ) Erebus, sau Erebos, este tradus în engleză aproximativ ca "întuneric adânc sau umbră" Erebus este, de asemenea, menționat ca o regiune a Lumii Subterane unde morții trebuiau să treacă imediat după moarte și uneori este folosit interschimbabil cu Tartarul pg Teologia Reconsiderată (ll - ) Așa a spus ea; dar frica i-a cuprins pe toți și niciunul nu a scos niciun cuvânt Dar marele Cronos cel viclean a luat curaj și i-a răspuns iubitei sale mame: (ll - ) "Mamă, mă voi angaja să fac această faptă, căci nu-l cinstesc pe tatăl nostru cu numele rău, căci el s-a gândit mai întâi să facă lucruri rușinoase" (ll - ) Așa a spus: și vastul Pământ s-a bucurat mult în duh și l-a așezat și l-a ascuns într-o pândă și i-a pus în mâini o seceră zimțată și i-a dezvăluit tot complotul (ll - ) Și a venit Raiul, aducând noaptea și tânjind de iubire, și el s-a întins în jurul Pământului răspândindu-se plin asupra ei ( ) Apoi fiul din ambuscadă și-a întins mâna stângă și în dreapta sa a luat secera mare și lungă cu dinți zimțați și a tăiat repede membrii propriului său tată și le-a aruncat ca să cadă în urma lui Și nu degeaba au căzut din mâna lui; pentru că toate picăturile sângeroase care țâșneau Pământul le-au primit și, pe măsură ce anotimpurile se mișcau, ea a dezvăluit puternicele Erinii și marii uriași cu armuri strălucitoare, ținând în mâini sulițe lungi și Nimfele pe care le numesc Meliae ( ) peste tot nemărginitul Pământ Și, de îndată ce a tăiat mădularele cu cremene și le-a aruncat de pe pământ în marea înăbușită, ele au fost duse peste mare multă vreme; și o spumă albă s-a întins în jurul lor din carnea nemuritoare și în ea s-a întins a crescut o fată Mai întâi ea s-a apropiat de Sfânta Citera, iar de acolo, după aceea, a ajuns în Cipru, înconjurat de mare, și a apărut o zeiță îngrozitoare și drăguță, iar iarba a crescut în jurul ei sub picioarele ei bine formă Zeii și oamenii ei o numesc pe Afrodita și pe zeița născută din spumă și Citherea bogată încoronată, pentru că ea a crescut în mijlocul spumei, și Citherea pentru că a ajuns la Citera, și Ciprogen pentru că s-a născut în Cipru ondulat și Filommede ( ) pentru că a luat naștere din partea membrilor Și cu ea a mers Eros, și frumoasa Dorință a urmat-o la nașterea ei la început și când a intrat în adunarea zeilor Această cinste pe care o are de la început și aceasta este partea care i-a fost repartizată între oameni și zei nemuritoare șoaptele fecioarelor și zâmbetele și înșelăciunile cu dulce încântare, dragoste și har Din sămânța haosului, apoi, amestecate și răspândite pe pământ, pe mare și pe pământ, celelalte mari, primele principii creatoare primordiale ale primei generații de zei, a doua generație de zeități iese la iveală când Chronos ia frâiele puterii de la tatăl său și are copii cu Rea, sora lui Dar povestea grafică a înșelăciunii și a dezordinei continuă totuși și, cu această următoare generație de zei, ajungem în sfârșit la marele Zeus, zeul tunetului și al fulgerului, care restabilește în cele din urmă echilibrul și ordinea nu numai nemuritorilor, ci și lumii omului, ca bine După cum se spune povestea, Chronos știa că va fi răsturnat de una dintre sămânțele sale și, prin urmare, după ce Rhea a născut fiecare copil, Chronos i-a înghițit întregi pentru a se asigura că domnia lui va dura pentru totdeauna Dar Rhea și-a depășit soțul și când s-a născut Zeus l-a ascuns de tatăl său într-o peșteră adâncă și secretă, înlocuindu-l cu o piatră și depășindu-l pentru a împlini profeția și fără îndoială pentru ca copiii ei să poată renaște și să trăiască Într-o poveste care seamănă mult cu luptele panteonice atât de bine documentate în Egipt între Osiris și Set, care este răsturnat de descendenții lui Isis și Osiris, și anume Horus), Hesiod ne spune că Chronos este convins de Gaia să-l răstoarne pe tatăl său Uranus și pretind autoritate asupra zeilor El a făcut acest lucru cu succes (într-un mod deosebit de înfiorător) și apoi s-a căsătorit cu sora sa, Rhea, după care Rhea și Chronos i-au născut la rândul lor pe Hestia, Demetra, Hera, Hades, Poseidon și Zeus, terminând astfel olimpiada majoră După Teogonia lui Hesiod Tradus de Hugh G Evelyn-White, Cartea a II-a versurile - De pe http://www sacred- texts com/cla/hesiod/theogony htm pg Teologia Reconsiderată o lungă luptă cufundată în mituri și povești grafice despre răutăți și brutalitate, Zeus ajunge să preia Olimpul și controlul asupra panteonului grecesc de la Cronos (ll - ) Dar Rea a fost supusă în dragoste lui Cronos și a născut copii splendidi, Hestia ( ani), Demeter și Hera încălțată cu aur și puternicul Hades, nemilos cu inima, care locuiește sub pământ, și zgomotos- zdrobitor Pământ-Shaker și înțeleptul Zeus, tatăl zeilor și al oamenilor, de al cărui tunet este zguduit pământul larg Acești mare Cronos au înghițit pe măsură ce fiecare ieșea din pântece până în genunchii mamei sale, cu această intenție, ca niciunul dintre mândrii fii ai Cerului să nu dețină funcția de împărat printre zeii fără moarte Căci el a învățat de pe Pământ și din Cerul înstelat că era sortit să fie biruit de propriul său fiu, oricât de puternic era, prin concepția marelui Zeus ( ) De aceea nu a avut o privire oarbă, ci a privit și și-a înghițit copiii; și o durere neîncetată a cuprins-o pe Rea Dar când era pe cale să-l nască pe Zeus, tatăl zeilor și al oamenilor, atunci ea și-a rugat propriii ei părinți dragi, Pământul și Raiul înstelat, să pună la cale un plan cu ea pentru ca nașterea iubitului ei copil să fie ascunsă și ca răsplata să poată fi ascunsă îl depășește pe marele și vicleanul Cronos pentru propriul său tată și, de asemenea, pentru copiii pe care îi înghițise Iar ei au auzit și au ascultat de dragul lor fiică și i-au spus tot ce era sortit să se întâmple în legătură cu regele Cronos și fiul său plin de inimă Așa că au trimis-o la Lietus, în țara bogată a Cretei, când era gata să nască pe marele Zeus, cel mai mic dintre copiii ei El a primit vastul Pământ de la Rhea, în Creta largă, pentru a hrăni și a crește Acolo a venit Pământul purtându-l repede prin noaptea neagră până la Lyctus mai întâi, și l-a luat în brațe și l-a ascuns într-o peșteră îndepărtată, sub locurile secrete ale pământului sfânt de pe Muntele Aegeum, împădurit; dar fiului ce stăpânește puternic al Cerului, mai devreme rege al zeilor, ea i-a dat o piatră mare înfășurată în înfășări Apoi l-a luat în mâini și l-a băgat în pântece: nenorocit! nu știa în inima lui că, în locul pietrei, fiul său a fost lăsat în urmă, necucerit și netulburat și că în curând avea să-l biruie cu forța și puterea și să-l alunge din onorurile sale, ca să domnească el însuși peste zeii nemorți Zeus își reînvie apoi frații și surorile pe care tatăl său i-a înghițit și preia stăpânirea cerului, învingându-l și ucigându-și tatăl așa cum făcuse tatăl său înaintea lui și stabilind echilibrul și armonia în ceruri și pe pământ (ll - ) După aceea, puterea și mădularele glorioase ale prințului au crescut rapid și, pe măsură ce anii au trecut, marele Cronos cel viclean a fost amăgit de sugestiile profunde ale Pământului și și-a crescut din nou urmașii, învins de arta și puterea propriului său fiu și a vărsat mai întâi piatra pe care o înghițise ultimul Iar Zeus l-a așezat pe pământul plin de cărări la bunul Pytho, sub vâlurile Parnasului, pentru a fi de atunci un semn și o minune pentru oamenii muritori ( ) Și a eliberat din legăturile lor de moarte pe frații tatălui său, fiii cerului pe care tatăl său îi legase în nebunia lui Și și-au amintit să-i fie recunoscători pentru bunătatea lui și i-au dat tunete și trăsnet strălucitor și fulgere: pentru că înainte de asta, imensul Pământ le ascunsese În ele se încrede și stăpânește asupra muritorilor și nemuritorilor Teogonia lui Hesiod Tradus de Hugh G Evelyn-White, Din http://www sacred-texts com/cla/hesiod/theogony htm Teogonia lui Hesiod Tradus de Hugh G Evelyn-White, Din http://www sacred-texts com/cla/hesiod/theogony htm pg Teologia Reconsiderată Comparați această poveste cu poate unul dintre cele mai populare și omniprezente mituri din Egiptul antic, povestea lui Osiris și Set, o poveste care seamănă foarte mult cu bătălia dintre Zeus și Titani Deoarece povestea este spusă pe o varietate de inscripții egiptene și fragmente textuale, cele mai vechi datând din Vechiul Regat Egipt în textele piramidei (sfârșitul mileniului al treilea î e n ), Osiris este primul lider al panteonului egiptean și al Egiptului, care este răsturnat și ucis printr-un complot nefast și grafic al fratelui său Set pentru a prelua tronul care îl taie în bucăți și îl pune într-o cutie în mare Cu toate acestea, Isis, prin dragostea și devotamentul ei față de soțul/fratele ei, Osiris, pleacă într-o călătorie lungă și anevoioasă prin ținuturi pentru a aduna bucățile din corpul lui Osiris și apoi, printr-o mare magie, să-l readucă la viață Apoi, ea naște postum un copil cu el, Horus, care apoi răzbună uciderea tatălui său, îl ucide pe Set și preia stăpânirea (de drept) a Egiptului Osiris, după ce este reunit, prezidează lumea interlopă pentru a avea grijă de cei vii în timp ce aceștia au trecut în țara morților, în timp ce Isis rămâne zeița care prezidează și are grijă de cei vii (Demetra grecească), iar Horus rămâne președintele panteonul și Egiptul (unit) Această mare poveste mitică pe care Hesiod o învârte pentru noi, din inspirația directă a Muzelor, care sunt atât de strâns asociate nu numai cu tradiția poetică lirică a Greciei clasice, ci și cu cultele misterioase ale grecilor, seamănă mult cu narațiunile mitice spre estul și vestul Greciei antice, fiecare dintre acestea spunând povestea unei prime generații de zei sau primele principii care se nasc din haos, un abis apos, din care ies Raiul, Pământul, Marea și Cerul Și apoi din această creație inițială, marea Mamă Pământ (Gaia) produce următoarea generație de zei cu cel mai mare dintre frații ei, Chronos, sau Timpul (ordinea, adică Ma'at al egiptenilor), de aici înainte stabilind ordinea din abis inițial haotic Și apoi apare următoarea generație de zei și are loc o altă răsturnare (simbolică) a domniei zeilor și zeițelor la o a doua generație, unde Zeus, zeul tunetului și al fulgerului, ia tronul de la tatăl său după o epopee bătălie dintre vechea generație de zei (titanii) și noua generație născută de pe Pământ Interesant este că atributele tunetului și fulgerului, care sunt atât de strâns asociate cu zeul grec Zeus, șeful panteonului olimpic parcă, sunt, de asemenea, strâns asociate cu zeul sumer-babilonian Marduk, care după cum aflăm de la sumer-babilonian teogonia lui Enuma Elis ajunge, de asemenea, la putere prin răsturnarea celei de-a doua generații de zei conduși de Tiamat printr-o altă bătălie epică a forțelor binelui (reprezentate de Marduk) și a forțelor răului reprezentate de Tiamat Chiar și mai interesante, poate, sunt paralelele care se pot face între Zeus și Marduk din panteoanele grecești și respectiv sumer-babiloniene cu rolul tunetului și al fulgerului ca principiu creativ fundamental, piatră de temelie a procesului ciclic de creare a universului, așa cum ar fi, în mitul chinezilor antici, așa cum este descris în noțiunea de Zhen (Tunet) ca una dintre cele opt trigrame primare, adică băgud, atât din secvențele de băgud din Yljîng, cât și din cele de mai târziu A se vedea contribuitorii Wikipedia, "Osiris myth", Wikipedia, The Free Encyclopedia, aprilie , : UTC, [accesat august ] pg Teologia Reconsiderată În timp ce Teogonia lui Hesiod rămâne versiunea standard, ortodoxă a teogoniei (adică povestea originii și genealogiei zeilor) pentru grecii antici, există o tradiție alternativă atribuită figurii pseudo-istorice și oarecum mitice a lui Orfeu, un personaj al cărui viața este învăluită în mister și povești despre mari călătorii eroice Potrivit unor legende și povești care îi înconjoară viața, el este fiul muzei Calliope și al zeului Apollo, zeitatea patronă a orașului Delphi, unde a fost păstrat faimosul templu al Oracolului din Delphi Orpheus a fost un faimos poet al lirei care se presupune că și-a câștigat lira dintr-o întâlnire întâmplătoare cu Apollo în pădure într-o zi, în tinerețe, Apollo fiind foarte fermecat de vocea băiatului Acolo se presupune că Apollo l-a inițiat în marile "mistere" cărora le-au fost asociate multe dintre practicile și riturile "cultelor misterelor" ezoterice ale Greciei antice Deși este destul de bine stabilit că grecii au împrumutat în mare măsură de la vecinii lor, cel puțin în ceea ce privește credințele lor teologice sau religioase, este interesant să ne uităm la relatarea primului și cel mai important istoric grec antic în această privință În acest scop, Herodot indică, de fapt, o relație foarte directă, și sursa finală, a cel puțin o parte din panteonul grecesc direct din Egipt Din Istoriile sale, găsim un pasaj care vorbește direct despre tipul de sinteză și adoptare teologică care a avut loc în Marea Mediterană, cel puțin pentru greci în special în acest context, unde el pune mult accent pe originile multor dintre miturile lor, zeii lor și poveștile și poveștile aferente, atât de la egipteni, cât și de la pelasgi, termenul din urmă fiind folosit pentru a desemna populațiile elene precursoare care au trăit în zona Greciei antice în perioada de dinaintea războiului troian sau cam asa ceva, în jurul anului sau ВСЕ: Mai mult decât atât, numirea aproape tuturor zeilor a venit în Hellas din Egipt: pentru că aceasta a venit de la barbari Ifind prin anchetă este adevărată și sunt de părere că, cel mai probabil, a venit din Egipt, deoarece, cu excepția cazului lui Poseidon și al Dioscuroi (în conformitate cu ceea ce am spus mai înainte), precum și despre Hera și Hestia și Themis și Charites și Nereide, egiptenii au avut numele tuturor celorlalți zei din țara lor pentru toate timpurile Ceea ce spun aici este ceea ce cred egiptenii înșiși: dar în ceea ce privește zeii ale căror nume mărturisesc că nu le cunosc, aceștia cred că și-au primit numirea de la pelasgi, cu excepția lui Poseidon; dar despre acest zeu elenii au aflat de la libieni, căci niciun popor, cu excepția libienilor, nu a avut de la început numele de Poseidon și i-a cinstit dintotdeauna acest zeu Nici, se poate adăuga, egiptenii nu au vreun obicei de a se închina eroilor Din perspectiva lui Herodot, atunci, a existat în mod clar unele împrumuturi culturale care au avut loc între culturile grecești și egiptene, precum și de la predecesorii lor, precum și cum ne-am putea imagina, care au devenit în mod clar mai integrate și mai sintetizate odată cu trecerea timpului și a grecilor și egiptenilor (și mai târziu culturile romane și bizantine) au devenit mai strâns legate și împletite De-a lungul secolelor, în special în ultima jumătate a primului mileniu ВСЕ în epoca comună, când Egiptul a intrat sub stăpânire grecească și apoi romană, miturile și panteonul său au fost fuzionate și sintetizate cu lor Extras din THE HISTORY OF HERODOTUSf tradus în engleză de GC MACAULAY, MA dintr-o ediție datată , publicată de MacMilIan and Со , London and New York Volumul I Cartea II, versurile - pg Teologia Reconsiderată Omoloage greci și romani, poate cel mai bine exemplificat în zeul greco-egiptean care a ajuns să fie cunoscut în epoca romană și în Evul Mediu ca Hermes Trismegistus, o figură pseudo-mitică căreia a fost doctrina destul de populară și în mod inerent mistică și ezoterică a hermetismului a fost atribuită - unei figuri/zeitate caracteristic greco-egipteană care a apărut în Egiptul ptolemaic ca o sinteză a tradițiilor care înconjoară zeul grec Hermes și zeul egiptean Thoth În relatarea istorică a antichității preistorice din Mediterana de către Herodot, de fapt, Dionysos este asociat cu Osiris, care este ucis de Seth și tăiat în bucăți, dar este readus la viață de mama sa Isis, care este identificată cu zeița greacă Demeter În mod interesant, el nu se referă la Dionysos prin nume, dar în același timp face aluzie la faptul că nu ar fi corect să strigem numele zeului în cauză, dându-ne o perspectivă asupra vălului secretului din jurul cultului lui Dionysos în Grecia antică, cult care avea legături foarte strânse cu tradițiile din jurul vieții figurului pseudo-istoric/mitic Orpheus În mod remarcabil, însă, Orfeu nu este menționat de Hesiod sau Homer, vorbind fără îndoială de o alternativă, paralelă și poate mult mai veche, mai mistic sau şamanist, tradiţie din timpurile preistorice Orfeu este probabil cel mai cunoscut pentru vocea sa lirică și pentru poezia care îi poartă numele, adică Rapsodiile, o voce și muzica era cunoscută pentru a îmblânzi chiar și cele mai sălbatice dintre fiare Poate că este cel mai cunoscut nu numai pentru rolul său din povestea Lânei de aur ca poetul care îmblânzește Sirenele în călătoria lor epică, ci și pentru marea sa dragoste pentru nimfa Eurydice pentru care călătorește în tărâmul morților pentru a salva , doar ca să o piardă pentru totdeauna când el își întoarce capul pentru a se uita înapoi la ea pentru a se asigura că ea îl urmărește În ceea ce privește viața lui Orfeu, ceea ce cunoaștem ni se spune ca legende și povești de odinioară care vorbesc despre un copil care cântă într-o zi în păduri în Tracia, care este găsit de Apollo, care este fermecat de vocea sa dulce După cum spune legenda, Orfeu a fost învățat muzica (lira) de Apollo însuși și, în cele din urmă, a fost inițiat în "cultul misterelor", sau cunoașterea divină, de către el După o viață de cântări și inspirație divină, el s-a îndrăgostit și s-a căsătorit cu nimfa Euridice, care i-a fost tovarășa neîncetată și confidenta apropiată Ea, după ce a fost urmărită prin pădure de zeul Aristaios, o zeitate asociată și cu Dionysos și Zeus, a fost ucisă de un șarpe otrăvitor și ucisă Orfeu a fost lovit de durere și, cu ajutorul zeilor care au empatizat cu situația lui, a călătorit în lumea interlopă pentru a încerca să-și salveze iubitul El a călătorit prin țara morților și a ajuns la tronul lui Pluto (Hades) și Persefona și le-a implorat să o lase pe Euridice să trăiască din nou Din nou, dragostea și situația lui adevărată a fost empatizată și i-au îndeplinit dorința, dar cu o singură condiție El nu trebuia să se uite înapoi la iubitul său până când nu au părăsit complet tărâmul morților, un test de credință parcă Orfeu, într-una dintre marile tragedii ale mitului grecesc, se uită înapoi pentru a se asigura că iubita lui este în spatele lui înainte de a părăsi țara morților și astfel ea este pierdută pentru el pentru totdeauna Se spune că Orfeu a rătăcit singur prin pădure și a cântat oamenilor doar după aceea, cântând mereu despre dragostea lui pierdută pentru Euridice Există diferite povești despre moartea lui, dar o poveste îl ucide de femei tracice, (Mainade), femei asociate din nou cu cultul lui Dionysos, pentru că și-au atras oamenii cu muzica lui dulce Orfeu este, de asemenea, asociat A se vedea lucrarea Dionysus and Heracles in Scythia de George Hinge , a cărei transcriere poate fi găsită la http://herodot glossa dk/orph html# ftn Paralele cu povestea lui Orfeu privind dragostea lui în timp ce părăsesc țara lui Hades pot fi atrase de povestea Sodomei și Gomora, unde orașul Sodoma este distrus de Domnul pentru răutatea sa, dar soția lui Lot a privit înapoi la distrugere a cetăţii şi a fost redusă la un stâlp de sare Geneza pg- Teologia Reconsiderată cu mitul lui Jason și Argonauților (Lâna de Aur) și se spune că a salvat echipajul de sirenele mortale în călătoria lor cu farmecul muzicii sale Practicile și riturile religioase din jurul orfismului sunt strâns asociate cu viața și legenda figurii mitice Dionysus, sau Dionysus Bacchius sau Zagreus, așa cum i se spunea uneori Dionysos în tradiția mitică a fost fiul lui Zeus și Persefona, sau uneori, Demetra sau Semele, în funcție de varianta mitică După cum spune legenda, el a fost ucis când era un copil mic la ordinul soției geloase a lui Zeus, Hera Cu toate acestea, inima lui a fost salvată de Athena înainte de a putea fi ucis pentru totdeauna și, prin acest act de bunătate și empatie, se naște din nou Această noțiune de renaștere și mântuire a fost o temă principală în jurul închinării lui Dionysos și, cu siguranță, face ecou teme pe care le găsim mult mai târziu în viața și învățătura lui Isus Zeul sau cultul lui Dionysos în Grecia antică - și de-a lungul vremurilor romane, unde era adorat ca Bacchus - este strâns asociat cu moartea și renașterea și extazul divin, care, la rândul său, era strâns asociat cu vinul, care la rândul său era asociat cu fertilitatea și primăvara, iarăși renașterea De aici asocierea lui, și mai puțin directă a lui Orfeu, nu numai cu Persefona, zeița lumii subterane (moartea și renașterea), ci și zeița recoltei și a primăverii, Demetra Afilierea strânsă la "misterele divine", cu care cultul lui Dionysos este strâns asociat în antichitate și cu care orfismul este, la rândul său, strâns asociat, este evidențiată de numeroasele paralele și mituri împletite care înconjoară cele două figuri - Orfeu călătorie în lumea interlopă și înapoi pentru a-și salva dragostea Eurydice și Dionysos călătorie în lumea interlopă pentru a-și salva mama Semele, de exemplu Ceea ce știm despre viața lui Orfeu ca personaj istoric, dacă de fapt a existat ca personaj istoric real, nu este prea mult Cu toate acestea, el este strâns asociat cu regiunea Tracia, atât din poveștile despre nașterea și moartea sa, o regiune care se află chiar la nordul Greciei clasice și Orientul Apropiat, situată în Bulgaria de astăzi, ceea ce ar explica de ce poveștile și poeziile din viața sa nu au fost integrate în mitologia clasică a Greciei decât după Homer și Hesiod În multe privințe, cineva poate privi figura istorică a lui Orfeu, așa cum se privește istoricitatea lui Moise ebraic De fapt, cele două tradiții care îi înconjoară pe acești doi "profeți", dacă le putem numi așa, provin practic din aceeași perioadă din istoria antică, deși din două regiuni diferite, dar strâns legate Moise din Palestina antică/Orientul Mijlociu și Orfeu din Tracia/Grecia/Orientul Apropiat Se știe puțin despre viața acestui personaj pseudo-mitic, în afară de faptul că savanții moderni și antici credeau că era de fapt o figură istorică, excepția notabilă fiind Aristotel, care - în funcție de modul în care interpretezi citatele din autorii de mai târziu din despre care se rezumă părerea lui Aristotel - s-a îndoit nu numai de existența lui, ci și de autorul poemelor, Rapsodiile, care îi poartă numele Cu toate acestea, Aristotel, având în vedere reputația sa de savant și accesul pe care trebuie să-l fi avut la înregistrările și relatările istorice din antichitatea greacă, merită menționat ca sceptic, dar spunând că era sceptic față de vechea tradiție mitică din antichitate în general, așa că poate că este nesurprinzător Potrivit autorilor de mai târziu, care, după toate relatările, citează probabil din aceleași pasaje din lucrarea pierdută a lui Aristotel De Philosophia, se pare că Aristotel a crezut cel puțin că compilarea imnurilor care poartă numele lui Orfeu a fost făcută de un Onomakritos, un scrib și consilier de la curtea lui Pesistratos de la sfârșitul secolului al VI-lea și începutul secolului al V-lea î Hr care a condus Atena între și î Hr Deoarece povestea este relatată de Herodot (care nu îl menționează pe Orfeu în mod specific, ci indirect, deoarece se referă la poeziile Muzelor), el ne spune: pg Teologia Reconsiderată în concordanță cu Aristotel, de fapt (sau poate că referința lui Aristotel este de la Herodot) că aceste poeme ale Muzelor (Musaios) au fost de fapt operele lui Onomakritos, care și-a introdus propriile "falsuri" în poemele în sine și, prin urmare, a fost alungat din Atena de către fiul lui lui Pesistratos, Hipparchos După ce familia lui Pesistratos a fost alungată în Persia, Herodot ne spune că, folosind lucrările Onomakritos, marele rege persan Xerxes I a fost convins să conducă o invazie în Grecia Cea mai veche referire literară la Orfeu din înregistrarea istorică este un fragment de două cuvinte al poetului Ibycus din secolul al VI-lea î Hr care se referă pur și simplu la Orfeu drept "celebrul Orfeu" Totuși, găsim, de asemenea, referințe și atestări nu numai la Orfeu însuși, ci și la tradițiile care înconjoară cultele misterioase sau aspectele de cult și inițiere care au fost o parte integrantă a tradiției din jurul lui Orfeu din Herodot, precum și a dramaturgului tragic grec Euripide (Bacchae) ), precum și Platon printre altele Platon, în special, într-un citat din Apologie, îl plasează pe Orfeu în aceeași categorie cu Hesiod și Homer, precum și Muzele înseși, ca având cunoștințe despre misterele divine și ca fiind obiecte de evlavie Acestea fiind spuse, în ceea ce privește ceea ce poate fi cunoscut despre figura istorică a lui Orfeu dacă el a existat într-adevăr, merită poate citat un savant din zilele noastre (și probabil un "devotat") modern pe acest subiect, ale cărui cuvinte rezumă situația citând frumos: Numai de aceasta se poate depinde, din consimțământul general, că mai înainte a trăit o persoană numită Orfeu, al cărui tată era Tagrus, care locuia în Tracia și care era fiul unui rege, care a fost fondatorul teologiei, printre greci; institutorul vieții și moralei lor; primul dintre profeți și prințul poeților; el însuși descendentul unei muze; care i-a învățat pe greci riturile și misterele lor sacre și din a căror înțelepciune, ca dintr-o fântână perpetuă și abundentă, muza divină a lui Homer și filosofia lui Pitagora și Platon au izvorât; şi, în sfârşit, care, prin melodia lirei sale, roci, păduri şi fiare sălbatice, a oprit râurile în cursul lor, şi l-a mişcat mereu pe inexorabilul rege al iadului; precum fiecare pagină și toate scrierile antichității o evidențiază suficient Întrucât se pot strânge atât de multe din mărturia universală, să continuăm chestiunea puțin mai departe, investigând mai exact istoria lui Orfeu originar; cu cea a marilor oameni care au înflorit, în diferite perioade, sub acest nume venerabil Lăsând deoparte atribuirea evidentă îndoielnică a inspirației și sursei lucrărilor lui Homer, Pitagora și Platon fiind de la însuși Orfeu, această viziune destul de elocventă a figurii lui Orfeu reprezintă totuși viziunea "cercului interior" al credincioșilor orfici din antichitate , reflectând nu numai marea influență pe care se credea că au avut-o viața și operele sale, ci și natura "secretă" a cultelor misterioase Vezi Pausanias Pausanias Descrierea Greciei cu o traducere în engleză de WHS Jones, Litt D și HA Ormerod, MA, în volume Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd Paus și Herodotus Histories Cartea VII Capitolul din Herodot, cu o traducere în engleză de AD Godley Cambridge Presa Universității Harvard la http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Achapter% D % Asection% D și http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus:text: :book= :chapter= &highlight=onomacritus, respectiv pentru referiri la relatarea lui Onomakritos la curtea lui Pesistratos și See Orpheus and Greek Religion de WKC Guthrie, Universitatea Princeton Press , paginile - pentru povestea lui Onomakritos din Herodot și pgs - pentru analiza și concluziile sale cu privire la credințele lui Aristotel cu privire la Orfeu, așa cum sunt interpretate din fragmentele autorilor (mult mai târziu) greco-romani În timp ce Aristotel reflectă o viziune mai sceptică asupra tradiției orfice, precum și asupra istoricității fondatorului ei, Orfeu, găsim din Apologia lui Platon următorul citat care vorbește despre marea stima pe care cel puțin Platon o avea pentru figura pseudo-mitică "Sau din nou, ce ar da oricare dintre voi ca să se întâlnească cu Orfeu, Musaeus, Hesiod și Homer? Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold North Fowler; Introducere de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd Scuze, versetul a de la http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DApol % Asection% D a The Hymns of Orpheus, traducere și introducere de Thomas Taylor, http://www sacred-texts com/cla/hoo/ pg Teologia Reconsiderată și rituri care erau atât de strâns asociate cu figura însuși Ceea ce știm totuși cu certitudine este că a existat o teologie și o tradiție de cult al misterului în jurul figurii pseudo-mitice a lui Orfeu, care a fost foarte influentă asupra dezvoltării nu doar a teogoniei, ci și a filozofiei în Grecia clasică Un indiciu etimologic interesant asupra atributelor și caracteristicilor ritului și ritualurilor asociate cu așa-numitele tradiții "orfice" este cuvântul katharos sau katharoi, care a fost folosit de mulți autori antici pentru a-i descrie pe cei care au fost asociați cu aceste practici și comunități Cuvântul grecesc katharos (каѲаро^), din care, desigur, provine cuvântul nostru englezesc "catharsis", înseamnă literalmente în greacă "pur" sau "neamestecat", sugerând un sentiment de unitate și "unitate" experiențială cu divinul, care era fără îndoială scopul nu numai al sistemului de credințe care înconjoară tradiția în sine, ci și, fără îndoială, obiectivul ritului și ritualurilor secrete ale comunităților orfice care s-au inspirat din Orfeu Paralele etimologice pentru grecescul katharoi și termenul rădăcină al numelui probabil celui mai vechi și mai cunoscut Upanishad, Katha Upanishad, o învățătură legată de însuși stăpânul morții, Yama, la elevul Nachiketa, care în devotamentul său călătorește la tărâmul morții pentru a învăța învățăturile marilor mistere ale universului poate dezminți o privire asupra a ceea ce erau cu adevărat sistemele de credință orfice, în spatele mitului și poeziei care supraviețuiesc în numele său Paralelele de aici dintre materialul Katha Upanishad și tradiția orfică din jurul morții, lumea interlopă și, la rândul lor, renașterea (cum ar fi necesar de la întoarcerea din tărâmul morților) indică, fără îndoială, o legătură mai strânsă între riturile antice și practicile acestor popoare aparent deconectate din punct de vedere geografic decât se face aluzie în mod obișnuit în studiile academice moderne, relații care ar putea ne-ar putea oferi o mai bună înțelegere a ritualurilor, ritualurilor și credințelor ambelor sisteme de credințe teologice din antichitate Deși nu avem o relatare istorică despre riturile, ritualurile și practicile actuale ale acestor așa-numite "culte misterioase" în Grecia antică, știm totuși că comunitățile au existat și că practicile și credințele lor au fost păstrate ca secrete bine păzite - iarăși majoritatea probabil datorită cât de învăluiţi în mister erau şi cât de sacrileg s-a gândit să se pomenească astfel de lucruri Știm totuși că aceste comunități au existat și au fost venerate în antichitatea elenă clasică și că au fost asociate cu experiențe de extaz divin și cântec și, desigur, cu băutura de vin și cu stări modificate de conștiință la care, desigur, Dionis însuși era foarte mult asociat cu zeitatea prin care extazul divin putea fi experimentat Dovada noastră textuală principală a tradiției teo-filozofice din jurul lui Orfeu provine nu numai din imnurile care îi poartă numele, care supraviețuiesc în cea mai mare parte intacte, fiind, după toate probabilitățile, compilate în ultimele secole î Hr , ci și din referiri la practicile și riturile care înconjoară orfismul la Herodot, precum și pe Platon și Aristotel (în ciuda scepticismului remarcat al acestuia din urmă cu privire la Orfeu ca un Catharsis în limba engleză modernă înseamnă ceva de genul "procesului de eliberare și, prin urmare, de a oferi alinare de la emoțiile puternice sau reprimate", dar poartă cu ea conotații religioase sau teologice de "curățare" sau "purificare", la fel cum a făcut-o pentru Găsim, de exemplu, cuvântul grecesc katharos menționat în Noul Testament de de ori, vorbind despre utilizarea sa continuă ca un cuvânt care este strâns identificat cu "credincioșii" religioși în creștinismul timpuriu Consultați http://www biblestudytools com/lexicons/greek/nas/katharos html pentru o listă a referințelor cuvântului grecesc din Biblie Vezi capitolul "Orpheus, Katha Upanishad și calea secretă dincolo de moarte" din The View from Delphi Rhapsodies on Hellenic Înțelepciunea și o apreciere extatică a istoriei occidentale de Frank Marrero, Enelysios La http://www frankmarrero com/ViewfromDelphi/Orpheus, The Katha Upanishad, and the Secret Way Beyond Death html Pentru o relatare interesantă a unei referințe voalate la cultul lui Dionysos și, prin urmare, la practicile orfice timpurii, a lui Herodot, a se vedea http://herodot glossa dk/orph html, secțiunea Mitologia orfică și jurământul de tăcere al lui Herodot pg Teologia Reconsiderată figură istorică) și proeminent în cel mai recent descoperit de Papirusul Derveni Toate acestea indică o tradiție care nu numai că era cunoscută și practicată pe scară largă în Grecia clasică, ci și una care era la egalitate, deși independentă, față de tradițiile poetice/istorice homerice și hesiodice care reprezentau credințe teologice și mitologice elene mai "ortodoxe" Cu toate acestea, Orfeu nu este menționat nici în lucrările lui Homer, nici în Hesiod, vorbind despre o tradiție teologică independentă, cel puțin în primele câteva secole ale primului mileniu î Hr , după care a fost clar integrat și sintetizat în tradiția mitologică și culturală elenă Papirusul Derveni a fost descoperit în și se crede că a fost compilat în secolul al V-lea î Hr Deși este un sul de papirus destul de deteriorat, cea mai mare parte a textului a fost recuperată după multe cercetări minuțioase și constă într-un comentariu curent asupra teogoniei orfice, oferindu-ne o perspectivă și dovezi coroborând despre teogonia orfică propriu-zisă, dar și despre o tradiție destul de timpurie a interpretări teo-filosofice ale teogoniei în general, aceasta provenind cel mai probabil dintr-o școală asociată cu Anaxagoras, având în vedere rolul proeminent al minții care a transmis textul Papirusul a fost descoperit într-un loc de înmormântare din secolul al III-lea î Hr , în timpul domniei lui Filip al II-lea al Macedoniei, în zona Traciei/Macedonia, o regiune strâns asociată cu poveștile din jurul vieții lui Orfeu Această descoperire arheologică ne permite să datăm mai mult sau mai puțin narațiunile teogonice și cosmologice orfice și, la rândul lor, credințele și practicile asociate tradiției cel puțin până în timpul Greciei clasice Totuși, acest material și sisteme de credință reflectate în papirus sunt, fără îndoială, reprezentative pentru o tradiție teologică și mistică care este de o antichitate mult mai profundă, o tradiție care prezintă multe asemănări și asemănări cu ceea ce știm despre tradițiile rituale și teologice ale Egiptului, precum și cu cele despre care se vorbește în primele Vede și în Avesta și una care a fost în mod clar de interes pentru filozofii greci timpurii Se credea că Orfeu ar fi fondatorul și profetul "misterelor orfice", precum și a fost creditat cu autorul așa-numitelor imnuri orfice, o compilație elenă oarecum târzie de poezii adresate diferiților zei și zeițe care au fost preeminente în teogonia orfică, o reprezentare oarecum alternativă a ordinii divine a universului decât cea prezentată de Hesiod Imnurile orfice includ poezii și comemorări către zeii și zeițele Nopții, Raiului, Focului și unice pentru tradiția mitologică orfică pentru umanul protogenital sau Protogonus (Phanes) În această compilație poetică găsim și versuri dedicate conceptelor naturaliste majore care au jucat un rol important în filosofia elenă timpurie, cum ar fi Dreptul, Justiția, Echitatea, Sănătatea etc şi principiile sau ideile pe care le reprezentau Indiferent dacă a existat sau nu ca o persoană reală în istorie, însă viața lui Orfeu nu este doar foarte strâns încorporată și legată de mitul grecesc clasic, ci și foarte strâns asociată cu așa-numitele "culte de mister" ale Greciei antice Aceste culte erau strâns afiliate cu riturile de inițiere și ritualuri și cultul lui Dionysos, venerat ca "mântuitorul" omenirii prin care misterele lui Analiza textului Papirusului Derveni este fascinantă și revelatoare nu numai în credințele orfice din perioada Greciei clasice, ci și într-un comentariu timpuriu asupra credințelor mitologice și ezoterice ale cultului misterului în sine Vezi Papirusul Derveni: Cosmogonie, teologie și interpretare de Gabor Betegh Cambridge University Press pentru o imagine de ansamblu foarte detaliată a descoperirii arheologice, o traducere a sulului (ce poate fi recuperat), un bun rezumat al analizei concluziilor care pot fi trase din textul în sine, precum și o reconstrucție (orfic) ) teogonie care este încorporată în sul De ce a fost îngropat cu ceea ce pare a fi un războinic și aristocrat mare și respectat rămâne un mister Pentru o traducere completă a textului/fragmentelor antice, vezi Hymns of Orpheus, tradus de Thomas Taylor, http://www sacred-texts com/cla/hoo/ pg Teologia Reconsiderată uniunea divină ar putea fi realizată În timp ce aceste practici au fost învăluite în mister și păzite îndeaproape în comunitatea "orfică", cum ar fi, Papirusul Derveni în special dezvăluie câteva perspective asupra modului în care aceste narațiuni mitologice au fost interpretate de cei din tradiția însăși, tradiție pe care autorul cărții Derveni Papyrus era clar intim familiar Având în vedere legătura strânsă a lui Orfeu cu cultele misterelor și extazul divin, care era strâns aliniat cu cultele lui Dionysos (nu doar în Grecia clasică, ci și în epoca romană sub numele de Bacchus), studiind teogonia orfică putem obține o privire poate într-un aspect mai arhaic și tradiție teologică și șamanică alternativă decât versiunea mai structurată și mai literară prezentată de Hesiod Căci teogonia orfică, prin definiție, are nu doar un sens mult mai ezoteric și secret, ci unul care poate indică origini mult mai străvechi, având în vedere afilierea sa strânsă cu riturile și ritualurile antice și inițierea, care amintește foarte mult de practicile și ritualurile care sunt stabilite mai detaliat în Avesta și Vede cu siguranță Autorii neoplatonici, în încercarea lor de a oferi învățăturile lui Platon la egalitate cu creștinismul și care se sprijină pe teogonia și mitul orfic pentru a-și susține cazul, ne oferă, de asemenea, o interpretare alegorică importantă a teogoniei însăși din antichitate, de la școli de filozofie care aveau acces mai mare la gândirea și textele orfice decât avem noi în timpurile moderne În timp ce, desigur, ei văd aceste imnuri orfice și relatări teogonice prin prisma Unului, Intelectului și Sufletului - principiile clasice tripartite în cadrul cărora doctrinele lui Platon au fost interpretate în tradiția neoplatonică în antichitatea ulterioară În comentariul lui Proclu asupra Timaeus, găsim multe referiri la Orfeu și relatarea teogonică a creației care i se atribuie În acest pasaj (destul de lung) în special, este desenată o aliniere clară între Fanes din teogonia orfică și Demiurgul lui Timeu al lui Platon, precum și o interpretare alegorică a teogoniei în sine - Jupiter/Iove în această traducere fiind numele romanizate pentru Zeus: Existând, așadar, ca producător de intelect, el are foarte potrivit o ordine intelectuală De asemenea, Platon spune că el este și făcător și tată, și nici tată singur, nici făcător singur, nici iarăși tată și făcător Căci extremele, într-adevăr, sunt tată și făuritor; cel dintâi posedă vârful inteligibililor și fiind anterior seriei regale [adică lui Fanes, Noapte, Rai, Saturn, Jupiter și Bacchus]; dar acesta din urmă posedă sfârşitul ordinii [intelectuale] Iar prima fiind monada divinității paterne; dar acestuia din urmă i-a fost alocată o putere producătoare în univers Între amândoi, însă, sunt tată și în același timp făcător, și făcător și în același timp tată Căci fiecare dintre acestea nu este la fel; dar într-o ordine stăpâneşte paternul, iar în alta efectivul Paternul, însă, este mai excelent decât efectiv Prin urmare, în mass-media, deși ambele sunt în fiecare, totuși primul este mai mult tată decât creator Căci este hotarul profunzimii paterne și izvorul intelectualului Dar al doilea este mai făcător decât tată Căci este monada, a fabricației totale Prin urmare, cred că primul se numește Metis, dar cel din urmă Metietes Și cel dintâi într-adevăr se vede, dar cel din urmă vede Primul este de asemenea absorbit, dar cel din urmă este plin de puterea celui dintâi Și ceea ce primul este în inteligibile, că al doilea este în intelectuali Căci primul este hotarul inteligibilului, dar cel din urmă al Zeilor intelectuali De asemenea, despre cel dintâi, Orfeu spune: "Într-o cavernă întunecată pe acestea le-a făcut tatăl" Dar referitor la acesta din urmă, Platon spune: "Al căruia sunt Demiurgul și părintele lucrărilor" În Politicus, de asemenea, el face pg Teologia Reconsiderată menționarea doctrinei Demiurgului și a părintelui; pentru că la primul [adică cu Fanes] predomină mai mult paternul, dar la cel din urmă [adică cu Jupiter] demiurgicul Cu toate acestea, fiecare dintre zei este denumit din particularitatea sa, deși fiecare este cuprinzător de toate lucrurile Și, într-adevăr, cel care este singurul făcător, este cauza naturii lumești Cel care este făcător și tată, este cauza naturii supramundane și lumești Cel care este tată și făcător, este cauza naturii intelectuale, supramundane și lumești Dar cel care este singur tată, este cauza inteligibililor, a intelectualilor, a naturii supramundane și lumești Prin urmare, Platon, admițând un Demiurg de acest fel, îl îngăduie să fie inefabil și fără nume, ca având un aranjament anterior întregurilor în porțiunea Binelui Căci în fiecare ordine a Zeilor, există ceea ce este analog cu Unul Așa este monada din fiecare lume Dar Orfeu dă un nume Demiurgus, ca urmare a faptului că a fost mutat [adică inspirat] de acolo; pe care Platon însuși îl urmează și în altă parte Căci Jupiterul cu el, care este anterior celor trei fii ai lui Saturn, este Demiurgul întregurilor Prin urmare, după absorbția lui Fanes, ideile tuturor lucrurilor au strălucit în el, așa cum spune teologul: Prin urmare, împreună cu universul, marele Iupre îl conține, Eter întins, câmpii exaltate ale cerului; Adânc neliniștit steril și pământ renumit, Oceanul imens și Tartarul profund; Fântâni și râuri și magistrala nemărginită, Cu tot ceea ce conțin tărâmurile ample ale naturii; Și zei și zeițe de fiecare grad; Tot ce a trecut și tot ce va fi, Ocult, și în justă legătură zace, În pântecele lată a lui Iove, domnitorul cerurilor Jupiter însă, fiind plin de idei, prin acestea cuprinde în el însuși întregi: pe care le indică și teologul adaugă: Iove este primul și ultimul rege care tună puternic, Mijloc și cap, din Iove izvorăsc toate ființele Iove, temelia pământului conține, Și splendoarea adâncă a câmpiilor înstelate Iove este un rege fără reținere, Și toate lucrurile curg din mintea prolifică a lui Iove Un principiu puternic care nu eșuează niciodată, o putere, un demon, prevalează asupra tuturor Căci în trupul regal al lui Iupir zac toate lucrurile, Foc, noapte și zi, pământ, apă și cer [Orph fr ] Prin urmare, Jupiter, cuprinzând în sine întregi, produce împreună cu Noaptea toate lucrurile monadic și intelectual, conform oracolelor ei, și la fel toate naturile lumești, zeii și părțile universului Noaptea îi spune deci, întrebând, cum toate lucrurile vor fi una anume, și totuși fiecare să fie separat și separat de restul: Toate lucrurile primesc închise de fiecare parte, În îmbrățișarea largă inefabilă a eterului: Apoi, în mijlocul eterului, pune cerul; În care să fie pământ de infinită întindere, Marea și stelele, coroana cerului, să fie fixate Dar după ce a stabilit reguli care respectă toate celelalte producții, ea adaugă: pg Teologia Reconsiderată Și când puterea ta în jurul întregului s-a răspândit O legătură coercitivă puternică, un lanț de aur Suspendați din eter Această legătură care este derivată din natură, suflet și intelect, fiind perfect puternică și indisolubilă Căci Platon mai spune că animalele au fost generate, legate prin legături animate Orfeu, de asemenea, numește homeric ordinele divine care sunt deasupra lumii, un lanț de aur; pe care Platon îl emulează spune: "Că Demiurgul punând intelectul în suflet, dar sufletul în trup, a fabricat universul" și că a dat subzistență zeilor mici, prin care, de asemenea, împodobește părțile universului Dacă așadar, este Jupiter care posedă singura putere, care îl absoarbe pe Fanes, în care există mai întâi cauzele inteligibile ale întregurilor, care produce toate lucrurile, după sfaturile Nopții și care dă autoritate atât celorlalți zei, cât și celor trei fii ai lui Saturn , el este singurul și întregul Demiurg al întregii lumi și are al cincilea ordin printre regi, [adică printre zeii din seria regală], așa cum este demonstrat divin de preceptorul nostru în Conferințele sale orfice De asemenea, Jupiter este coordonat cu Raiul și Fanes și, din acest motiv, el este și făcător și tată, și fiecare dintre aceștia în totalitate În acest pasaj din Proclus vedem virtual relatarea completă a teogoniei orfice așezată într-o perspectivă platoonică, demiurgică Jupiter/Jove (Zeus) este explicat ca fiind Unul, Monada supremă, care este "numit" de Orfeu, care îl înghite pe Fanes și își cucerește tatăl cu sfatul Nopții (Nyx) pentru a deveni al cincilea conducător asupra stăpânirii nemuritorilor în seria de pentru care este cunoscută teogonia orfică: primul Phanes/Protogonus din oul cosmic (alias Dionysos, Eros), apoi Noaptea (Nyx), fiica/iubita lui Phanes din care ies Ouranos și Gaia (Ciul și Pământul), Ouranos preia frâiele de la tatăl său ca al treilea conducător al nemuritorilor, apoi Chronos care își răsturnează tatăl într-un mod înfiorător, castrându-l și aruncând sămânța în marea din care s-a născut Afrodita Apoi Chronos și sora/soția sa Rhea (alias Demetra) poartă ultima generație a zeilor, despre care Zeus, asistat de Noapte, își răsturnează tatăl într-un mod asemănător înfiorător, după ce Chronos încercase să-și omoare toți copiii cunoscând prin profeție acela trebuia să-l răstoarne După ce l-a răsturnat pe Chronos, Zeus îl îmbibă și îl înghite pe Fanes și preia domnia cerului și a pământului Ultima dintre cele șase generații orfice de zei este Dionysos, care este venerat de adepții lui Orfeu și este considerat de aceștia regele tuturor cultelor și drepturilor misterelor Dionysos se naște din sămânța lui Zeus și Persefone, fiica lui, iar Rhea (Demetra) este geloasă și îl ucide și dezmembră cu ajutorul Titanilor, marea prima generație de nemuritori Zeus îi cucerește și, cu ajutorul Atenei, care salvează inima lui Dionysos, el renaște COMENTARIILE LUI PROCLUS LA TIMEUS LUI PLATON Cartea a II-a, paginile - Tradus din greacă de Thomas Taylor Londra Din http://www masseiana org/proclus timaeus htm#BOOK II "Dar cu a șasea generație", spune Orfeu, "încetează cântecul ritmic" Se pare că și discuția noastră va înceta cu a șasea decizie " Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold N Fowler Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd Plat Philebus c Din http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhileb % Asection% D c pg Teologia Reconsiderată Din această relatare completă a teogoniei orfice provine epitetul lui Dionisos "născut de trei ori" - o dată ca Fanes, o dată ca Dionysos însuși și apoi din nou renaște după ce a fost dezmembrat de titani prin grația Atenei care i-a salvat inima Una dintre celelalte surse cheie ale cel puțin părții inițiale a acestei Teogonie Orfică pierdută este din fragmente dintr-o lucrare despre primele principii (De principiis) din Damaskios (sau Damascius, c - CE), care a fost ultimul cap al Academia din Atena și este considerat a fi ultimul dintre neoplatoniști Se știe că a studiat mult în Alexandria în tinerețe înainte de a prelua conducerea Academiei din Atena în ultima parte a secolului al VI-lea d Hr , înainte de a fi exilat în Persia (c d Hr ) după persecuția romanilor/bizantini Împăratul Iustinian I după care instituția filozofică veche de o mie de ani a Academiei fondată de Platon a fost oficial închisă Damaskios a scris comentarii asupra dialogurilor și învățăturilor lui Platon, precum și asupra lucrării despre Dificultățile și soluțiile primelor principii (De principiis), din care adunăm nu numai dovezi importante de coroborare pentru teogonia orfică, ci și informații importante cu privire la unele dintre alternativele orfice relatări teogonice din antichitatea elenă care se încadrau sub titlul mai amplu de "orfism", dar nu făceau parte din Teogonia Rapsodică Orfică propriu-zisă Există trei relatări pe care le descrie în diferite niveluri de detaliu, toate la care se referă ca fiind orfice și toate diferă în multe privințe cheie de versiunea ortodoxă povestită de Hesiod Primul și cel mai important dintre acestea despre care vorbește este din Rapsodii, al doilea este dintr-o relatare pe care o atribuie lui Hieronymus și/sau Hellanicus și al treilea este de la filozoful peripatetic care a fost un student al lui Aristotel, Eudemus (din Rodos) El furnizează aceste relatări, precum și o relatare a Oracolelor caldeene, în contextul interpretării "alegorice" a acestor diverse tradiții mitice "păgâne" și a perspectivei lor consecvente asupra teogoniei și cosmogoniei cu privire la filosofia neo-platonică, din nou toate în numele apărării neoplatonismului de atacul și persecuția iminentă a sistemelor de credințe teologice alternative de către Biserica Creștină și Imperiile Roman/Bizantine care la acea vreme se răspândea rapid în întreaga Mediterană Damaskios descrie relatarea Rhapsodic cu Chronos (Timp) ca fiind ființa/conceptul/materialul primordial inițial din care se nasc Aither și Chasma (Haos) În această relatare, Chronos încorporează/plasează apoi un ou cosmic (denumit și tunică albă sau nor) în Aither, din care prima ființă primordială nemuritoare Phanes (Protogonus) iese ca primul rege al zeilor Phanes este descris ca o mare creatură hermafrodită înaripată, cu patru capete - cea de berbec, taur, șarpe și leu În această relatare, Phanes este numit și Metis, care, deși este descris în mod obișnuit ca unul dintre titani, adică un zeu din a doua generație, dar în acest context probabil conotă semnificația etimologică mai rădăcină a cuvântului grecesc mpriq, care înseamnă "înțelepciune", " pricepere" sau "meserie" Pentru o relatare detaliată a diverselor surse și material textual din jurul Teogoniei orfice din antichitate, o prezentare detaliată foarte bună poate fi găsită în Papirusul Derveni: Cosmogonie, teologie și interpretare de Gabor Betegh Cambridge University Press Paginile - A se vedea contribuitorii Wikipedia, "Metis (mitologie)", Wikipedia, The Free Encyclopedia, august , : UTC, [accesat septembrie ] De asemenea, este de remarcat faptul că Fanes este numit "Erikepaios" și în această relatare de către Damaskios, iar în alte tradiții teogonice orfice, Phanes este asociat cu Eros, Zeus, precum și cu Dionysos, ultimul termen fiind derivarea epitetului lui Dionysos de "de trei ori" născut", așa cum este ilustrat în genealogia și mitologia ulterioară a pg Teologia Reconsiderată În relatarea lui Damaskios despre teogonia orfică a lui Hieronymus/Hellanicus, prima substanță primordială este un abis apos, haotic din care se formează materia și pământul și din care se naște un mare șarpe înaripat care avea cap de taur și de leu și în mijloc chipul unui zeu Această relatare se referă la această mare ființă ca "Timpul neînvechirii" și "Heracles", care este unit cu Ananke (din cuvântul grecesc Аѵаукр care înseamnă "forță", "constrângere", "necesitate"), precum și Adrastea (alias Amalthea) - acesta din urmă este pus responsabil de protecția lui Zeus de tatăl său Chronos într-o peșteră secretă dincolo de vegherea lui Chronos de către Rhea, mama lui Zeus și soția lui Chronos Din această mare creatură, Aither, Chaos și Erebos (întuneric/ umbra) se nasc, la fel ca si marele ou cosmic, motiv mitologic pe care il regasim in vechiul egiptean, indo-arian si (desi putin mai tarziu in consemnarea istorica) din Orientul Indepartat ca si in mitul lui PangO Ultima versiune pe care o relatează Damaskios în mediul orfic este cea a lui Eudemus și, deși este doar un mic pasaj, merită menționat pentru că a) Eudemus este un elev renumit al lui Aristotel din secolul al IV-lea î Hr , deci este destul de timpuriu și sursă probabil de încredere și b) pentru că Damaskios ne spune că în relatarea teogoniei orfice a lui Eudemus Noaptea (Nyx) este prima divinitate/principiu primordial, urmând tradiția homerică clasică Acest rezumat destul de târziu (din nou Damaskios scrie în secolul al VI-lea d Hr ) al teogoniei orfice ne dă apoi un sens în ceea ce privește incertitudinile și dificultățile inerente în încercarea de a reconstrui teogonia orfică, dacă a existat vreodată așa ceva Deși se pare că chiar și neoplatoniștilor, Rapsodiile atribuite lui Orfeu, indiferent dacă au fost sau nu scrise de el sau nu, au fost considerate a fi sursa principală a mitului orfic Dar este, de asemenea, de remarcat faptul că, chiar și cu mult timp după antichitatea elenă clasică în care tradiția "orfismului" era fără îndoială vie și bine, a existat încă o incertitudine în jurul tradiției în ansamblu și a ceea ce trebuia atribuit cu adevărat "orfic" Teogonia orfică, așa cum spunea, nu există pe deplin în nicio relatare completă a vreunui autor antic, lasă în mod clar unele pentru interpretare cu privire la genealogia teologică specifică din ea, autorii greci clasici (de la mijlocul până la sfârșitul mileniului I î Hr ) făcând doar vagi și indirecti referiri la riturile și ritualurile secrete care au fost practicate de comunitățile orfice, cum ar fi riturile de inițiere și "curățare" (katharoi), prin care inițiații orfici trebuiau să le treacă pentru a se "naște din nou" Deși nu avem o versiune complet existentă a teogoniei lui Orfeu (dacă a existat vreodată una), este posibil să punem cap la cap linia principală a poveștii și personajele/temele din aceste surse și altele, și în special modul în care diferă de tradiţia lui Hesiod Detaliile provin în primul rând din mărturiile autorilor de mai târziu - în principal neoplatoniști - și din numeroasele poezii către zei și principii naturale arhaice care au supraviețuit și care îi poartă numele, care au fost compilate chiar la sfârșitul primului mileniu î Hr și care sunt atribuite lui Orfeu însuși care sunt cel mai probabil aceleași imnuri orfice la care face aluzie Aristotel Această Teogonie Orfică, încorporată în poezia atribuită lui Orfeu, numită de unii Rapsodii Orfice, oferă unele diferențe semnificative și importante față de teogonia lui Hesiod, diferențe care dezvăluie nu numai existența unor teogonii alternative din antichitatea elenă, altele decât cele "ortodoxe" " zeii cărora Dionysos joacă un rol atât de important în cercurile orfice după ce au fost descendenții lui Zeus, apoi ucisi de titani și readuși ulterior la viață În mod interesant, Erikepaios este un cuvânt grecesc specific tradiției orfice, care este de origine necunoscută, dar unii au speculat că are rădăcini apropiate de est, sau chiar ebraice - vezi colaboratorii Wikipedia, "Erikepaios", Wikipedia, The Free Encyclopedia, noiembrie , : UTC, [accesat septembrie ] Aceste trei relatări ale lui Damaskios sunt prezentate mult mai detaliat în Papirusul Derveni: Cosmogonie, teologie și interpretare de Gabor Betegh Cambridge University Press Vezi capitolul despre diferitele versiuni ale teogoniei orfice, paginile - pg Teologia Reconsiderată relatarea dată de Hesiod, dar dezvăluie și influențele teologice și culturale externe asupra narațiunilor mitologice grecești din Egipt și Orientul Apropiat în special Așadar, din aceste fragmente și aluzii ale autorilor de mai târziu, coroborate de informațiile pe care le putem culege din Papirusul Derveni și din poemele orfice existente, nu putem doar să punem cap la cap narațiunea mitologică și cosmologică asociată cu "orfismul", așa-numita Teogonia rapsodă, dar, de asemenea, putem vedea nu numai caracteristicile unice ale teogoniei orfice, precum și interpretarea ei așa cum este văzută prin ochii primilor filozofi, sau cel puțin ai filosofilor neoplatonicieni pg Teologia Reconsiderată Când ne uităm la miturile creației timpurii, adică mitul, ale indo-arienilor , ceea ce astăzi numim hinduism, ne confruntăm cu faptul că mitologia lor timpurie nu a fost atât de clar codificată sau sintetizată precum culturile sale surori din Mesopotamia și Egipt , și cu siguranță nu la fel de bine codificat și standardizat ca mitologia și cosmogonia grecilor și romanilor Reacția inițială la acest fapt din punct de vedere occidental este că este oarecum ciudat, mai ales având în vedere că literatura sanscrită existentă din antichitate este destul de extinsă Cu toate acestea, este important să rețineți că mitul creației hindușilor, precum și mitologia și legenda în general, a fost și este o fațetă foarte importantă a teologiei hinduse Bhagavad Gîtă și Mahăbhărata, de exemplu, două dintre cele mai mari epopee ale antichității care rivalizează cu lucrările lui Homer și Hesiod din tradiția occidentală, sunt încă citite pe scară largă și influențează foarte mult societatea indiană și astăzi Cu toate acestea, poveștile creației indo-ariene, teogonia hindusă ca să spunem, pot fi găsite în unele dintre lucrările antice sanscrite și, deși aceste narațiuni nu reprezintă nucleul teologiei hindușilor, cum ar fi Geneza la tradiția iudeo-creștină sau cea a lui Hesiod Teogonia și Metamorfozele lui Ovidiu către greco-romani, mitologia și teologia hindusă, teofilozofia, de fapt, se bazează pe aceste narațiuni cosmologice la fel ca și celelalte tradiții teologice majore din antichitatea eurasiatică Putem găsi aluzii și referiri la acest mit de creație al indo-arienilor, strămoșii hindușilor moderni, în câteva dintre lucrările din antichitate care încă mai există și în circulație largă și astăzi - și anume Rigveda, Legile lui Mânu și Purănas În timp ce fiecare dintre aceste lucrări servește unui scop diferit, de la teologie la mitologie la filozofia socio-politică, modul în care a fost creată lumea și care sunt principiile sale de bază, au fost de cea mai mare importanță pentru compilatorii și autorii acestor tradiții antice Această viziune asupra teogoniei ca aspect auxiliar al gândirii teo-filozofice este în mod caracteristic "estică", distinctă tradiției literare vedice/hinduse, precum și tradiției literare chineze antice și este juxtapusă cu ceea ce suntem obișnuiți să vedem în Occident - cum ar fi de exemplu ceea ce vedem în tradiția greco-romană unde găsim știri mitologice încapsulate în o singură lucrare (poetică) precum cea din Teogonia lui Hesiod sau Metamorfozele lui Ovidiu), precum și ceea ce găsim la iudeo-creștin (și prin moștenire cel islamic) ) tradiție teologică în care povestea creației, așa cum este spusă de Moise în Geneza, este considerată atât de mare Cu toate acestea, atunci când încercați să înțelegeți semnificația și interpretările ulterioare ale unora dintre aceste texte vedice antice, texte care au inclus nu doar material filozofic, ci și material mitologic și detalii despre ritual și sacrificiu, este esențial să aveți un anumit sens al contextului - cultural și socio-cultural - din punct de vedere politic - să încerce să înțeleagă adevăratul sens și importanța acestor narațiuni de creație și modul în care au influențat Purușo, sau uneori Puruso (sanscrită: чч?ч), poate fi tradus ca "Ființă cosmică" care este unul dintre epitetele lui Brahman, ființa antropomorfă vedica care creează universul, analog cu Demiurgul lui Platon și cu Iahve al evreilor Hiranyagarbha (sanscrită: ц-Цигіаій-) este un alt epitet al lui Brahman găsit în Vede, care înseamnă literalmente "pântece de aur" sau "ou de aur" Indo-arian este un termen filologic (studiu al dezvoltării limbajului) pe care îl folosim aici pentru a descrie civilizația care a apărut în antichitate pe subcontinentul indian, strămoșii oamenilor din India de astăzi Din punct de vedere tehnic, cuvântul înseamnă oameni care vorbesc indo-ariană, o construcție de limbă teoretică care aparține familiei de limbi indo-lraniene, care este cea mai mare familie de limbi (adică având cele mai multe variante și fiind cea mai vorbită) din familia indo-europeană de limbi Familia de limbi indo-europene conține, de asemenea, greacă și latină, precursorii limbilor europene moderne și, deși aceste limbi nu sunt direct legate de sanscrită, ele fac parte din aceeași familie de limbi și împărtășesc multe cuvinte din aceeași rădăcină, precum și o limbă similară structurilor Limbile indo-europene sunt vorbite astăzi în cea mai mare parte a Europei și în părți din Asia de Vest, Centrală și de Sud și includ, printre altele, engleză, spaniolă, franceză, hindi, bengaleză, portugheză, rusă și punjabi Pg- Teologia Reconsiderată dezvoltarea acestei tradiții filosofice bogate și de durată care este moștenirea indo-arianului - și anume Vedanta și Yoga, care sunt sistemele teo-filosofice primare care stau la baza hinduismului Civilizația din care a apărut hinduismul este asociată în mod tradițional cu regiunea Văii Indusului, un sistem fluvial din care o cultură străveche putea să crească și să prospere, o relație similară cu sumerienii și Tigru-Eufratul lor, egiptenii și Nilul lor și vechii chinezi și râul Galben Această relație cu apa și existența ei fundamentală și trăsătura prealabilă pentru sursa vieții este reflectată în Vede și în Rigveda în special și este o caracteristică marcantă a cosmogoniei și a mitului lor de creație, așa cum este adevărat pentru toate aceste civilizații antice Această veche civilizație din Valea Indusului s-a răspândit și a înflorit în partea de nord-vest a subcontinentului indian din c până la î Hr , aliniându-se aproximativ cu vârful civilizației egiptene antice Rigveda este unul dintre textele sursă primară care ne oferă o perspectivă asupra vieții și culturii oamenilor din vechea vale a Indusului și este unul dintre cele mai vechi texte existente în familia de limbi indo-europene Se crede că a fost compus undeva la mijlocul celui de-al doilea mileniu î Hr , dar sau să ia câteva secole, în timp ce - ca toate textele antice - reflectă în mod clar tradiții și sisteme de credințe care datează mult mai departe în antichitate Vechea civilizație indo-ariană a fost diferită de alte civilizații antice prin aceea că foarte devreme în civilizație, societatea a fost împărțită pentru a asigura separarea între teologie (religie) și autoritatea socială sau regalitatea în mare măsură, un sistem de stratificare socială bazat pe naștere și "castă" care a persistat până în vremurile moderne de fapt În cadrul sistemului de caste, cunoașterea Vedelor, care reprezentau efectiv credințele lor religioase, a fost păstrată de brahmani, o clasă socială distinctă de Kshatriyas sau clasa războinică (conducătoare) Această stratificare socială, deși din ochii moderni poate părea nedreaptă sau nedreaptă, din perspectiva istoriei antice a permis compilarea și păstrarea unei doctrine teologice persistente și bine documentate de milenii, sisteme de credință și rituri și ritualuri care sunt documentate în Vede Așadar, în timp ce brahmanii au îndeplinit istoric o funcție socio-politică, așa cum a fost valabil pentru majoritatea claselor preoțești din antichitate (magii perșilor sau preoții egipteni, de exemplu), ei au fost, de asemenea, responsabili pentru - după o pregătire și tutela corespunzătoare - păstrarea artele și cunoștințele Vedelor, adică pentru îndeplinirea ritualurilor, riturile și practicile sacre ale vechei societăți indo-ariane și pentru a proteja cea mai înaltă și penultima învățătură a Vedelor, adică natura sufletului individual, sau Atman, și a acesteia relație cu Sufletul Cosmic, sau Brahman, Dumnezeul transcendent și omniprezent al hindușilor Când ne uităm la înregistrările istorice ale acestor popoare antice cu privire la miturile lor de creație ale hindușilor, precursori ai Vedantei , așa cum ar fi, un fapt care trebuie contestat este că mitologia creației lor nu este atât de clar codificată și elucidată precum culturile sale surori din Mesopotamia, Grecia și Egipt la vest Deși la prima vedere acest lucru pare oarecum ciudat, având în vedere că literatura sanscrită existentă din antichitatea profundă a acestei civilizații antice este destul de extinsă, dar la o inspecție mai atentă devine clar că intenția primilor transcrieri și compilatori ai Vedelor și a literaturii mitologice timpurii au fost mai mult preocupat de narațiunile și principiile metafizice care înconjoară atingerea celei mai înalte forme de cunoaștere, Vedanta: literalmente "sfârșitul Vedo-urilor" pg Teologia Reconsiderată cunoașterea lui Brahman, de la care s-au bazat în cele din urmă noțiunile lor ulterioare de eliberare personală, sau mokșa Una dintre contribuțiile unice ale indo-arienilor este conservarea și păstrarea specificului multor rituri de sacrificiu antice, imnuri și mitologie în formă textuală, adică Vedele Singurul set corespondent de texte și scripturi care rivalizează cu el în ceea ce privește vârsta este Avesta indo-iranienilor (perșilor) în Occident, care, deși împărtășește multe teme lingvistice și culturale similare, care se găsesc în tradiția vedica sanscrită, nu au aceeași tradiție neîntreruptă și de lungă durată de conservare și interpretare în epoca modernă ca și Vedele Deci, cu Vedele, avem o fereastră directă în lumea preistoriei asiatice și europene, ca nicio altă tradiție literară de fapt La fel ca Avesta în Occident, autorii Vedelor s-au concentrat în primul rând pe documentarea și captarea ritualurilor și ritualurilor antice ale strămoșilor lor și cunoștințele din acestea, mai degrabă decât pe stabilirea autorității divine a regelui sau a clasei conducătoare sau a divinității supreme a unei anumite culturi sau centru geopolitic, cum era cazul culturilor mediteraneene din antichitate de exemplu Aceste rituri și ritualuri care sunt descrise în Vede și sunt practicate și astăzi, sunt numite yajna în sanscrită, ceea ce înseamnă "sacrificiu", "devotament" sau "închinare" și este asociat în mod clasic cu ofrande sau ofrande, precum și în multe cazuri focul sacru și recitarea mantrelor (în sanscrită) Dar, de asemenea, și oarecum unic pentru indo-arieni, semnificația din spatele ritualurilor este descrisă și în narațiuni alegorice și mitice cunoscute sub numele de Upanishade, porțiunea filozofică a Vedelor care descrie natura lui Atman și Brahman și mijloacele prin care Adevărul suprem poate fi realizat Cu toate acestea, credințele lor în crearea universului, cosmogonia (sau cosmogonia) lor nu este complet absentă din literatura lor veche, dar este totuși oarecum împrăștiată în câteva texte și compilații diferite, mai degrabă decât combinate într-o singură lucrare precum Teogonia lui Hesiod, Metamorfozele lui Ovidiu sau chiar Enuma Elis a vechilor sumeri-babilonieni Urmele acestor narațiuni mitologice pot fi găsite mai ales în Rigveda, cel mai vechi dintre textele vedice scrise în sanscrită vedă, și în Purănas, o compoziție ceva mai târzie, și apoi și în Legile lui Manu, care are un pasaj care tratează cu cosmogonie în special Tradiția filozofică orientală - și în acest context ne referim la indo-ariană, precum și la Orientul Îndepărtat (chinez) - este foarte consecventă din cele mai vechi înregistrări scrise în ceea ce privește accentul pe care îl pune pe întrebările filozofice de bază, clasice, în tandem cu accentul pe care îl pune pe credinţă şi teologie Fără îndoială, tradiția teologică vedă/hindusă din antichitate avea panteonul său de zei și zeițe care s-au format din haosul/eterul primordial din care emană universul material, așa cum tradițiile greco-romane și iudeo-creștine au susținut de fapt, dar Tensiunea filosofică și mistică a gândirii, natura de necunoscut a Creatorului, așa cum ar fi, este încorporată chiar la rădăcina tradițiilor teo-filozofice răsăritene și nu a fost subsumată de principiile creaționiste antropomorfe grandioase și de încrederea scripturală dogmatică care este atât de caracteristică pentru religiile iudeo-creștine (și islamice) din Occident mokșa tradus uneori ca Moksha, care este un termen sanscrit cheie în filosofia indiană care se referă la "emanciparea", "eliberarea" sau "eliberarea" Sufletului (jiva) în sensul soteriologic clasic, din samsăra, care este sanscrită pentru "rătăcire" sau "lume" și în acest context denotă ciclul nesfârșit al morții și renașterii pg Teologia Reconsiderată În taoism, hinduism și budism, vedem o aromă mult mai teo-filozofică încă de la începutul consemnării textuale decât o vedem în teologiile care se dezvoltă în Marea Mediterană cu care suntem atât de familiarizați astăzi Putem vedea această înclinație filosofică distinctă și de durată a poporului indo-arien din unele dintre cele mai timpurii pasaje pe care le găsim despre creația universală, cosmogonie, în special din Rigveda, care codifică povești, rămășițe și artefacte ale credinței ritualice, mitologice și filosofice sistemele popoarelor indo-ariene din vremuri preistorice din care iese în cele din urmă religia hindusă așa cum o cunoaștem astăzi Rigveda este transcrisă în versuri sanscrite, așa că există un metru și o poezie care poate fi apreciată cu adevărat doar atunci când este auzită, de obicei când este scanată așa cum se face și astăzi Se crede că aceste versete, textul, sunt inspirate divin și au coexistat cu creația însăși și, prin urmare, se află în centrul nu doar a Vedantei, ci și a hinduismului propriu-zis Această credință în coexistența scripturilor cu creația universală, sau cel puțin inspirația divină, este ceva pe care hindușii o împărtășesc fraților lor iudeo-creștini (și islamici) din Occident În Rigveda, se spune că crearea universului a apărut dintr-un singur principiu cosmic fundamental, nedivizat, care era asemănător cu apa, ăpas sau "apa cosmică" care derivă din rădăcina cuvântului sanscrit vedic pentru apă Primul sensibil ființa care a ieșit din această apă cosmică din care au ieșit toți zeii mari, pământul, cerurile, lumea interlopă etc a fost Purușa, sau Tvastr Din această ființă cosmică primordială au apărut apoi zeii Cerului și Pământului, iar apoi din această triadă au luat ființă toți zeii mai mici Nu era nici "ființă" [sat], nici "neființă" [asat] atunci, nici spațiu intermediar, nici rai dincolo de el Ce sa întors? Unde? În protecția cui? Era apă? - Doar un abis adânc Întunericul era ascuns de întuneric, la început Un ocean sărat fără trăsături era toate acestea (universul) Un germen, acoperit de gol, s-a născut prin puterea căldurii ca Unul Rețineți aici paralelele cu tradițiile din vest (mitul sumer-babilonian din Enuma Elis și mitul egiptean de exemplu) care au formarea originală a universului, cosmosul, germinând și el din această noțiune de apă sărată sau haos apos , baza primordială neordonată a universului în toate părțile sale Vedem aici și referirea la lipsa luminii, "întuneric în întuneric", care amintește de povestea creației din Geneza despre crearea luminii ca unul dintre primele acte principale ale creației Cu toate acestea, ceea ce probabil iese în evidență cel mai mult aici și este caracteristic tradiției vedice în ansamblu (și unul dintre motivele pentru care narațiunile mitologice timpurii nu sunt de fapt surprinse în Vede) este că chiar și atunci când autorul vorbește despre crearea universul, în primul rând face acest lucru pentru a sublinia că starea inițială este fundamental "de necognoscibilă", o înclinație sceptică care nu este doar asemănătoare cu formele lui Platon în care se manifestă universul material și prin care poate fi găsită orice cunoaștere sau adevăr, dar şi pregătirea scenei pentru Budismul este, de fapt, un ram al tradiției vedice Învățăturile lui Siddhartha Gautama, alias Buddha, au fost o reacție la exclusivitatea ortodoxă a tradiției vedice brahmane, în același mod în care învățăturile lui Hristos au fost o reacție la teologia și cultura rabinică ortodoxă iudaică Ap (dp-) este termenul vedic sanscrit pentru "apă", în sanscrită clasică aparând doar la plural, ăpas Rigveda Traducere din The Origins of the World's Mythologies, de EJ Michael Witzel Oxford University Press, pg Teologia Reconsiderată nucleul filozofic și științific în multe privințe, înclinat spre filosofia Upanishadică, care se preocupă în primul rând de natura și cunoașterea și înțelegerea ultimă a lui Brahman și Atman ca concepte teo-filosofice de bază Ca atare, vedem importanța realizării de sine asupra înțelegerii chiar de la începutul tradiției teo-filosofice indo-ariane, relegând lumea mitului într-un rol mai secundar decât îl joacă civilizațiile timpurii în Occident Un alt pasaj din Rigveda care reflectă acest curent de bază al scepticismului poate fi găsit din Nasadiya Sukta (după expresia na asa "nu este inexistentul"), unul dintre cele mai des citate și celebre versuri din literatura vedă indo-ariană: ATUNCI nu era inexistent sau existent: nu exista tărâm de aer, nici cer dincolo de el Ce cuprinde și unde? si ce a dat adapost? Era apă acolo, adâncimea nepătrunsă a apei? Moartea nu era atunci, nici nu era nimic nemuritor: nu era nici un semn, care să despartă ziua și noaptea Acel Unic Lucru, fără suflare, respira prin propria sa natură: în afară de el nu era nimic A fost întuneric: la început ascuns în întuneric, acest Tot a fost haos nediscriminat Tot ceea ce exista atunci era gol și mai puțin formă: prin marea putere a Căldurii s-a născut acea Unitate Apoi a crescut Dorința la început, Dorința, sămânța primordială și germenul Spiritului Înțelepții care au căutat cu gândul inimii au descoperit rudenia existentului în inexistent Linia lor de separare era întinsă transversal: ce era deasupra ei atunci și ce dedesubt? Au fost generatori, au fost forțe puternice, acțiune liberă aici și energie acolo sus Cine știe cu adevărat și cine o poate declara aici, de unde s-a născut și de unde vine această creație? Zeii sunt mai târziu decât producția acestei lumi Cine știe atunci de unde a luat ființă? El, prima origine a acestei creații, fie că a format-o pe toate sau nu a format-o, al cărui ochi controlează această lume în cerul cel mai înalt, el știe cu adevărat, sau poate că nu știe Aici avem, desigur, în traducerea/transliterarea în engleză, una dintre cele mai timpurii perspective asupra creației universale care a fost scrisă vreodată În timp ce mitologia creației din Geneza Vechiului Testament, care prezintă multe asemănări cu mitul sumer-babilonian, așa cum a fost bine documentată, este mai mult sau mai puțin o creație din primul mileniu î Hr , versetele și textul Rigveda au fost datate la o perioadă de timp din istoria antică de un mileniu sau așa mai devreme, până la mijlocul sau sfârșitul mileniului II î e n și provine în mod clar dintr-o tradiție orală lirică care ajunge mult mai departe în antichitate Este interesant de observat că aceasta este, de asemenea, o caracteristică a tradițiilor teo-filosofice timpurii din Orientul Îndepărtat, unde mitologia creației subiacente a popoarelor antice trebuie să fie culeasă și analizată prin compilații mult mai ulterioare de către istoricii de mai târziu și poeți mai degrabă decât din cele mai vechi texte existente, care s-au preocupat mai mult, cel puțin în China antică, de captarea înregistrărilor istorice, practicile de divinație și filozofia propriu-zisă - în special filozofia socio-politică Din al -lea imn al Mandalei a -a din Rig-Veda Griffith : Imnul CXXIX Creare De pe http://www sacred- texts com/hin/Rigveda/rv htm pg Teologia Reconsiderată Ceea ce vedem în acest verset al Rigveda din perspectivă pur mitică este foarte asemănător în unele privințe cu ceea ce vedem în vechile culturi egiptene și sumer-babiloniene, originea universului pornind dintr-un principiu cosmic fundamental, nediferențiat și haotic - în acest caz identificat oarecum îndoielnic cu apa Vedem și aici elemente antropomorfe, deși dintr-o perspectivă foarte agnostică Putem vedea totuși validarea existenței zeilor și zeițelor, ele nu sunt negate, dar sunt un principiu ontologic secundar celui care formează baza creației - cel care insuflă viață universului Dar ceea ce este atât de distinctiv al acestui pasaj, și al tradiției orientale în ansamblu, este referirea directă la natura incognoscibilă a universului, punând bazele epistemologice și filosofice ale tradiției filozofice îndelungate și bogate a popoarelor indo-ariene din pe care budismul și Vedanta apar în cele din urmă Acest pasaj indică clar că această înclinație epistemologică, care este o caracteristică atât de marcată a tradițiilor filozofice orientale, ajunge adânc în antichitate Ceea ce este, de asemenea, interesant despre acest verset din Rigveda este că, în ciuda faptului că împărtășește multe motive cosmologice comune cu omologii săi occidentali - ordinea de la haos, apele primordiale, dorința (Eros) care semănează sămânța creației - conține, de asemenea, multe dintre esențiale, care stau la baza filozofiei elemente care disting Vedanta de alte tradiții teologice, nu doar în antichitate, ci și în timpurile moderne Natura incognoscibilă a creației și a Creatorului (Brahma), rolul respirației sau al forței vitale în procesul creativ (prăna), procesul de definire a incognoscibilului prin ceea ce nu este (față de ceea ce este), care este o altă caracteristică unică a tradițiile filozofice orientale și încă mai pot fi găsite în unele dintre școlile filosofice budiste, vedice și taoiste și astăzi Multe dintre aceste semințe sunt semănate aici în acest pasaj al Rigvedei și din acest motiv, fără îndoială, acest pasaj este atât de des citat atât de înțelepți cât și de savanți vedici Autorul continuă în versetul următor, revenind la rishis (rsis în transliterarea lui Griffith și Rși în sanscrită), marii înțelepți de odinioară care "au divinizat" Vedele Jertfa întinsă cu fire de toate părțile, întinsă de o sută de slujitori sacri și unul, - Aceasta țes acești Părinți veniți aici: ei stau lângă urzeală și strigă: Țesește înainte, țese înapoi Omul o întinde și omul o desfășoară; până la această boltă a cerului a făcut-o înaintea ei Aceste cuie sunt prinse de scaunul de cult: au făcut din imnurile Sâma navetele lor de țesut Care au fost regula, ordinea și modelul? Ce erau apărătorul de lemn și untul? Care au fost imnul, cântarea, recitarea, când lui Dumnezeu i se închinau toate Zeitățile? Găyatri a fost strâns legat de Agni și Savitar s-a combinat strâns cu Usnih Genial cu Ukthas, Soma sa alăturat Anustup: vocea lui Brhaspati de Brhati a fost ajutată Viraj a aderat la Varuna și Mitra: aici Trișțup era zi de zi porția Indrei Jagatî a pătruns pe toți Zeii împreună: așa că prin această cunoaștere oamenii au fost ridicați la Rșis Ap (ap-) este cuvântul vedic sanscrit pentru "apă", în sanscrită clasică aparând doar la plural, apas pg Teologia Reconsiderată Deci prin această cunoaștere au fost ridicați oameni la Rșis, când a răsărit jertfa străvechi, Părinții noștri Cu ochiul minții cred că îi văd pe cei care au săvârșit primii această închinare sacrificială Cei care erau versați în ritual și metru, în imnuri și reguli, erau cei Șapte Rși asemănători lui Dumnezeu Privind calea celor de odinioară, înțelepții au luat frâiele ca niște șoferi de care Aici vedem aceeași natură sceptică a acestor întrebări fără răspuns, având în vedere antichitatea profundă la care autorul acestor versete sacre se întoarce Însă vedem aici și importanța elementară a ritualurilor în sine, a riturilor și versurilor rostite, a oferțiilor și jertfelor date care facilitează omului cunoașterea misterelor universului, adică crearea rishis-ilor, marilor înțelepți indo-arieni din antichitate profundă care a venit cu riturile și ritualurile de a comunica cu divinul Cunoașterea a venit din unirea tuturor principiilor primare de îndumnezeire prin care adevărata cunoaștere ar putea fi transmisă omului și prin care mesajul Vedelor a putut fi transmis din domeniul divin al strămoșilor lor, adică zeii - Agni, Gayatri , Varuna, Indra etc - până în zilele noastre (și prin zilele noastre ne referim la mileniul și î Hr ) prin conservarea Vedelor înseși și a cunoștințelor din acestea În timp ce imnurile și versurile care înconjoară Creația citate mai sus din Rigveda conțin, fără îndoială, unele dintre elementele filozofice de semințe care urmau să evolueze mai târziu în textele Upanishadice, partea mai ezoterică și mai filozofică a Vedelor, există un alt pasaj din aceeași colecție de Rigveda cântă Purușa, marea "Ființă cosmică" a universului la care indo-arienii îl priveau ca manifestarea divină a principiului creator al cosmosului În ea găsim mai mult ceea ce am putea considera mai multe motive mitologice antice clasic ortodoxe Este din Imnul al Rigvedei, despre care se crede că este o adăugare ceva mai târziu la corpus (sfârșitul mileniului II î Hr ) și este dedicat Purușei, sau "Ființei cosmice" din care este format universul El este Demiurgul tradiției filozofice elene și Iahve al evreilor, dar limbajul și alegoriile folosite pentru a descrie procesul creativ capătă un ton antropomorf mult mai vechi, poate chiar paleolitic O MIE de capete are Purușa, o mie de ochi, o mie de picioare De fiecare parte, care pătrunde pământul, el umple un spațiu lat de zece degete Această Purușa este tot ceea ce încă a fost și tot ce urmează să fie; Domnul Nemuririi care crește și mai mult prin mâncare Atât de puternică este măreția lui; da, mai mare decât aceasta este Purușa Toate creaturile sunt un sfert din El, trei sferturi viața veșnică în ceruri Cu trei sferturi Purușa a urcat: un sfert din el din nou era aici De acolo a pășit cu pași mari în toate părțile, peste ce pisici nu și ce pisici Rig Veda, tradus de Ralph TH Griffith, [ ] Imnul CXXX "Creare" De la http://www sacred-texts com/hin/Rigveda/rv htm pg Teologia Reconsiderată Din el s-a născut Viraj; din nou s-a născut Purușa din Viraj De îndată ce s-a născut, s-a răspândit spre răsărit și spre apus pe pământ Când zeii au pregătit jertfa cu Purusa ca ofrandă, Uleiul lui era primăvara, darul sfânt era toamna; vara era lemnul Au balsam ca victimă pe iarba Purusa născută în cele mai vechi timpuri Odată cu el, Zeitățile și toți Sadhyas și Rși s-au sacrificat Din acel mare sacrificiu general s-a strâns grăsimea care picura El a format creaturile aerului și animale atât sălbatice, cât și îmblânzite Din acel mare sacrificiu general s-au născut imnurile Rcas și Sama: Din aceasta au fost produse vrăji și farmece; Yajus s-a născut din el Din ea s-au născut cai, din ea toate vitele cu două rânduri de dinți: Din ea s-au născut vii, din ea s-au născut caprele și oile Când au împărțit Purușa câte porții au făcut? Cum îi numesc gura, brațele? Cum îi numesc coapsele și picioarele? Brahmanul era gura lui, din ambele brațe era făcută Rajanya Coapsele lui au devenit Vaisya, din picioarele lui a fost produsă Sddra Din mintea lui s-a scos Luna, și din ochiul lui a născut Soarele; Indra și Agni din gura lui s-au născut, iar Vayu din respirația lui Din buricul lui a ieșit în aer, cerul a fost modelat din capul lui Pământul din picioarele lui și din mașina lui regiunile Astfel au format lumile A avut șapte bețe de gard, de trei ori au fost pregătite șapte straturi de combustibil, Când zeii, oferind jertfe, au legat, ca victimă, Purușa Zeii, sacrificându-i, sacrificau victima, acestea au fost cele mai vechi rânduieli sfinte Cei Puternici au atins înălțimea cerului, acolo unde locuiesc Sadhyas, zeii din vechime Aici vedem multe dintre elementele de bază, de bază, ale mitologiei creației antice cu care suntem familiarizați în Occident - crearea anotimpurilor, animalele, genealogia zeilor principali ai vechiului panteon hindus care provin din această ființă protogenitală (Purușa) ), născut din diferitele părți ale corpului său parcă - vorbind cu fiecare natură prezentă și coexistentă în toate zeitățile și creațiile lor, în ciuda faptului că el este perceput și ca un creator independent Vedem, de asemenea, crearea elementelor astrale și cerești, cum ar fi Pământul, Soarele și Luna și Cerul, precum și apariția primului panteon de zei precum Indra, Vayu și Agni, toate elementele care se găsesc în mitologia creației de-a lungul întregii antichitate (grecii, romanii etc ) Rig Vâdo, traducere de Ralph TH Griffith Imnul XC "Purusa" De la http://www sacred-texts com/hin/Rigveda/rv htm pg Teologia Reconsiderată Vedem, de asemenea, o legătură trasă din cosmogonia creației cu structura societală și teologică, adică sistemul de caste care a fost o componentă atât de cheie a popoarelor indo-ariene pentru o mare parte a istoriei lor și legătura dintre imn și scripturi și divinitatea însuși, adică despre Vedele despre care se vorbește aici ca venind din Purușa însuși Dar implicată în acest pasaj este importanța critică a elementelor de sacrificiu din Vede în sine ca catalizator al procesului creativ Deși s-ar putea aștepta că acest lucru a fost adevărat în toate culturile antice - de exemplu, noi practici și credințe similare în închinarea lui Shangdi Orientului Îndepărtat, care urmează modele similare și credințe teologice despre importanța respectării ritualurilor și mantrelor tocmai altfel își pierd potența - vedem o referire directă la importanța lor nu numai în lumile oamenilor, ci și în domeniul nemuritorilor prin care universul se manifesta Mai mult, acest vechi epitet pseudo-antropologic primordial al zeului creator, Purușa, a ajuns să reprezinte unul dintre cele două elemente primare ale principalelor ramuri dualiste ale filosofiei vedice de mai târziu - și anume Samkhya și Yoga, care susțin ambele că ordinea universală este stabilită și menținută de cele două forţe interactive primordiale masculine şi feminine Ambele sisteme consideră că creația universală este procesul creativ și distructiv constant al lui Purușa și Prakrti, un dans cosmic între forțele active și pasive, creative și receptive care se luptă constant între ele pentru echilibru și armonie - foarte asemănător cu principiile Yin și Yang care pătrund în mare parte din filozofia antică chineză, care ajunge să joace un rol atât de important în filosofia taoistă de mai târziu Deci, din nou, vedem rădăcinile elementelor filosofice vedice și hinduse de bază în cele mai vechi narațiuni cosmologice ale Rigvedei, vorbind nu numai despre puterea și persistența descendenței în care a fost păstrat, ci și influența puternică și legătura dintre narațiunile mitologice antice și scepticismul care stau la baza sistemelor filozofice care apar în antichitatea info-ariană de mai târziu Purăna, pe de altă parte, se crede că au fost compilate cu multe secole mai târziu decât Vedele și reprezintă o încercare de a consolida și organiza sistemele de credințe ale "hindușilor", descendenții și purtătorii de torțe ai tradiției și moștenirii vedice Există sau Purăne "canonice" și, per total, conțin o narațiune aproape completă a istoriei hinduse/indo-ariane de la creația cosmică, generarea și istoria zeilor și diferitelor zeități (Suryas, ființe de lumină), genealogiile și legende ale semizeilor (Asuryas, ființe fără lumină) și diverse povești și legende ale diverșilor eroi, regi și conducători care au contribuit la crearea și întemeierea civilizației hinduse În timp ce Purăna sunt considerați "sectari", în sensul că ei nu atribuie vreo formă specifică de închinare și nu stabilesc supremația unui anumit zeu sau divinitate, ei reflectă forme antice de închinare și adulare pentru marii zei hinduși din antichitate - anume Vișnu, Siva și Devi printre altele În această privință, Puranele pot fi privite ca analoge cu lucrările lui Hesiod, Homer și Ovidiu în Occident, nu numai în ceea ce privește forma sau proza în care au fost scrise, ci și conținutul și scopul lucrării în sine, care a avut scopul de a surprinde în formă scrisă miturile și poveștile antice ale zeităților antice ale Se crede că este o adăugare ulterioară la versete pentru a oferi autoritate vedica pentru structura de clasă și stratificarea societății bazate pe ereditate - adică sistemul de caste pg Teologia Reconsiderată Indo-arienii, solidificând și codificând astfel civilizația Indiei antice sau oamenii care au ajuns să fie cunoscuți ca hinduși Paternitatea lui Purăna este atribuită și lui Vyasa, presupusul autor al epopeei Mahăbhărata, iar din Bhagavata Purăna, unul dintre cei optsprezece Purăna majore devotați în primul rând venerării lui Krishna ca întrupare a lui Vișnu, găsim o altă referire la haosul apos primordial din care iese și universul sau cosmosul: După separarea diferitelor universuri, forma universală gigantică a Domnului, care a ieșit din oceanul cauzal, locul de apariție pentru primul purusa-avatara, a intrat în fiecare dintre universurile separate, dorind să se întindă pe apa transcendentală creată Purăna descriu, de asemenea, în detaliu conceptul hindus al naturii ciclice a timpului și ordinii universului cunoscut și au o viziune mai extinsă asupra noțiunii de timp în comparație cu mitologiile și cosmologiile sumerienilor, egiptenilor și, cu siguranță, greci și romani Așa cum este descris în Purănas, conceptul hindus de timp și, la rândul lor, conceptul lor despre mitologia creației în general, este personificat în figura Brahma, care este creatorul, păstrătorul și distrugătorul universului În acest context, Brahma este considerat a fi fost creat de Tsvara și nu este neapărat echivalent cu concepția hindusă despre Dumnezeu, deși distincția este subtilă și depinde de context În cosmogonia hindusă, un univers durează aproximativ de ani, sau o zi din Brahma, și este apoi distrus de foc sau elemente de apă înapoi în sursă După dizolvarea universului, se spune că Brahma se odihnește o zi și apoi ciclul se repetă din nou Așadar, mitologia creației hinduse atribuie sursa universului lui Brahma, un strat de abstracție antropomorfă între Brahman și lumea zeilor și a oamenilor, care se află deasupra creării și distrugerii acestui univers cunoscut și că, la rândul său, fiecare univers cunoscut are propriul său proces de creare, conservare și distrugere și acest proces se repetă la infinit de-a lungul veacurilor Găsim, de asemenea, o relatare foarte detaliată a creației într-o lucrare socio-politică foarte influentă din India numită The Laws of Manu - alias Manusmriti - o lucrare care reflectă ultima parte a mileniului al II-lea î e n până la mijlocul primului mileniu î e n paralel cu transcrierea Upanishad-urilor timpurii) care se ocupă de probleme sociale și culturale - legi, practici, obiceiuri etc - mai degrabă decât tradițiile rituale sau mitice așa cum au fost codificate în Vede și Upanishade Manu, miticul Adam al indo-arienilor, prezintă principiile și practicile filosofice sociale unui grup de mari înțelepți (rishi), oferind principiile călăuzitoare care urmau să sprijine guvernarea societății indo-ariane timp de milenii Deși nu este considerat parte a tradiției scripturale vedice ortodoxe în sine, textul este totuși extrem de influent în dezvoltarea civilizației indo-ariane și în special a istoriei indiene, deoarece pune bazele funcționării și gestionării unei societăți sănătoase Lucrarea poate fi privită în contrast sau similară cu Republica lui Platon sau Politica lui Aristotel, deși conține un aspect mult mai practic, sau Bhagavata Purana pg Teologia Reconsiderată Poate mai bine spus înclinația iudaico-creștină (și islamică), deoarece se ocupă de legile și buna funcționare a societății într-un mod foarte concret, în timp ce filosofii greci au tratat mult mai mult în abstract Textul tratează în primul rând ceea ce se face referire în tradiția filozofică indiană ca dharma, un termen destul de profund și profund care poate fi tradus în mod liber ca dreptate, cale sau cale, dar este un termen sofisticat și profund care implică o viață dreaptă și aliniată și este strâns împletite în considerente sociale, adică locul cuiva în viață Este un concept care se regăsește și în Bhagavad Gîtă și acoperă nu doar tradiția filozofică indiană, ci și budismul, vorbind despre vechimea sa, precum și despre importanța sa în mediul filosofic oriental în general Dar, în ciuda faptului că este un ghid pentru o viață bună și o gestionare adecvată a civilizației, Legile lui Manu conține și o poveste de creație foarte bine construită și detaliată (de fapt, două variante), la început, autorul ei simțindu-se obligat fără îndoială să stabilește bazele de bază nu doar ale societății indo-ariane, ci și ale universului în general, ajutându-i pe marii văzători de odinioară cu care vorbea el să conecteze punctele prin creație însăși la apariția unei societăți avansate Deși este un pasaj destul de lung, merită citat (în mare parte) integral, astfel încât cititorul să poată obține o apreciere deplină a profunzimii poveștii și a paralelelor sale izbitoare cu alte narațiuni cosmologice ale creației antice Era această lume - întunecată, de nedescernat, fără semne distinctive, de neconceput, de neînțeles, într-un fel de somn profund peste tot Apoi a apărut Domnul Autoexistent - Nemanifestul manifestând această lume începând cu elementele, proiectându-și puterea și risipând întunericul Acela - care este dincolo de raza simțurilor; care nu poate fi cuprins; care este subtil, nemanifestat și etern; care conține toate ființele; și care depășește gândirea - el este cel care a strălucit pe cont propriu Pe măsură ce și-a concentrat gândul cu dorința de a scoate diverse creaturi din propriul său corp, el a adus mai întâi apele; și în ei și-a turnat materialul seminal Acela a devenit un ou de aur, strălucitor ca soarele; și în ea el însuși s-a născut ca Brahma, bunicul tuturor lumilor După ce a locuit în ou timp de un an întreg, Domnul a împărțit singur oul în două, gândindu-se pe propriul său corp Din aceste două jumătăți, el a format cerul și pământul, iar între ele spațiul mijlociu, cele opt direcții și locul veșnic al apelor Din corpul său, în plus, el a scos mintea având natura atât a existentului, cât și a inexistentului; iar din minte, ego-ul - producător de conștientizare de sine și conducător - ca și marele sine, toate lucrurile compuse din cele trei atribute [cele trei guna, sau calități; adică sattva, rajas și tamas] și treptat cele cinci organe senzoriale care apucă obiectele simțurilor Prin îmbinarea părților subtile ale acestor șase care posedă o putere nemărginită în particule ale propriului său corp, mai mult, el a format toate ființele Deoarece cele șase părți ale cadrului său fizic s-au atașat de aceste ființe, înțelepții și-au numit cadrul fizic "corp" Marile elemente intră în ea însoțite de activitățile lor, ca și mintea, producătoarea nepieritoare a tuturor ființelor, însoțită de particulele sale subtile "Elemente" aici, și mai jos, făcând referire la cele cinci elemente clasice ale universului din perspectiva filozofică indiană care s-au abătut oarecum de la clasicul pământ, aer, apă, foc pe care suntem obișnuiți să le vedem (alchimia de exemplu) în Occident Avem eter, vânt, lumină, apă și pământ, fiecare creat unul din celălalt la începutul universului, emanând din mintea creatorului când acesta se trezește din somnul său adânc Procesul de creare a acestor elemente și caracteristicile asociate acestora este delimitat în pasajul - din Legile lui Manu și se face aluzie aici - "într-o serie" pg Teologia Reconsiderată Din particulele subtile ale cadrelor fizice ale celor șapte bărbați de mare putere, ia naștere această lume, perisabilul din nepieritor Dintre acestea, fiecare element care urmează capătă calitatea specifică fiecărui precedent Astfel, fiecare element, ne spune tradiția, posedă același număr de calități ca și numărul poziției sale în serie La început, numai prin cuvintele Vedelor, el a modelat pentru toate nume și activități specifice, precum și posturi specifice Domnul a dat naștere grupului de zei care sunt înzestrați cu suflare și a căror natură este să acționeze, grupul subtil de Sadhyas și sacrificiul etern Din foc, vânt și soare, el a stors veșnica triplă Veda caracterizată prin versurile Rig, formulele Yajus și cântările Saman, cu scopul de a îndeplini sacrificiul Timpul, diviziunile timpului, constelațiile, planetele, râurile, oceanele, munții, terenul plat și accidentat, austeritatea, vorbirea, plăcerea sexuală, dorința și mânia - el a adus această creație în dorința sa de a naște aceste creaturi Mai mult, pentru a stabili distincții între activități, el a distins Dreptul (dharma) de Greșit (adharma) și a afectat aceste creaturi cu perechi de contrarii, cum ar fi plăcerea și durerea Împreună cu particulele atomice perisabile ale celor cinci elemente date în tradiție, întreaga lume ia ființă într-o secvență ordonată Pe măsură ce ele sunt aduse la lumină din nou și din nou, fiecare creatură urmează pe cont propriu însăși activitatea care i-a fost atribuită la început de Domnul Violența sau non-violența, blândețea sau cruzimea, neprihănirea (dharma) sau nedreptatea (adharma), veridicitatea sau neadevărul - oricare ar fi atribuit fiecăruia în momentul creației, s-a lipit automat de acea creatură Pe măsură ce schimbarea anotimpurilor, fiecare anotimp adoptă automat propriile semne distinctive, la fel și ființele întruchipate adoptă propriile lor acte distinctive Mai mult, pentru creșterea acestor lumi, el a produs din gura, brațele, coapsele și picioarele sale, Brahmanul, Ksatriya, Vaisya și Sudra Aici vedem o poveste a creației mult mai cuprinzătoare și mai elaborată în raport cu versetele sale paralele din Vede și integrarea unui sistem filosofic mult mai sofisticat, dar în același timp arată semne clare de puternică influență vedica (Rigveda) Vedem apariția unei lumi ordonate dintr-un univers haotic primordial prin voința și puterea unei mari divinități antropomorfe, universul însuși fiind o manifestare a formei și a creației sale fizice care au loc prin voința/sămânța sa peste apele primordiale Vedem, de asemenea, includerea analogiei "ouului cosmic" din care au ieșit cerul și pământul, o metaforă care poate fi găsită în diferite Brăhmanas, și în Chăndogyo Upanishad ( ), una dintre cele mai vechi dintre Upanishad de la începutul mileniului I î Hr În Chăndogyo Upanishad, oul cosmic se împarte în părți de aur și argint și din care germinează cerul și, respectiv, pământul O referire la același "ou de aur" poate fi găsită și în versetul Rigveda de asemenea ( ), unde cuvântul sanscrit Hiranyagarbha , literalmente "pântece de aur" sau "ou de aur", este folosit ca epitet al Creatorului sau Brahma Mai mult, vedem în această interpretare a creației și a apariției zeilor, Vedele înseși și ritualurile pe care le descriu și le codifică, elementele de bază ale universului (eter, vânt, lumină, apă, pământ), elementele cerești ale universul, timpul însuși etc toate ieșind din acest mare proces de creație, la fel ca și crearea tuturor ființelor vii și creaturilor de pe pământ Paralele aici pot fi trase direct cu ordinea de Olivelle, : pgs - Rig Veda, tradus de Ralph TH Griffith CXXI "Ka" De la http://www sacred-texts com/hin/Rigveda/rv htm Vezi Witzel, Originile mitologiilor lumii pag - pentru o privire cuprinzătoare asupra analogiei cu ouă cosmică în mitul lumii pg Teologia Reconsiderată creația în Geneza, de exemplu, în timp ce segmentarea în zile nu este găsită, dar narațiunea naturală de bază a creației universale urmează o linie foarte asemănătoare În sfârșit, și în concordanță cu scopul tratatului în ansamblu, cu unele antecedente găsite în Vedele înseși, avem o atestare finală a stabilirii dreptului (dharma) din rău (adharma), precum și a principiului de bază structura socială, ca piesă finală a creației și a stabilirii ordinii, conducând citat frumos în textul însuși, care acum stă pe temelia ordinii universale, din care se naște ordinea socială Deci ceea ce vedem atunci în mitul creației vedic-hindus, și ceea ce o deosebește de tradiția iudeo-creștină (din nou în cadrul căreia plasăm islamul) este o puternică înclinație filozofică și analitică care se întoarce la rădăcinile tradiției scripturale însăși Această tradiție neîntreruptă, care începe cu indo-arienii preistorici, așa cum se reflectă în Vede, și apoi trece prin faza Upanishadică, care codifică și elaborează în continuare tradiția filozofică și ritualică pe care o găsim în Vede și apoi trece la o mai mare parte faza de poezie epică clasică occidentală care implică preeminența zeilor și a eroilor - Mahăbhărata, Ramayana și Purăna - include nu doar ceea ce am considera a fi componentele teologice clasice ale unei religii în limbajul modern de astăzi - povestea/mitul clasic al creației - dar și un fir de bază al filosofiei și ezoterismului, care au fost complet abandonate din narațiunea iudeo-creștină, deoarece părea să se concentreze mai mult nu pe încorporarea diferitelor fluxuri de gândire și școli de credință (filosofice), ci pe excluderea cât mai multor interpretări și tradiții diferite posibil pentru a evita orice umbră de îndoială cu privire la modul în care trebuia privit Dumnezeu și modul în care trebuia percepută creația sa ved și chiar cum trebuia să-și trăiască viața în concordanță cu legile Bisericii Așadar, mitul creației hinduse atribuie sursa universului lui Brahma, un strat de abstracție antropomorfă între lumea zeilor și a oamenilor, care se află deasupra creației și distrugerii acestui univers cunoscut și că, la rândul său, fiecare univers cunoscut are propriul său univers procesul de creație, conservare și distrugere și acest proces se repetă la infinit de-a lungul veacurilor Brahma hindușilor este echivalent din punct de vedere teologic cu zeul iudeo-creștin și este, de asemenea, asemănător cu Shângdi-ul chinezilor și concepția greacă despre Zeus Atunci, cu tradiția indo-ariană, găsim credința într-un singur Dumnezeu Creator unificat, Brahma, cuplată cu o tradiție filosofică robustă - Vedanta - din care evoluează structura socială și etică a societății și pe care se află - așa cum este exemplificat în Legile lui Manu și precepte etice Avem, de asemenea, o bogată narațiune poetică mitică, care este cuplată și complimentează acest sistem filosofic profund de gândire care, fără îndoială, captează imaginația hindușilor din timpuri imemoriale Cosmogonia înglobată în diferitele texte scripturale, dintre care unele le-am analizat în detaliu aici, surprinde esența și ordinea creației universale, de la creația stelelor și a cerurilor Soarele și luna, marii zei, stabilirea ritualurilor antice în sine și ritualurile și riturile care le înconjoară, care sunt capturate în Vede, până la lumea fiarelor și a oamenilor, stabilirea diferitelor clase de societate Complementar cu acest mit al creației și adevărata moștenire a culturii hinduse și indo-ariane s-ar putea argumenta este că experiența divinului a fost o experiență personală și nu a fost domeniul vreunei birocrații religioase sau politice Și acest sistem de credință, această religie, susținea că există multe căi către iluminarea divină și că fiecare individ era liber să aleagă calea, iar zeii să se închine, pe baza propriilor preferințe și dorințe Aceasta a fost contribuția unică a credinței hinduse și ceea ce încă caracterizează pg Teologia Reconsiderată societatea Indiei de astăzi, unde toate credințele și căile religioase sunt respectate și integrate în mod egal în societatea generală pg Teologia Reconsiderată Înainte de evoluția principiului mai ezoteric și atotcuprinzător al Raiului (Tiăn), pe care îl găsim atât de răspândit în cercurile filozofice clasice chineze după apariția dinastiei Zhou, entitatea divină primară care este venerată și privită ca sursa universală ordinea se numește Shangdl, care desigur își trage numele din perioada dinastică a Chinei în care joacă un rol teologic atât de proeminent Cuvântul chinezesc tradițional pentru Shangdl este "Jz'm'" - primul caracter t, sau shang care înseamnă "înalt", "cel mai înalt", "primul" sau "primordial", iar al doilea caracter "îțî", dl care înseamnă " domnitor" sau "împărat" "îțî", sau din nou dl, este, de asemenea, folosit ca epitet pentru faimosul Împărat Galben, denumit "Huangdi" sau (Ж'Ф') - Huangdi este primul dintre cei cinci împărați ai Chinei dinastice pre-Xia căruia i se atribuie multe dintre progresele timpurii ale civilizației chineze și de la care începe cu adevărat istoria civilizației chineze - cel puțin după STmă Qiăn (c sau - î Hr ), autorul Records of the Grand Historian sau Shiji (JSLbH) Din primul capitol și verset din Shiji găsim de exemplu: Huangdi (împăratul galben) a fost fiul lui Shaodian Numele lui era Gongsun, iar prenumele lui Xuanyuan Născut un geniu, putea să vorbească când era copil, când era băiat era iute și deștept, ca tânăr simplu și serios și când a crescut inteligent Huangdi pentru chinezi poate fi privit ca fiind oarecum analog cu rolul pe care regele Menes îl joacă egiptenilor, faimosul prim faraon din Egiptul preistoric căruia i se atribuie faptul că a unit Egiptul de Jos și de Sus pentru prima dată și din care perioada dinastică Începe istoria Egiptului În plus, Huangdi într-o formă ușor diferită, Ж'Ф, este titlul formal folosit de-a lungul istoriei chineze pentru a desemna împăratul Chinei, vorbind despre epoca civilizației chineze (continue), una dintre cele mai vechi de pe planetă, fără îndoială, ca precum și reverenței și respectului pe care China le-a avut întotdeauna pentru istoria sa Vedem dovezi ample în înregistrarea arheologică și textuală a cultului sacrificial al lui Shangdl în timpul dinastiei Shăng (c î Hr -c ВСЕ), de unde și numele zeității, adică "Înalt Zeu al Shang" Cartea Documentelor, sau Shujing, de exemplu, face referire la ofrandele și sacrificiile aduse lui Shangdl de către împăratul Shun, predecesorul lui Yu cel Mare care a fost fondatorul dinastiei Xia (aproximativ î Hr -c î Hr ) În timp ce datarea acestor figuri istorice din China predinastică este dificilă, dacă nu imposibilă, conform istoricilor antici chinezi, epoca dinastică Xia este aproximativ de la începutul mileniului al II-lea ВСЕ până la / ВСЕ sau cam asa ceva, după care dinastia Shăng vine la putere, plasarea venerării lui Shangdl până în mileniul al -lea ВСЕ da sau ia, dacă nu (și cel mai probabil dacă) dintr-o formă mult mai timpurie de închinare sacrificială în China preistorică Shiji este scris la sfârșitul primului mileniu ВСЕ în dinastia Han și este una dintre operele definitive ale literaturii din antichitatea chineză Asemănător cu Istoriile lui Herodot în multe privințe Înregistrări ale Marelui Istoric de STmă Qjăn Traducere parțială adaptată după "SsCima Ch'ien's Historical Records" a lui Herbert J Allen (Royal Asiatic Society, ) Versetul din capitolul , "Analele celor cinci împărați" Din Chinese Text Project la http://ctext org/shiji/wu-di-ben-ji pg Teologia Reconsiderată Ceea ce știm despre perioada dinastiei Shăng din istoria Chinei provine din diferite situri arheologice din nord-estul Chinei, precum și din textele istorice scrise în perioada clasică (secolele V-II ВСЕ) care vorbesc despre tradițiile din preistoria profundă a Chinei, precum și despre descendența conducătorilor și a regatelor, până la vremurile legendare pseudo-mitice ale lui Fu Xi și Împăratul Galben, care sunt documentate în Cartea Documentelor, sau Shujing, precum și din Înregistrările Marelui Istoric sau Shiji, care a fost scrisă de STmă Qiăn (c / - ВСЕ) în timpul dinastiei Han □ Situl paleolitic O sit neolitic - Liuwan Machang Banshan Majiayao Qijiaping Banpo Lantian Laoguantai Yuanjunmiao Miaodigou Dingcun Qinshui Xiaotun Anyang Cishan Xingtai Zhoukoudian Xiaonanhai Hougang Xinxiang Dawenkou Xixiahou Dadunzi Situl din epoca bronzului Limitele provinciale Luoyang Wangwan Yanshi Zhengzhou Peiligang Dafanzhuang Liulin Huating Qingliangang Hexian Changyang Qianshanyang Songze Shanghai Xianrendong Liangzhu Majiabang Hernudu mi km MONGOLIA OlNGHAi HHloNG ilAN [accesat la septembrie ] pg Teologia Reconsiderată Totuși, ceea ce avem este o înregistrare istorică destul de extinsă, care ajunge înapoi în China preistorică, care se conectează totuși la aceste figuri pseudo-istorice Doar că există acest strat lipsă, așa cum ar fi, dacă vrem să ținem relatările teogonice ale Occidentului, așa cum se vede în civilizațiile antice egiptene, greacă, sumer-babiloniană, toate care aveau teogonii care se întorceau de la actualul conducător drum înapoi la marile ființe nemuritoare care au creat lumea În timp ce preeminența mitului creației în sensul occidental clasic este absentă din înregistrările scrise ale primului mileniu î e n în China antică, ne referim la o substanță primordială din care iese universul, cosmosul, care are calități antropomorfe din unele dintre ele literatura din primele câteva secole d Hr , în special din două lucrări atribuite autorului Xu Zheng (sau Hsu Cheng), un oficial Wu oriental din secolul al III-lea d Hr Primul pasaj care supraviețuiește într-o formă fragmentară dintr-o lucrare numită Sanwu liji, sau Înregistrările istorice ale celor trei divinități suverane și celor cinci zei, vorbește despre o figură semi-divină prima născută numită PangO (^A), sau pur și simplu PangO care înseamnă literal " antichitate încolăcită", care se naște dintr-un ou cosmic care iese dintr-un abis primordial, sau Hundun, sau pur și simplu Hundun (AM), din care ies Raiul și Pământul, cei doi mari stâlpi ai tuturor miturilor clasice chinezești Cerul și pământul erau în haos ca un ou de găină, iar P'an Ku s-a născut în mijlocul lui În optsprezece mii de ani, cerul și pământul s-au deschis și s-au desfășurat Limpidul care era Yâng a devenit cerul, tulbureala care era YTn a devenit pământ P'an Ku a trăit în ei și într-o zi a trecut prin nouă transformări, devenind mai divin decât Raiul și mai înțelept decât pământul În fiecare zi, cerul se ridica cu zece picioare mai sus, în fiecare zi pământul creștea cu trei picioare mai gros și în fiecare zi P'an Ku creștea cu trei metri mai înalt Și așa a fost că, în optsprezece mii de ani, cerurile au atins cea mai mare înălțime, pământul a atins cea mai mică adâncime, iar P'an Ku a crescut complet După aceea, au fost cele Trei Divinități Suverane Numerele începeau cu unu, erau stabilite cu trei, desăvârșite cu cinci, înmulțite cu șapte și fixate cu nouă De aceea Raiul se află la nouăzeci de mii de leghe de pământ În acest pasaj, vedem acest haos primordial până la motivul ouălor cosmice, pe care, desigur, îl găsim în multe dintre celelalte mituri culturale antice eurasiatice din Occident (de exemplu, Egipt, India și Grecia/miturile orfice) integrate în înregistrările istorice clasice ale nașterea civilizației chineze despre care se crede că a început cu cei Trei Suverani - dintre care Fu Xi este de obicei primul De asemenea, vedem aici interesant rolul numerelor, adică numerele impare , , , și care joacă un rol atât de important în tradiția teo-filozofică chineză timpurie a Yljîng-ului, numită și ca fiind una dintre primele primordiale elemente ale creației care se stabilesc chiar la începutul civilizației chineze Al doilea pasaj provine din Wuyun linian ji, sau O cronică a celor cinci cicluri de timp, care este, de asemenea, atribuit lui Xu Zheng și, de asemenea, supraviețuiește doar în formă fragmentară Această versiune detaliază transformarea lui Wu, sau Wu de Est sau Wu de Sud, a fost una dintre cele trei state majore predominante în perioada celor Trei Regate ( - e n ) a antichității chineze în secolul al III-lea e n , care a avut influență asupra unei arte mari a ceea ce este astăzi China de Est Vezi colaboratorii Wikipedia, "Eastern Wu", Wikipedia, The Free Encyclopedia, august , : UTC, [accesat septembrie ] Din Sanwu liji, sau Înregistrările istorice ale celor trei divinități suverane și celor cinci zei, de Xu Zheng Traducere de Anne Birrell din mitologia chineză O introducere Johns Hopkins University Press Paginile - pg Teologia Reconsiderată primul născut PangO direct în creația universală, amintește foarte mult de imnul Rigveda către Purușa care descrie un proces foarte asemănător Când primul născut, P'an Ku, se apropia de moarte, trupul său a fost transformat Respirația lui a devenit vânt și nori; vocea lui a devenit zgomote de tunet Ochiul lui stâng a devenit soare; ochiul lui drept a devenit luna Cele patru membre și cinci extremități ale sale au devenit cele patru puncte cardinale și cele cinci vârfuri Sângele și materialul seminal lui au devenit apă și râuri Mușchii și venele lui au devenit arterele pământului; carnea lui a devenit câmpuri și pământ Părul și barba lui au devenit stele; părul său trupesc a devenit plante și copaci Dinții și oasele lui au devenit metal și piatră; măduva lui vitală a devenit perle și jad Transpirația și fluidele lui corporale au devenit ploaie Toți acarienii de pe corpul lui au fost atinși de vânt și au evoluat în oamenii cu părul negru În timp ce ambele surse provin destul de târziu în înregistrarea istorică, din nou din secolul al III-lea d Hr , ele reflectă, după toate probabilitățile, o tradiție mitologică mai veche care trebuie să fi persistat în părți ale Chinei antice, una care și-a găsit o voce în Wu de Est Este foarte posibil ca această tradiție mai arhaică să fi fost poate ignorată - sau poate chiar distrusă de către conducătorii dinasticii chinezi clasici, de exemplu în Arderea cărților de la începutul dinastiei Qin - care au adoptat o abordare mult mai cerebrală și intelectuală a cosmicului creare Din Daode Jing, de exemplu, un text despre care știm că datează cel puțin din secolul al IV-lea î Hr , vedem o abordare mai clasică a cosmogoniei, care privește creația universală în termeni de aplicabilitate față de etică și virtute, una dintre caracteristicile taoiste filozofie, dar și gândirea confuciană care domină peisajul intelectual al perioadei dinastice imperiale a Chinei antice în primul mileniu î Hr Dao a produs Unul; Unul a produs Două; Două au produs Trei; Trei au produs Toate lucrurile Toate lucrurile lasă în urma lor Obscuritatea (din care au ieșit) și merg înainte pentru a îmbrățișa Strălucirea (în care au apărut), în timp ce sunt armonizate de Respirația Vacantei Ceea ce nu le place oamenilor este să fie orfani, să aibă puțină virtute, să fie ca trăsurile fără nave; și totuși acestea sunt denumirile pe care regii și prinții le folosesc pentru ei înșiși Așa se întâmplă că unele lucruri cresc prin diminuare, iar altele sunt diminuate prin creștere Ceea ce alți bărbați (astfel) predau, predau și eu Cei violenti si puternici nu mor moartea lor naturala Voi face din aceasta baza învăţăturii mele Numerologia - Unul, cei doi și cei trei - sunt, de asemenea, menționate aici ca principii cosmice de bază care provin din Dao, termenul atotcuprinzător care se referă nu doar la ordinea mondială cosmică, ci și considerat ca semn distinctiv al " "drept", sau Calea Virtuții, care este de obicei modul în care Daode Jing este transliterat în engleză Dar această cosmogonie, dacă o putem numi chiar așa, este numită ca un reper pe baza căruia "calea" trebuie înțeleasă, nu ca mitul creației în sine Din Wuyun linian ji, sau O cronică a celor cinci cicluri de timp de Xu Zheng Traducere de Anne Birrell din mitologia chineză O introducere Johns Hopkins University Press Pagina Tao Te Ching de Lao-tzu Traducere de James Legge Sacred Books of the East, Vol Versetul Din Chinese Text Project la http://ctext org/dao-de-jing pg Teologia Reconsiderată O perspectivă asupra cosmogoniei antice daoiste, dincolo de urmele limitate care pot fi găsite în Daode Jing, au fost descoperite în pe un cache de slipuri de bambus dintr-un mormânt datat din perioada Statelor Combatante ( - î Hr ) găsit în centrul Chinei, la nord de fosta capitală a statului Chu din epoca dinastiei Zhou Textele, cunoscute în mod colectiv sub numele de "Guodian Chu Slips" au inclus o lucrare intitulată Taiyi Shengshui (Ж-^Ж), tradusă literal ca "Marele a dat naștere apei", care a fost găsită împreună cu alte lucrări antice clasice, care includea o copie a Daode Jing, Cartea Riturilor (Liji), precum și conținutul din Cartea Documentelor (Shujing) Cel Mare a născut apă, Apa s-a întors și l-a ajutat pe "Taiyi", dezvoltând astfel raiul Cerul s-a întors și l-a ajutat pe "Taiyi", dezvoltând astfel pământul Cerul și pământul [ajutându-se în mod repetat], dezvoltându-se astfel ("Spiritualele" și "Numinoasele") "deasupra si dedesubt" "deasupra și dedesubt" ajutându-se în mod repetat unul pe celălalt, dezvoltând astfel YTn și Yâng YTn și Yâng în mod repetat ajutându-se reciproc, dezvoltând în acest fel cele patru anotimpuri Cele patru sezoane asistă în mod repetat reciproc, în acest fel dezvoltându-se la rece şi la cald Rece și fierbinte în mod repetat ajutându-se reciproc, în acest fel dezvoltându-se umedă şi uscată Umed și uscat în mod repetat asistându-se unul pe celălalt, au dezvoltat (cercul) anului, iar procesul sa încheiat Prin urmare, anul a fost produs de umiditate și uscăciune; umiditate și uscăciune au fost produse la rece și la cald Rece și fierbinte și cele patru anotimpuri au fost produse de YTn și Yâng YTn și Yâng au fost produse de sus și de jos Deasupra si dedesubt: au fost produse de cer și pământ Cer si pamânt au fost produse de Cel Mare A se vedea contribuitorii Wikipedia, "Guodian Chu Slips", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [ accesat septembrie ] TâiyT Shengshdi, Cel Mare a născut apă Slip de bambus - Traducere după Te-Tao Ching al lui Lao Tzu O traducere a documentelor noi uimitoare găsite la Guodian de Robert G Henricks, Columbia University Press , pag - și Dâode JTng O traducere filozofică de Roger T Ames și David L Hall Random House Publishing Group , pag - Text de la http://www tao-te-king org/taiyi shengshui htm pg Teologia Reconsiderată Textul se încadrează frumos în vechea tradiție daoistă așa cum descrie Dao, adică "Calea" (Ж), care trebuie urmată într-un mod care este cel mai în concordanță cu Daode Jing al lui LăozT Dar în această lucrare, găsim o imagine cosmogonică mai detaliată în care "Marele" (Â), care are în mod clar conotații antropomorfe, "naște" apei (Ж), din care iese Cerul și Pământul, din care sus și dedesubt iar Yin și Yang apar Yin și Yang dă naștere celor patru anotimpuri, care dau naștere frigului și cald și umed și uscat, ilustrând viziunea despre lume destul de naturalistă a chinezilor antici, una care constă într-un proces generativ continuu de forțe opuse care la nivelul lor elementar sunt denumite Yin și yang Un alt atribut surprinzător și oarecum unic al lucrărilor comsogonice din China antică - cu mitul lui PangO fiind o excepție notabilă, care apare din nou destul de târziu în înregistrarea istorică - este scepticismul lor inerent, neîncrederea lor, așa cum ar fi, în narațiunea simplă a lumii fiind creat de un zeu sau zei și descrierea lor în proză literară poetică și întrebătoare Unul dintre cele mai bune exemple ale acestei tradiții, care amintește foarte mult de ceea ce găsim în Rigveda CXXIX - "Al cărui ochi controlează această lume în cel mai înalt cer, el o știe cu adevărat, sau poate că nu o știe " - este o lucrare numite Heavenly Questions, sau Tianwen (^^) pe care le găsim într-o colecție de poezie clasică chineză din statul Chu numită Chu Ci, sau Cântecele lui Chu, care sunt atribuite perioadei a două state războinice (c sfârșitul secolului al III-lea î Hr ) autori și poeți pe nume Qu Yuan și Song Yu, căruia primului i se atribuie Întrebările Cerești Statul Chu se află la cea mai suică graniță a culturii clasice chineze antice și, deși a făcut parte din dinastiile Shang și Zhou, a păstrat încă trăsături culturale distincte semnificative, dintre care unele se manifestă în stilul, limba și conținutul lui Chu Ci Rig Vâdo CXXIX "Creare" Traducere de TH Griffith, Din http://www sacred-texts com/hin/Rigveda/rv htm pg Teologia Reconsiderată Figura : Starea lui Chu din secolul al III-lea î Hr S Potrivit legendei, Qu Yuan a compilat Întrebările Cerești după exilul său de la curtea lui Chu și rătăcirile ulterioare, fiind inspirat - sau mai bine spus perplex, zăpăcit și poate blocat - de picturile și ilustrațiile pe care le-a găsit pe pereții templelor antice și peșteri Textul este un limbaj arhaic, aproape criptic și seamănă foarte mult cu un pasaj pe care îl găsim (și prin noi mă refer la David Hawkes) în Zhuangzi, unul dintre textele de bază ale taoismului împreună cu Daode Jîng care datează din aproximativ aceeași perioadă, adică în jurul secolului al III-lea ВСЕ Cum (neîncetat) se învârte raiul! Cât de (în mod constant) rămâne pământul în repaus! Și se ceartă soarele și luna pentru locurile lor (respective)? Cine prezidează și conduce aceste (lucruri)? Cine le leagă și le leagă împreună? Cine este cel care, fără probleme sau efort din partea lui, le provoacă și le întreține? Este, poate, că există un izvor secret, în consecință, ei nu pot fi decât așa cum sunt? Sau este, poate, că se mișcă și se întorc așa cum o fac și nu se pot opri singuri? (Atunci) cum norii devin ploaie! Și cum ploaia formează din nou norii! Cine le difuzează atât de abundent? Cine este cel care, fără probleme sau efort din partea lui, produce această plăcere elementară și pare să o stimuleze? Vânturile se ridică în nord; unul suflă spre apus, iar altul spre răsărit; în timp ce unii se ridică în sus, nesiguri în direcția lor Prin respirația cui De la colaboratorii Wikipedia, "Chu (state)", Wikipedia, The Free Encyclopedia, septembrie , : UTC, [accesat septembrie ] Cântecele sudului: o antologie antică chineză de poezii de Qu Yuan și alți poeți Traducere și introducere de David Hawkes Penguin Books, Pgs - pg Teologia Reconsiderată sunt produse? Cine este cel care, fără nicio problemă și efort propriu, efectuează toate ondulațiile lor? mă îndrăznesc să le întreb cauza ' Chiar și în traducere elementul poetic liric al acestui pasaj apare Există o înclinație misterioasă către ceea ce voi numi scepticism, care amintește din nou de unele dintre pasajele din Rigveda, precum și de doctrina platoniciană în ansamblu În timp ce vedem aici o slabă aluzie la existența unei divinități antropomorfe supreme, contextul este mai mult o analogie sau metaforă decât o referire la credința absolută în, în contrast cu textele de închinare ceremoniale și imnare pe care le găsim și în Vede iar în tradiţiile eleno-orfice de exemplu Și totuși, elementele poetice lirice sunt totuși inerente limbajului Heavenly Questions se încadrează în aceeași categorie a susținerii marelui mister universal, un scepticism fundamental cu privire la potențialul de cunoaștere al creatorului său, precum și la potențialul de cunoaștere despre tradiția generală mitică și preistorică a Chu, la care Poezia conține o multitudine de referințe la, multe mituri și legende ale cărora s-au pierdut în nisipurile timpului Acesta a spus: La începutul antichității îndepărtate, Cine era acolo pentru a transmite povestea? Când deasupra și dedesubtul nu luaseră încă contur, prin ce mijloace puteau fi examinate? Când întunericul și lumina erau ascunse, cine le-a putut înțelege? Când materia primară era singura formă, cum putea fi recunoscută? Strălucirea a devenit strălucitoare și întunericul întunecat; Ce i-a determinat să fie așa? Yin și Yâng se amestecă; Ce a fost de bază, ce sa transformat? Raiul rotund cu cele nouă straturi ale sale, Cine l-a condus și l-a măsurat? Ce fel de realizare a fost aceasta? Cine a fost primul care a făcut-o? Cum a fost legat cablul de butuc? Cum le-a fost adăugat Polul Ceresc? Ce au susținut cei Opt Stâlpi? De ce a existat un gol în sud-est? Granițele celor nouă ori - Unde se întind: unde se unesc? Multe sunt colțurile și unghiurile lor - Cine le știe numărul? Pe ce sunt îndoite cerurile? Unde sunt împărțite cele douăsprezece etape? Cum sunt atașate soarele și luna? Cum sunt aranjate constelațiile? Soarele iese din valea dimineții, Se odihnește pe orizontul crepuscular Din zori până în amurg, Câte mile parcurge? Ce virtute are luna, Că moare și apoi renaște din nou? Ce beneficiu este să adăpostești un iepuraș în burtă? Zeița lui Nu Qi nu avea partener; Cum a făcut ea nouă fii? Unde locuiește zeul Bo Qiang? Unde respiră vântul benign? Ce se închide și aduce întuneric? Ce deschide și aduce lumină? Înainte ca Cornul să se ridice în răsărit, Unde se ascunde lumina numinoasă a soarelui? Lăsând deoparte referințele mitice vagi din acest pasaj care sunt un element caracteristic al lucrării și înconjoară o mare parte din text cu ambiguitate și obscuritate, găsim nu numai aceeași înclinație comsogonică sceptică pe care o vedem în pasajul din Zhuangzi citat mai sus, dar referire și la coaliție și Din Textele taoismului, tradus de James Legge Partea I din II Cărțile sacre ale Orientului, volumul Zhuangzi de maestrul Zhuang (alias Zhuangzi) Capitolul , "Revoluția Raiului" (ХЖ) Proiect text chinezesc De pe http://ctext org/zhuangzi/revolution-of-heaven Întrebări cereşti De pe http://bs dayabook com/poetry/chu-ci-songs-of-the-south/heavenly-questions#TOC pg Teologia Reconsiderată combinarea forțelor opuse care se află în inima creației universale în mitul antic chinezesc, care se manifestă în conținutul și formarea Yijing-ului, cu liniile sale întrerupte și solide care reprezintă Yin, întunecat sau umbrit, și Yang, însorit sau luminos, respectiv - care sunt proiectate de mitica figură culturală Fu Xi pentru a reflecta ordinea universală a Cerului și a Pământului, adică lumea naturală sau cosmosul, prin care se poate dezvălui însăși voința Sorții O perspectivă suplimentară asupra cosmogoniei taoiste, dacă putem folosi acest termen aici pe scară largă, pot fi găsite dintr-un set de texte de mătase excavate în sud-estul Chinei în anii , care datează aproximativ din aceeași perioadă și regiune, adică statul Chu, circa secolul al IV-lea î Hr , ca Chu Ci Setul de manuscrise este denumit în mod colectiv Textele de mătase Mawangdui sau MawangduiBoshu și include lucrări pe teme variind de la filozofie, istorie, strategie militară, medicină, ritualuri, muzică, astrologie și matematică Dintr-o perspectivă teo-filozofică chineză veche, descoperirea este unică deoarece conține material care este atribuit direct Împăratului Galben, primul și cel mai important dintre împărații chinezi semi-divini, așa-numiții Cinci Împărați, cărora le-a început civilizația chineză a fost atribuit Materialul atribuit Împăratului Galben din aceste texte, deși prezintă multe asemănări cu filozofia clasică daoistă, prezintă totuși și unele caracteristici unice în raport cu tradiția taoistă clasică Setul de manuscrise conține, de asemenea, două copii ale Daode Jing, care nu numai că conțin unele variații semantice și lingvistice, dar au fost scrise și în două seturi diferite de caractere chinezești, vorbind despre diferitele tradiții manuscrise ale Daode Jing care existau în antichitatea chineză Descoperirea include, de asemenea, cea mai veche copie cunoscută a lui Yijing, precum și un tratat scurt, dar important, care vorbește în mod specific despre cosmogonia taoistă, adică Daoyuan (Ж^), sau Originile lui Dao La începutul trecutului etern, toate lucrurile pătrundeau şi erau identice cu mare vid Vacu și identic cu Unul, Odihnește-te la Cel veșnic Nestabilit și confuz, nu era nicio distincție între întuneric și lumină Deși Tao[Dao] este nediferențiat, este autonom: "Nu are nicio cauză din cele mai vechi timpuri", totuși "cele zece mii de lucruri [wanwu] sunt cauzate de el fără nicio excepție" Tao[Dao] este mare și universal pe de o parte, dar și fără formă și fără nume Nu are formă din antichitate, Pătrunde extensiv, dar fără nume Din acest motiv, Tao[Dao] superior este înalt, dar nu poate fi perceput, Adânc, dar nu poate fi pătruns, Manifest, dar nimeni nu poate să-l numească, Mare dar nimeni nu este în stare să-i descrie forma Vezi Manuscrisele de mătase despre taoism de Jan Yun-hua Publicat de Brill T'oung Pao, Seria a doua, Vol , Livr ( ), p - Manuscrisele de mătase despre taoism de Jan Yun-hua Publicat de Brill T'oung Pao, Seria a doua, Vol , Livr ( ): pg - pg Teologia Reconsiderată Ultimul, dar cu siguranță nu în ultimul rând dintre textele antice din antichitatea chineză, care vorbesc despre cosmogonie, formarea cosmosului și ordinea mondială universală, provine dintr-o compilație de lucrări intitulată Huainanzi -ЖЖЖ sau "Scrieri ale maeștrilor din Huainan" - care a fost compilat și editat de Liu An (c - î Hr ), care era prințul Huainan, un oraș din sud-estul Chinei, care a fost consilier la curtea nepotului său, împăratul Wu din Han, al șaptelea împărat al Hanului Dinastia care a condus între - î Hr Huainanzi a fost rezultatul unor dezbateri intelectuale extinse și al compilației diferitelor tratate și lucrări ale unor oameni de știință de frunte taoiști, legaliști, confucianiști și alți savanți care au fost reuniți la o muncă filozofică și socio-politică cuprinzătoare care a stabilit bazele raționale și intelectuale necesare pentru desăvârșirea stat, asemănător Republicii lui Platon și Politicii lui Aristotel, cu excepția faptului că acoperă o bază mult mai largă de gândire intelectuală și reprezintă colaborarea și contribuțiile multor savanți reprezentând mai degrabă o varietate de școli filozofice de gândire decât opera unui singur individ Ca atare, deși este dificil să atribuiți conținutul unei singure școli filozofice în sine, lucrarea acoperă o privire mult mai aprofundată asupra tuturor fațetelor gândirii teo-filozofice care stau la baza stării ideale în raport cu lucrările lui Platon și Aristotel în Occident Huainanzi, de exemplu, și relevant pentru explorarea noastră a cosmogoniei antice chineze aici, abordează în mod explicit creația universală așa cum a fost înțeleasă de școlile filozofice predominante din dinastia Han și, la rândul său, relația sa cu preceptele etice și morale ale individului care urmau să să fie aliniat cu acest echilibru al principiilor cosmice și pământești (naturaliste), care la rândul lor urmau să fie aplicate și în sfera socio-politică, o legătură și o relație intelectuală care este absentă din lucrările lui Platon și Aristotel pe același subiect Totuși, asemănător Republicii lui Platon, scopul general Huainanzi este explorarea fundamentelor filozofice și intelectuale pe care ar trebui să se construiască statul ideal, un stat care ar trebui să fie guvernat de un conducător care este instruit în astfel de discipline, foarte asemănător cu noțiunea Regele filosof al lui Platon Lucrarea, în general, a fost concepută pentru a servi ca un fel de manual sau ghid pentru suveranul ideal Din cel de-al treilea capitol din Huainanzi, un capitol dedicat a ceea ce poate fi numit cel mai bine astrologia chineză antică, având titlul "Modele celeste", care descrie în detaliu minuțios tărâmul Cerurilor, care include stelele, zodiacul, fazele lunii și soarele, cele patru anotimpuri etc cu scopul fundamental de a descrie modelul care urmează a fi urmat în capitolul următor, "Modele terestre", găsim următoarea descriere a formării universului care are unele caracteristici foarte unice în raport cu celelalte narațiuni cosmogonice care există din antichitatea chineză Când Raiul și Pământul erau încă neformate, totul era Urcând și zburând, Scufundări și scufundări Astfel a fost numită Marea Început Marele Început a produs Vidul Nebulos Vidul Nebulos a produs spațiu-timp [yuzhou sau cosmos]; spațiu-timp a produs ql original O graniță [a împărțit] ql inițial Ceea ce era pur și strălucitor s-a răspândit pentru a forma Raiul; Deși este tratată în tratate separate, dar înrudite, precum Metafizica lui Aristotel și Timeuul lui Platon pg Teologia Reconsiderată Ceea ce era greu și tulbure s-a înghețat pentru a forma Pământul Este ușor să converge ceea ce este pur și subtil Dar greu de înghețat pentru cei grei și tulburi Prin urmare Raiul a fost completat mai întâi; Pământul a fost reparat postfață Esențele unite ale Cerului și Pământului au produs YTn și Yâng Esențele supersesive ale lui YTn și Yâng au provocat cele patru anotimpuri Esențele împrăștiate ale celor patru anotimpuri au creat nenumăratele lucruri [wanwu] Q'i-ul fierbinte al lui Yâng acumulat a produs foc; esența q'i de foc a devenit soarele Q'i rece al YTn acumulat a produs apă; esența q'i-ului apos a devenit luna Qi-ul debordant al esentelor soarelui si lunii a facut stelele si planetele Raiului aparține soarele luna, stele și planete; Pământului aparțin apele și inundațiile, praful și solul Deși găsim aici câteva dintre principiile cosmogonice clasice daoiste la care se face referire - cum ar fi împărțirea de bază a tărâmurilor Cerului și Pământului, stabilirea forțelor opuse de bază ale YTn și Yâng din care ies cele patru anotimpuri și cele zece mii de lucruri, adică wanwu, găsim aici și niște pași intermediari în procesul creativ universal pe care nu le găsim, cel puțin nu direct, în niciunul dintre celelalte materiale cosmogonice din antichitatea chineză În special, vedem o referire la ceea ce este tradus aici ca "Marele Început", referire la un singur eveniment creativ din care este creat "Vidul Nebulos" din care cosmosul însuși în manifestarea sa materială (yuzhou, sau literalmente "cosmos" " pe care autorul îl traduce aici prin "spațiu-timp") apare Ceea ce este absent în mod deosebit din această relatare este orice atribute antropomorfe care sunt atribuite oricărui strat al acestui proces creativ, unul dintre atributele unice ale filosofiei clasice chineze din antichitate pe care acest text o reflectă în mod clar Dar găsim, de asemenea, că aici este probabil cea mai veche introducere a noțiunii de ql (sau alternativ în literatura chineză ulterioară transliterată ca ch'i), care joacă un rol atât de important în formele ulterioare, mai evoluate, ale filosofiei taoiste Este ql primordial, de exemplu, din care se formează Cerul și Pământul, jucând același rol ca oul cosmic din narațiunea mitică PangO și coagularea ql și Yâng este cea care produce focul care, la rândul său, creează soarele și coagularea lui ql și Yîn care produc apă din care este creată luna În general, totuși, găsim aici într-o lucrare teo-filozofică și socio-politică destul de matură și influentă din secolul al II-lea î Hr teme cosmologice chineze antice, în general, consistente, cărora le lipsește un Huainanzi Liu An, regele Huainan Un ghid pentru teoria și practica guvernării în China Han timpurie Tradus și editat de John S Major, Sarah A Queen, Andrew Seth Meyer și Harold D Roth Columbia University Press, Capitolul , "Celestial Patterns", versetul pg - În scripturile timpurii Oracle, Bronze and Seal, q'i, sau ch'i, este descris ca "^" și este de obicei considerat "respirație" sau "aer" Termenul este de obicei transliterat în engleză ca "vapor", "respirație" sau "aer", dar o traducere mai precisă ar fi "energie vitală" sau "forță vitală" Paralele cu noțiunea chineză de din perspectivă teo-filozofică pot fi găsite în noțiunea de "prăna" din filosofia vedica, sau chiar în noțiunea de "pneuma", sau spirit divin, a stoicilor Qi poate fi văzut, de asemenea, asemănător cu Spiritul Sfânt al creștinismului sau chiar într-o notă mai ușoară ca "forța" trilogiei Războiul Stelelor care a captivat psihicul modern al Occidentului De exemplu, aceeași energie sau forță este folosită și manipulată în vechea practică medicinală chineză a acupuncturii, care a devenit populară în Occident în ultimul timp și a fost folosită în China și în Asia de Sud-Est de secole Vezi colaboratorii Wikipedia, "Qi", Wikipedia, The Free Encyclopedia, septembrie , : UTC, [accesat septembrie ] pg Teologia Reconsiderată accent antropomorf și concentrare pe principiile primordiale de bază care delimitează Cerul și Pământul, aceleași principii care guvernează ordinea universală De asemenea, descrie dualismul fundamental, care este atât de caracteristic filozofiei taoiste, interacțiunea forțelor de bază ale Yin (umbrit sau întunecat) și Yang (însorit sau luminos) din care nu numai se stabilește ordinea mondială universală, ci și o înțelegere a căreia poate duce la o viață echilibrată și armonioasă a virtuții, adică "Calea" sau Dao Această lume universală, această cosmogonie parcă, este privită în această tradiție nu numai ca o explicație a modului în care a fost creat și este menținut cosmosul, ci și ca un reper și un set de principii directoare pe care tărâmul omului - atât în mod individual și colectiv - ar trebui să fie aliniate pentru fericire (eudaimonia lui Aristotel), dar și căutată pentru crearea și stabilirea stării ideale - adică sursa principiului "Mandatului Raiului" Componenta finală a ultimei narațiuni teogonice clasic occidentale care este aparent absentă din tradiția Orientului Îndepărtat este această legătură stabilită între cei care guvernează și divin Vedem acest lucru destul de clar în civilizația egipteană antică, cu sumer-babilonienii și chiar dacă mai implicit decât explicit, cu tradiția elenă, unde fiecare a stabilit supremația unei singure zeități, a unei singure zeități, care nu era doar conducătorul al "panteonului" respectiv al zeilor, dar și din care au descins autoritatea și domnia Cu egiptenii antici, acest lucru era mai explicit, deoarece faraonul era un descendent direct al celui mai mare conducător al zeilor egipteni sau a pretins acces direct la cel mai mare conducător al zeilor egipteni - Amon-Ra, de exemplu Acest lucru a fost mai puțin explicit în tradiția elenă, unde toate Teogoniile au stabilit mai mult sau mai puțin supremația lui Zeus asupra "zeilor de odinioară", credința în care a unit poporul Greciei sub o singură tradiție culturală și religioasă (teologică) Cu sumerii-babilonienii și închinarea lor ritualică și ceremonioasă a lui Marduk, care este evidentă în tradiția care înconjoară Enuma Elis, vedem această legătură între cei care conduc și relația lor cu conducătorul zeilor De asemenea, perșii, uniți sub un singur zeu - Ahura Mazda, zeul suprem al credinței străvechi zoroastriene - căruia regii și-au jurat loialitate și de la care și-au câștigat în cele din urmă sursa de putere asupra oamenilor pe care i-au guvernat Dar dacă privim mai îndeaproape această legătură între inițiatorii civilizației antice chineze, de la care se stabilește stăpânirea imperială, și legătura cu divinul - ceea ce numim panteonul în Occident, care nu are o contrapartidă adevărată cu chinezii antici, putem găsiți un model similar Civilizația chineză antică, după toate relatările standard, cele mai multe dintre ele clasificate ca narațiuni istorice mai degrabă decât narațiuni mitice (dacă distincția face vreo diferență), începe cu așa-numiții Trei Suverani și Cinci Împărați Aceasta este epoca Împăratului Galben, Huangdi, și epoca lui Fu Xi, creatorul trigramelor originale din care izvorăște tradiția Yijîng și din care China dinastică își începe istoria - mai întâi cu dinastia Xia, apoi cu Shang , urmat de Zhou și apoi în dinastiile Qin, Han și ulterioare, acestea din urmă devin parte din înregistrările istorice mai degrabă decât pătrunzând în mituri și tradiții, așa cum sunt multe dintre legendele care înconjoară dinastiile anterioare Găsim un bun exemplu al acestei legături între inițiatorii pseudo-mitici ai civilizației chineze din preistorie cu divinul, sau semidivinul, dintr-un comentariu destul de târziu despre Shiji, sau Înregistrările Marelui Istoric, scris de Sima Zhen (sau Ssuma Cheng) din secolul al VII-lea d Hr , o Introducere care (conform lui Herbert J Allen, unul dintre cei mai timpurii traducători ai acestui clasic chinez antic în engleză de la sfârșitul secolului al XIX-lea) a fost inclusă de obicei în majoritatea interpretărilor de Shiji ca parte a ceea ce s-ar putea numi o Introducere "standard" Comentariul lui Sima Zhen este cunoscut sub numele de Shiji Suoyin, ceea ce înseamnă "Căutarea obscurului în înregistrările Marelui Scrib" În ea, Sima Zhen conturează relatarea celor Trei Suverani, cel pg Teologia Reconsiderată inițiatori legendari ai civilizației chineze care precede timpul celor Cinci Împărați (primul și cel mai important dintre acești Cinci Împărați fiind pseudo-divinul Împărat Galben, adică Huangdi), care este locul unde începe Shiji, completând un gol în înregistrarea "istorice" parca T'aihao (Great Brilliant), sau P'aohsi [Fu Xi], cu numele de familie Feng (vânt), înlocuind-o pe Suijen (producător de foc), i-a succedat Raiului ca Rege Mama lui, pe nume Huahsu, a călcat pe urmele unui uriaș pe lacul Thunder și l-a născut pe P'aohsi la Ch'engchi Avea un corp de șarpe, un cap de om și virtutea unui înțelept Privind în sus, a contemplat formele expuse în ceruri, iar privind în jos a observat modelele arătate pe pământ: a observat, de asemenea, în jurul său, semnele ornamentale ale păsărilor și fiarelor și diferitele potriviri ale solului În ceea ce privește ceea ce era aproape, a găsit lucruri de luat în considerare în propria persoană și în ceea ce privește distanța în lucruri în general El a delimitat mai întâi cele opt trigrame [bagua] pentru a arăta pe deplin virtuțile zeilor și pentru a clasifica calitățile miriadelor de lucruri [wanwu] El a elaborat un sistem de înregistrare prin tăblițe în loc de "snururi înnodate", iar ritualurile de căsătorie au fost apoi instituite pentru prima dată, o pereche de piei fiind oferite ca cadouri de nuntă "A făcut plase pentru a-i învăța pe oameni cum să prindă animale și să pescuiască", și așa a fost numit Fuhsi [Fu Xi] (victimă ascunsă) El ținea fiare în scop de sacrificiu în bucătăria lui și așa a fost numit P'aohsi (victimele bucătăriei) Fiind un semn de dragon, el a înscris dragoni printre ofițerii săi, iar aceștia au fost numiti lideri dragoni A făcut lăuta cu treizeci și cinci de coarde Domnind sub influența elementului Lemn, el și-a îndreptat gândurile către anotimpul primăverii; astfel Cartea Schimbărilor [Y'ijîng] spune: "Zeul a ieşit din strălucirea Orientului şi a făcut (începerea anului cu) prima lună a primăverii" Acest zeu era mare strălucitor Capitala lui era în Ch'en În Est a construit un monument feng pe Muntele T'ai După ce a domnit unsprezece ani, a murit posteritatea sa în perioada "Primăvara și Toamna" ( - î Hr ) au fost Jenhsu, Hsuchu și Ch'uanyu, care toți, unul după altul, purtau numele de familie Feng Referirea aici la P'aohsi (numele romanizat Wade-Giles al lui Paoxi în Pinyin) este un alt nume pentru Fu Xi, figura eroică din antichitatea chineză căreia i se atribuie că a creat trigramele originale, bagua, conform tradiției din jur comentariul Yîjîng, adică Cele Zece Aripi, care a fost anexat la hexagramele Yijing în ultima parte a primului mileniu î Hr Istoricii și mitologii chinezi i-au atribuit lui Fu Xi multe dintre componentele originale ale civilizației antice chineze - pescuitul, ceremoniile maritale, un sistem de scriere, muzică și altele asemenea și, în mod clar, Sima Zhen urmează și înregistrează această tradiție de lungă durată Totuși, ceea ce este interesant și unic la această relatare este că vorbește direct despre această narațiune a lui Fu Xi, îi atribuie descendența din Rai și îl integrează direct în structura istoriei antice chineze De asemenea, în mod interesant, îl descrie ca având un corp de șarpe și un cap de om, oarecum referindu-se la figurile neolitice de jumătate de om și jumătate de fiară care erau o caracteristică atât de marcată a panteonului egiptean, de exemplu Sima Zhen continuă: Nukua, de asemenea cu numele de familie Feng, avea trup de șarpe, cap de om și virtutea unui om sfânt A ajuns pe tron în camera lui Fuhsi, sub titlul Nuhsi Nu a făcut tobe de mână și a modelat doar orga de trestie; în consecință, Cartea Schimbărilor [YijTng] nu se referă la el și nu a avut nicio parte la revoluțiile celor cinci elemente Un autor spune că Ntikua a domnit și sub influența lui Înregistrările istorice ale lui Ssuma Ch'iens de Herbert J Allen Publicat inițial în în Journal of the Royal Asiatic Society ( ): - Text http://www sacred-texts com/journals/jras/ - htm pg Teologia Reconsiderată element Lemn Acum, la câteva generații după Fuhsi, elementele metal, lemn etc , au apărut în rotație regulată, iar Nukua, fiind primul care a obținut distincția specială din cauza marilor sale merite și, de asemenea, ca unul dintre cei trei suverani, a fost denumit în grabă drept "regele lemnului" În ultimul său an, unul dintre prinți pe nume Kdng kung, a cărui datorie era să administreze legea penală, a devenit violent și a jucat rolul de tiran El nu a condus cum trebuie, pentru că a căutat prin elementul apa să-l supune pe cel al lemnului De asemenea, a luptat cu Ch 'uyung și nu a fost învingător, când, căzând în furie, s-a lovit cu capul de muntele Incomplet și l-a doborât "Stâlpul cerului" a fost rupt și un colț de pământ lipsea Nukua a topit apoi pietre de cinci culori pentru a repara raiul, a tăiat picioarele unei broaște țestoase pentru a stabili cele patru extremități ale pământului, a adunat cenușa stufului arse pentru a opri inundația și a salvat astfel țara Chichow După aceasta, pământul s-a odihnit, cerul a fost sănătos și lucrurile vechi au rămas neschimbate Nukua a murit și Shennung și-a început domnia Zeul aprins, Shennung, era din familia Chiang Mama lui, pe nume Nuteng, era fiica lui Yukua și soția lui Shaotien Influențată de un dragon sacru, ea a adus pe zeul aprins cu un corp de bărbat și un cap de bou A crescut pe malul râului Chiang, de unde și-a derivat numele de familie Pe măsură ce a condus prin influența elementului foc, a fost numit "zeu aprins" și și-a numit ofițerii cu ajutorul focului "El a tăiat copaci pentru a face unelte agricole, îndoind cheresteaua în formă de mânere de plug și de cazmă și a învățat oamenii arta agriculturii Deoarece a fost primul care a dat lecții de agricultură, a fost numit "oleg divin" Apoi s-au oferit jertfe la sfârşitul anului, iar curele roşii folosite pentru ghirlande de plante şi copaci El a fost primul care a gustat diferitele ierburi şi primul care le-a folosit în scopuri medicinale El a făcut şi lăuta cu cinci coarde " El i-a învățat pe oameni cum să țină piețele de la mijlocul zilei, când își schimbau mărfurile și se pensionau, fiecare având ceea ce își dorea El a reduplicat cele opt trigrame și a obținut astfel șaizeci și patru de simboluri În primul rând și-a avut capitala la Ch'en, apoi a locuit la Ch'ufou După ce a domnit de ani, a murit și a fost îngropat la Ch'angsha Shennung provenea inițial din Liehshan (muntele care arde), așa că Tso (ch'iu ming) vorbește despre fiul muntelui care arde numit "Stâlp", și, de asemenea, despre Lishan (munte de piatră de ajire) Cartea ritualurilor [Liji] spune: acesta a fost individul muntelui de piatră de ajire care era în posesia imperiului Shennung a luat-o pentru soția sa pe fiica "Apei năvalnice", pe nume T'ingpa, care a născut un fiu, împăratul Ai (vai), care a avut un fiu, împăratul K'o (cuceritorul), care a avut un fiu, împăratul Yu- wang (plasă de ulm) Au fost în total opt generații, care au durat de ani, după care a luat naștere Hsien-yuan Descendenții săi au fost Choufu, Kanhsu, Hsilu, Ch'ichi, I-hsiang și Shenlu, care erau toți din tribul Chiang și prinți, sau altfel unul dintre președinții celor patru munți Sub dinastia Chou, un mare prinț, șeful lui Shen, a fost un ministru loial al regelui, iar Hsulieh, al statului Ch'i, a fost conducătorul prinților Regatului de Mijloc Acum, darurile conferite de oamenii sfinți erau mari și extinse, așa că domniile lor au fost glorioase și lungi, iar descendenții lor numeroși Potrivit unui autor, cei trei suverani erau suveranul Cerului, suveranul Pământului și suveranul Omului De la începutul creației, relațiile dintre prinț și supus au fost elaborate cu atenție și, deoarece conturile nu pot fi respinse în întregime, ele sunt anexate la aceasta Când au fost înființate pentru prima dată cerul și pământul, existau doisprezece suverani ai cerului, care trăiau în retragere, într-o stare de inacțiune, convertiți din lumea ocupată, regi stăpânind sub influența elementului Lemn Perioada a început cu acești frați Sheti, care au domnit câte de ani fiecare Cei suverani ai Pământului, regi care stăpâneau sub influența elementului foc, au fost persoane, din munții "Urechea Ursului" și "Poarta Dragonului", care au domnit, de asemenea, de ani fiecare Cei suverani ai Omului, care călăreau în carele de nori trase de creaturi înaripate, veneau din "gura Văii" și erau frați, care stăteau fiecare peste una dintre cele provincii și au construit orașe și orașe Au domnit de perioade, adică de ani După suveranii Omului au venit cei cinci dragoni, Suijen, Tat'ing, Pohuang, Chung Yâng, Chuan-hsu, Li-liu, Lilien, Hehsu, Ts'unlu, Huntun, Haoying, Yuch'ao, Chujang, Kot'ien , Yink'ang și Wu-huai, deoarece acestea sunt stilurile dinastiilor imperiale după vârsta celor trei suverani, dar neexistând nicio înregistrare în listele cronologice, nu putem spune numele regilor, lungimile lor domnii, sau localitățile capitalelor lor Într-o poezie a lui Han se afirmă că în vremurile străvechi peste de persoane au ridicat monumente feng pe Muntele T'ai și au scobit pământul pentru altare de pe Liangfu Confucius observă despre aceasta că nu le cunoaște pe toate aceste persoane, iar Kuan Iwu spune că de persoane pg Teologia Reconsiderată a construit monumente feng pe Muntele T'ai, despre care știa Acum primul dintre acestea a fost Wuhuai, dar înainte de Wuhuai și după suveranul Raiului, cronologia acoperă o perioadă atât de mare de timp încât nu se poate enumera toți împărații și Regii În orice caz, cărțile vechi sunt pierdute și nu se poate argumenta în prealabil, totuși nu ar trebui să spunem niciodată că nu au existat astfel de împărați sau regi Așadar, clasicul "Primăvara și Toamna" a consemnat că de la crearea și capturarea Linului ( BC) au trecut de ani, împărțiți în zece epoci, sau de ani (după unii autori) Prima epocă a fost numită cea a celor căpetenii, a -a cei Cinci dragoni, a -a Sheti, a -a Holo, a -a Lient'ung al -lea Hsuming, al -lea Hsiufei, al -lea Huit'i, al -lea Shent'ung și al -lea Liuchi Acum s-a aranjat în timpul lui Huangti ca Liuchi să fie adăugat celorlalte epoci Cele de mai sus se inserează aici cu titlu de completare a procesului verbal Deși este un pasaj destul de lung, este important și relevant aici, deoarece în primul rând ilustrează modul în care vechii chinezi și-au văzut istoria, ca fiind una care a început în epoca celor Trei Suverani de la care a început civilizația însăși, o perioadă din istorie "pierdută din înregistrări " dar încă amintit și transmis din generație în mituri și legende, dintre care multe sunt surprinse aici Avem moștenirea divină a acestor Trei Suverani și descrierea lor pseudo-mitică ca variante și om și fiară, care ne aduce nu numai înapoi la vechiul panteon egiptean, ci și la practicile șamanice din Paleoliticul superior în general, care în cea mai mare parte au făcut-o nu vedem distincția clară între om și fiară pe care o avem astăzi și cine credea, dacă luăm dovezi din varietatea de desene de artă rupestră găsite în toată Eurasia din această perioadă de timp, în această lume pseudo-imaginară în care omul și fiara s-au contopit în aceste figuri divine, aceste figuri divine care au devenit zeii acestor popoare antice și la care chinezii s-au uitat pentru stabilirea civilizației lor O altă distincție importantă între vechii chinezi față de omologii săi occidentali care caută să rezolve aceeași problemă - și anume conectează istoricitatea lor cu moștenirea divină - este că Sima Zhen documentează documentul aici, completând o parte din înregistrarea istorică care a fost omisă de "Marele Istoric" STmă Qian, el nu creează poezie lirică care ar putea fi cântată unui public precum Ovidiu sau Homer sau nu documentează mantre sau fraze sacre care au fost transmise de la autoritatea divină pentru a fi folosite în rituri, ritualuri sau sacrificii antice care au fost fără îndoială, o parte din practicile vechilor perși și indieni, așa cum sunt înregistrate în Avesta și, respectiv, Vede Aceasta este o abordare și un stil mult mai practic, și unul care servește în mod clar o nevoie socio-politică, precum și stabilește descendența dintre zei înșiși și cei care conduc, care este de fapt același scop al mitului egiptean antic și al Enuma Elis și chiar cele cinci cărți ale lui Moise la sfârșitul zilei Deci, în timp ce teogonia clasică, sau cosmogonia, ar putea lipsi, legătura dintre divin și uman rămâne încă în tradiția antică chineză, doar într-o formă diferită Vechii chinezi îl aveau pe Shangdi, fără îndoială, marele zeu al poporului Shang, căruia oamenii s-au închinat și la care s-au îndreptat pentru îndrumare și pentru a se sacrifica pentru succesul în luptă, pentru recolta bună și bunăstarea generală a poporului lor Dar miturile poporului Shang sunt pierdute, fără îndoială șterse din înregistrările arheologice și scrise - cât de puțin ar fi fost în China din epoca bronzului - de către Zhou când au ajuns la putere și când Shangdi a fost înlocuit de Tiăn, adică Raiul, ca principiu teologic general la care noua clasă conducătoare a privit nu numai ca justificare pentru guvernare în sine, ci și ca îndrumare ca principiu teologic și filozofic pe baza căruia etica și morala de bază, precum și structura unei societăți bine guvernate, ar trebui să se bazeze Tiănul nu era venerat în sine, cel puțin nu în sensul clasic preistoric cu sacrificii Înregistrările istorice ale lui Ssuma Ch'iens de Herbert J Allen Publicat inițial în în Journal of the Royal Asiatic Society ( ): - Text http://www sacred-texts com/journals/jras/ - htm pg Teologia Reconsiderată și ritual, dar cu toate acestea a fost fundamentul teo-filozofic pe care se bazează marile filozofii ale antichității clasice chineze, probabil unele dintre cele mai profunde și influente lucrări din toată antichitatea pg Teologia Reconsiderată Când se încearcă să se stabilească sistemele de credințe ale anticilor, și în special în ceea ce privește opiniile lor despre cosmogonie și teogonie, se poate ajunge la concluzia că orice scris de latini/romani nu poate adăuga nimic la înregistrarea istorică a valorii - în afară de a reflecta credințele latini/romanilor înșiși a căror cultură este renumită ca fiind în primul rând, cel puțin din perspectivă intelectuală și teologică, o simplă împrumutare și redenumire a celei a grecilor care au fost predecesorii lor în Orient și a căror cultură și popoare au fost romanii cucerit și asimilat prin diferite cuceriri din secolul al III-lea ВСЕ până la "căderea" clasică a Imperiului Roman (de Vest) în anul d Hr Figura : Imperiul Roman la cea mai mare întindere sub împăratul Traian, CE Romanii au fost o civilizație care a împrumutat în mod clar de la predecesorii săi în multe privințe, granițele lor geografice la apogeu răspândindu-se în tărâmul perșilor în Orientul Apropiat, al egiptenilor în sud și, bineînțeles, al grecilor și macedonenii care erau vecinii lor în Mediterana Ei au împrumutat în mod clar de la greci, fără îndoială, o mare parte din cultura și tradiția lor intelectuală, precum și din mitul subiacent De exemplu, după cum știm cei mai mulți dintre noi, aproape toți zeii romani au omologi greci direcți - Zeus cu Juno, Poseidon cu Neptun, Afrodita cu Venus etc Dar, desigur, aveau propria lor formă de lmage de la Wikimedia commons de la colaboratorii Wikipedia, "Istoria Imperiului Roman", Wikipedia, The Free Encyclopedia, septembrie , : UTC, [accesat septembrie ] pg Teologia Reconsiderată expresia și scrierea, adică latină, care este predecesorul direct al limbilor noastre europene moderne și este alfabetul pe care îl folosim și astăzi în Occident, atât de clar că influența lor asupra Occidentului nu poate fi negata În plus, cultura romană a produs oameni ca Cicero și Marcus Aurelius, fiecare filozofi și intelectuali influenți de sine stătător, așa că nu putem să-i respingem pe romani ca fiind cuceritori, dezvoltatori de meșteșuguri de stat și pricepere militare Chiar dacă mai presupunem că, chiar dacă romanii au adus unele contribuții intelectuale și filosofice gândirii occidentale, ei nu au produs contribuții unice în domeniul teologiei sau al mitologiei în sine, în mod colectiv mythos, negând moștenirea să spunem tradiția neoplatonică că, deși un produs al imperiului roman/bizantin evoluează, totuși, dintr-o influență clasică elenă și greacă Cu toate acestea, îi cunoaștem pe romani ca fiind responsabili pentru adoptarea pe scară largă a creștinismului, totuși, chiar dacă inițial, după secole de persecuție brutală, acesta este adoptat ca religie oficială a Imperiului Roman la sfârșitul secolului al IV-lea d Hr Problema cu această viziune destul de simplistă și poate chiar prejudiciabilă a romanilor este că atunci când citim de fapt narațiunea lor mitologică clasică, adică Metamorfozele lui Ovidiu, cel puțin dintr-o perspectivă teo-filozofică, ajungem la concluzii cu totul diferite Adică, Metamorfozele și mitul latin/roman pe care a ajuns să le reprezinte, conțin unele elemente foarte unice care se adaugă la tradiția teo-filozofică din antichitate Dacă nimic altceva, poate că se poate spune că această lucrare este una dintre cele mai influente și de durată narațiuni epice care au fost produse vreodată în Occident, rivalizând cu Iliada și Odiseea în ceea ce privește notorietatea și influența de durată care în sine face un caz pentru ca acesta să fie analizat la egalitate cu unele dintre celelalte teogonie antice, cum ar fi Teogonia lui Hesiod sau Enuma Eliss a sumerilor-babilonienilor De asemenea, este corect să spunem că, chiar dacă nu există un conținut unic sau o valoare independentă a operei în sine, ea reflectă totuși mitul predecesorului nostru cultural direct și numai în acest sens merită luată în considerare și analizată Metamorfozele lui Ovidiu atunci, dacă nimic altceva (și vom susține că este mult mai mult) reprezintă apogeul și sinteza a secolelor de narațiuni teo-filozofice și mitologice de-a lungul Mediteranei în antichitate Cu alte cuvinte, cu Ovidiu găsim cea mai modernă și mai dezvoltată interpretare a mitului antic așa cum a fost înțeles de către popoarele antice ale Mediteranei - popoare care includeau grecii, macedonenii, sumerii-babilonienii, egiptenii și Perșii pentru a numi doar câteva dintre civilizațiile majore care au intrat sub influența romană în perioada imperialismului roman, perioadă în care se naște și scrie Ovidiu Ovidiu, sau Publius Ovidius Naso, s-a născut în anul î Hr chiar la est de Roma și a murit în exil pe coasta Mării Negre în / EC, la vârsta de aproximativ de ani Ovidiu și-a scris poezia, opera sa anterioară având de-a face cu arta iubirii, în timpul domniei lui Cezar Augustus, fondatorul Imperiului Roman și primul său împărat În anul d Hr , împăratul Constantin, alias Constantin cel Mare, a emis împreună cu conducătorul său omolog al Estului Licinius, faimosul Edict de la Milano, care a dezincriminat creștinismul și a pus capăt persecuției creștinilor din Imperiul Roman Cu toate acestea, abia în anul d Hr , cu Edictul de la Tesalonic, așa-numitul Cunctus populat, adică "tot poporul", toți supușii romani au primit ordin să mărturisească credința și aderarea la credința creștină așa cum este mărturisită și guvernată de episcopii din Roma și, respectiv, Alexandria Augustus s-a numit de fapt Princeps Civitatis, sau "Primul cetățean al statului", iar după venirea la putere a stabilit cadrul constituțional - bazat pe Senat, magistrați executivi și adunări legislative - care a devenit cunoscut sub numele de "Principatul" Domnia lui Augustus a inaugurat Pax Romana, mai mult de două secole de pace relativă în tot Imperiul, în ciuda bătăliilor continue pg Teologia Reconsiderată Augustus a stăpânit peste un regat vast în zona Mediteranei care acoperea aproape toată Europa de Vest modernă, Africa de Nord și Egipt, Grecia clasică și Macedonia, desigur, precum și ținuturile din Orientul Apropiat care erau anterior sub stăpânire persană Augustus l-a exilat pe Ovidiu la Marea Neagră în anul e n , imediat după finalizarea celei mai faimoase lucrări a sa, Metamorfozele, una dintre cele mai bogate și mai extinse surse de mitologie greacă (și, la rândul ei, romană), scrisă în latină în versuri hexametru, lingua franca ca să spunem așa despre poezia lirică epică clasică, așa cum fusese stabilită de oameni ca Hesiod și Homer înaintea lui Ovidiu a fost bine educat și de noblețe, fiind instruit în arta dreptului și a retoricii în tinerețe El a fost destul de nobil și aristocratic, de exemplu, pentru a ocupa diverse funcții publice minore juridice și judiciare la Roma, înainte de a demisiona pentru a se ocupa de poezie ca un adult tânăr undeva la sfârșitul adolescenței sau la începutul lui douăzeci de ani Se știe că a călătorit foarte mult, de asemenea, vizitând locuri din întregul Imperiu Roman, cum ar fi Atena, Orientul Apropiat/Asia Mică, precum și Sicilia și a fost, fără îndoială, prin aceste cunoștințe, împreună cu învățăturile sale în clasici, din care a ajuns să-şi autoreze cea mai ambiţioasă şi de durată lucrare Metamorfozele conține cărți și acoperă peste de mituri, începând cu crearea lumii, primele câteva generații de zei și zeițe și apoi acoperind la rândul lor multe dintre miturile populare pe care am ajuns să le asociem cu civilizația greco-romană - Jason și Argonauții, mitul Minotaurului, povestea lui Dedal și Icar, faptele lui Hercule etc Lucrarea se încheie cu istoria și mitologia înființării Romei, împletite interesant cu materiale despre filosofia pitagoreică, culminând cu domnia și divinizarea lui Iulius Caesar, stabilind opera nu doar ca o narațiune poetică, ci și ca o narațiune istorică, conectând mitologicul cu istoricul și politicul ca majoritatea altor lucrări antice de acest gen Din această perspectivă, impulsul lucrării ar putea fi văzut oarecum în aceeași lumină cu Enuma Elis și unele dintre narațiunile cosmologice egiptene, stabilind legătura clasei conducătoare, sau împăratului roman în acest caz, cu domnia zeilor și nașterea universului Indiferent de faptul că era ceva în opera lui Ovidiu care îl preocupa pe Augustus, de unde exilul său care a rămas în vigoare până la sfârșitul vieții sale Ovidiu începe nu numai cu conținutul și scopul complet al operei, ci și cu narațiunea cosmogonică de bază, care are o înclinație mai teo-filozofică decât lucrările teogonice clasice pe care suntem obișnuiți să le vedem din această epocă în antichitate Din versetul de deschidere găsim: De corpuri schimbate în diferite forme, Ising: Zei, din care au izvorât aceste minuni, Inspiră-mi numerele cu căldură celestală; Până când îmi termin munca mea lungă și laborioasă: Și adaugă rimelor mele un caracter perpetuu, Dedus de la nașterea Naturii, până la vremea lui Cezar a luptat pentru expansiunea la frontierele Imperiului Vezi colaboratorii Wikipedia, "Augustus", Wikipedia, The Free Encyclopedia, septembrie , : UTC, [accesat septembrie ] de colaboratori Wikipedia, "Ovidiu", Wikipedia, The Free Encyclopedia, august , : UTC, [accesat septembrie ] pg Teologia Reconsiderată Înaintea mărilor, și acest băii terestre, Și baldachinul înalt al Cerului, care acoperă tot, Unul era chipul Naturii; ifaface: Mai degrabă o masă grosolană și indigerată: Un bulgăre fără viață, demodat și neîncadrat, Semințe de împrăștiere; și doar numit Chaos Niciun soare nu a fost luminat, lumea de văzut; Nicio lună nu și-a reînnoit încă coarnele tocite: Nici Pământul nu era suspendat pe cer, Norpois'd, a făcut leșie pe propriile ei temelii: Norvegieni de pe țărmurile pe care le aruncaseră brațele; Dar pământul, aerul și apa erau într-una Astfel aerul era lipsit de lumină, iar pământul instabil, Și abisul întunecat al apei nu poate fi navigat Nicio formă sigură nu era avans; Toți erau confuzi și fiecare i-a deranjat pe restul Căci cald și rece erau într-un singur bodyfixt; Și moale cu greu și ușor cu amestec greu Vedem clar aici noțiunea de ordine din haos, care iese dintr-un fel de abis apos, în concordanță nu numai cu relatarea creației a lui Hesiod care începe cu Haos, ci și cu mitul creației egiptean și sumer-babilonian care începe cu acest apos abis din care iese universul Ovidiu încă stabilește baza antropomorfă pentru crearea diferiților zei și zeițe - narațiunea teogonică - care creează scena pentru diferitele transformări și relatări mitice ale zeilor și eroilor epocii de aur a omului care reprezintă povestea principală a lui Ovidiu istoria epică a lumii până în prezent, adică domnia lui Augustus Așadar, deși încă mai avem Haosul nemuritor așezat la stâlpul creației, Timpul însuși reprezentând "începutul" cosmosului, avem și un mit al creației mult mai "naturalist" prezentat de Ovidiu, universul ieșind din interacțiunea și coalescența opuselor forțe precum întunericul și lumina, frigul și căldura, moi și durele care amintesc de narațiunile cosmogonice ale Orientului Îndepărtat (adică China) Ceea ce este, de asemenea, izbitor la această introducere, și amintește, de asemenea, foarte mult de sistemele teo-filosofice ale Orientului Îndepărtat, este concentrarea sa principală asupra schimbării în sine, adică metamorfozei, ca temă generală a lucrării, filozofia de bază și tematica lucrează ca un întreg De aici și titlul Metamorfoze și de aici includerea, spre sfârșitul lucrării, a explicației și sursei acestei filosofii de bază pe care o atribuie lui Pitagora Ovidiu continuă apoi să schițeze blocurile de bază, adică elementele creației - pământ, aer, foc și apă - din care se formează Pământul și Cerurile și diferitele lor trăsături Accentul în acest mit al creației se schimbă ușor de la predecesorii săi de la un accent pe teogonie - crearea generației de zei cu atributele și omologii lor masculin și feminin și conflictul și căutarea dominației care au urmat - la crearea țesăturii de bază a lumea naturală din aceste elemente "naturale" de bază, Metamorfoze de Ovidiu Tradus în versuri englezești sub conducerea lui Sir Samuel Garth de John Dryden, Alexander Pope, Joseph Addison, William Congreve și alte mâini eminente Publicat în Cartea I, "Crearea lumii" tradusă de John Dryden De pe http://classics mit edU/Ovid/metam l first html pg Teologia Reconsiderată trădând asupra operei sale o influență teo-filozofică mai elenă, ceea ce nu ar trebui să fie cu totul surprinzător, având în vedere contextul intelectual în care scrie Ovidiu Dar Dumnezeu sau Natura, în timp ce ei se ceartă astfel, La aceste discordie intestinale pune capăt: Apoi pământul din aer și mările din pământ au fost conduse, Și aer mai groaznic s-a scufundat din Cerul eteric Astfel dezmembrați, ei își iau locul potrivit; Următorul familie, îmbrățișat continuu; Și inamicii sunt despărțiți de un spațiu mai mare Forța focului a urcat mai întâi în sus, Și și-a luat locuința pe cerul boltit: Apoi aerul reușește, în lejeritate lângă foc; Ale cărui atomi de pe pământ inactiv se retrag Pământul se scufundă dedesubt și atrage o mulțime de oameni De-a lungul semințelor groase, groase și greu de manevrat În jurul coastelor ei, ape nestăpânite urlă; Și ridicându-se, pe o creastă, insultă malul Astfel, când Dumnezeu, oricare ar fi fost Dumnezeu, Am format întregul și am pus părțile de acord, Ca să nu se găsească părți inegale, El a modelat Pământul într-o rundă spațioasă: Apoi, cu o suflare, a dat vânturile să sufle; Și rău curg apele adunate El adaugă izvoarele curgătoare și lacurile în picioare; Și delimitarea malurilor pentru râuri întortocheate face O parte din Pământ este înghițită, cel mai mult În oceane ample, dezembogu'd, se pierd El umbrește pădurile, văile pe care le înfrânează Cu munţii теку, şi se întinde câmpiile În afară de versetul curgător în care Ovidiu conturează această creație, cititorul ar trebui să-l surprindă că, deși rămâne un mic indiciu de scepticism cu privire la noțiunea de existență a unui Dumnezeu Creator ("orice Dumnezeu a fost el"), asemănător cu "probabilul" poveste" subliniată în Timeuul lui Platon, cu care Ovidiu, fără îndoială, era intim familiarizat, acest Creator (Demiurgul lui Platon) este totuși în fruntea și centrul în rolul de a forma și modela lumea Această sinteză a mitului și filosofiei elene este, de fapt, o caracteristică unică a lucrării în sine și, în multe privințe, prefigurează și poate chiar plantează unele dintre semințe ale revoluției teo-filozofice care urmează să aibă loc destul de curând după aceea, în granițele Imperiului Roman, care decurg din viața și învățăturile evreului Isus din Nazaret, care în următoarele câteva secole evoluează în ceea ce cunoaștem astăzi ca creștinism Metamorfoze de Ovidiu Tradus în versuri englezești sub conducerea lui Sir Samuel Garth de John Dryden, Alexander Pope, Joseph Addison, William Congreve și alte mâini eminente Publicat în Cartea I, "Crearea lumii" tradusă de John Dryden De pe http://classics mit edU/Ovid/metam l first html pg Teologia Reconsiderată Ovidiu își continuă narațiunea creației cu actul final al creației, așa cum ar fi, creația omenirii, care conține multe motive și povești care amintesc de povestea creației ebraice atribuită lui Moise (adică Geneza), pe măsură ce cerul este împărțit și separat de Pământul, diferitele animale și fiare sunt create pentru a fiii lumii, iar omenirea este formată ca ultim act al creației, având un loc special în sălile creației lui Dumnezeu ca descendent direct al Creatorului însuși De-abia le-ar fi distins Pow'r-ul, când Stelele drepte, care nu mai erau acoperite cu greutate, Își exercită capetele, de sub masă; Și trage în sus și aprinde pe când trec și cu lumină difuză împodobesc locul lor ceresc Apoi, fiecare gol al Naturii de aprovizionat, Cu forme de zei el umple cerul liber: El trimite noi turme de fiare, câmpii de împărțit: Noi colonii de păsări, pentru oameni aer: Și în paturile lor mohorite, peștii-ipuși se repara O creatură de un fel mai înalt И/ca dorea încă, și atunci Omul a fost proiectat: Conștient de gândire, de sân mai încăpător, Pentru forma imperiului, și apt să conducă restul: Fie că cu particule de foc ceresc Dumnezeul Naturii și-a făcut Sufletul inspiră, Sau Pământul, dar nou despărțit de cer, Și, flexibil, încă mai păstrează "d-a" energie eterică: Pe care înțeleptul Prometeu a temperat-o în pastă, Și, amestecat cu râuri vii, imaginea divină turnată Astfel, în timp ce creația mută se îndoaie în jos Vederea lor și mamei lor pământești, Omul se uită în sus; şi cu ochii ridicaţi Priveşte cerurile lui ereditare Din principii atât de grosolane a început forma noastră; Iar pământul a fost transformat în Om Atunci când analizăm relatarea lui Ovidiu despre creație, putem vedea clar o varietate de teme și motive din diverse alte narațiuni ale creației din alte civilizații care au dominat Marea Mediterană și Orientul Apropiat și au predatat perioada de expansiune imperială romană și sinteza culturală pe care lucrarea lui Ovidiu reflectă clar El integrează toate aceste povești ale creației vechi în tradiția teo-filozofică și mitologică elenă, creând o narațiune a creației cu totul unică Metamorfoze de Ovidiu Tradus în versuri englezești sub conducerea lui Sir Samuel Garth de John Dryden, Alexander Pope, Joseph Addison, William Congreve și alte mâini eminente Publicat în Cartea I, "Crearea lumii" tradusă de John Dryden De pe http://classics mit edU/Ovid/metam l first html pg Teologia Reconsiderată De exemplu, în timp ce vedem o referință, deși nu neapărat o relatare directă, a bătăliei dintre a doua și prima generație de zei, care joacă un rol atât de important în miturile egiptene, elene și sumer-babiloniene, relatarea lui Ovidiu despre această bătălie și despre ultima domnie a lui Jupiter (Zeus) este desubliniată, înlocuită cu o narațiune mai platonică (mijloc) care păstrează totuși existența panteonului greco-roman din care se bazează nu numai o mare parte din narațiunea sa mitică, ci și de fapt de care în cele din urmă îi leagă pe Iulius Caesar și Augustus ca descendenți divini în cărțile de încheiere ale lucrării Vedem, de asemenea, aici, în relatarea creației lui Ovidiu, omenirea fiind numită ca având un loc special în creația lui "Dumnezeu", fiind formată din Pământ parcă, sintetizând, fără îndoială, noțiunea de Demiurg al lui Platon cu noțiunea ebraică a unicului Dumnezeu adevărat, adică Iahve Această relatare este urmată de o descriere destul de lungă a așa-numitei "Epoci de Aur" a omului, care în cele din urmă evoluează în epocile degenerative morale ulterioare, care îi fac pe zei să-și distrugă cea mai mare creație printr-un Mare Potop Această narațiune este foarte reminiscentă a narațiunii creației din Geneza, unde Epoca de Aur a lui Ovidiu corespunde creației bărbatului și femeii primordiali în Grădina Edenului unde moartea și suferința nu le sunt cunoscute În această relatare binecunoscută a expulzării lor din Grădină, Adam este înșelat de partenerul său, prin intermediul șarpelui, să mănânce "fructul interzis" care îl înfurie pe Iahve și îi alungă din Grădină și duce la "blestemul" lui Iahve al omului, din cauza "păcatului său originar", astfel încât el trebuie să trudească acum pământul pentru întreținere, iar femeia trebuie să treacă prin durerea nașterii pentru a crește copiii dezamăgit de om, având în vedere degenerarea sa morală și etică și, la fel ca în narațiunea lui Ovidiu, distruge întreaga omenire printr-un Mare Potop, salvându-l doar pe Noe datorită dreptății sale au fost prin singurul supraviețuitor al unei singure ființe morale și drepte alese de zei, desigur că poate fi găsită și în marea epopee antică sumeriană a lui Ghilgameș, o poveste care poate fi urmărită încă din antichitate până la sfârşitul mileniului II î Hr În timp ce lucrările lui Hesiod și Manu datează înaintea operei lui Ovidiu cu secole, dacă nu chiar mai mult, ele vorbesc despre tradiția intelectuală și mitică de anvergură la care Ovidiu a avut în mod clar acces și, în cele din urmă, o sintetizează în opera sa Poate vorbește, de asemenea, despre sinteza mitologiei greco-romane, sau poate într-un sens mai larg mediteranean, în tradiția mitologică hindusă - sau, desigur, poate despre existența unei tradiții mitologice care precedă toate aceste civilizații din care toți provin din ca sursa lor Mai mult, s-au făcut și paralele între Arborele Vieții, care a fost plantat în centrul Grădinii Edenului și din care au mâncat Adam și Eva, și un motiv de copac care se găsește în Mesopotamia antică și Orientul Apropiat, datând încă din urmă ca mileniile IV și III î Hr Acest arbore antic mesopotamien, așa-numitul "Arborele Vieții Asirian", care, deși nu este menționat sau menționat în niciuna dintre transcripțiile sau scrierile scrise din Mesopotamia antică, are în mod clar conotații religioase și mistice, având în vedere contextul în care a fost găsit din perspectivă arheologică Un savant a mers atât de departe încât să coreleze direct acest motiv arborelui asirian, care joacă un rol atât de proeminent în Geneză Pentru narațiunea lui Ovidiu despre Potop, vezi Metamorfozele lui Ovidiu, tradusă de Anthony S Kline Cartea I, versurile - (http://ovid lib virginia edU/trans/Metamorph htm# ) Geneza : - : Vedeți Versiunea King James la https://www biblegateway com/passage/?search=Genesis+ % A - % A &version=KJV Geneza : - : Vedeți Versiunea King James la https://www biblegateway com/passage/?search=Genesis% : - : A se vedea contribuitorii Wikipedia, "Gilgamesh flood myth", Wikipedia, The Free Encyclopedia, septembrie , : UTC, [ accesat septembrie ] pg Teologia Reconsiderată Povestea lui Adam și Eva, la Arborele Vieții cabalistic, care reprezintă desigur esența tradiției mistice evreiești Figura : Reprezentarea arborelui vieții asirian Toate acestea arată, desigur, corolarele clare și împrumuturile culturale grele ale multor dintre temele pe care le găsim în narațiunea creației lui Ovidiu, care provine, desigur, în cea mai mare parte din predecesorul său grec Hesiod, dar și legăturile dintre relatarea creației lui Ovidiu și narațiunea ebraică din Geneza care conțin teme mesopotamiene și sumer-babiloniene și povești care precedă Geneza cu secole Și, în sfârșit, dar cu siguranță nu în ultimul rând, accentul lucrării lui Ovidiu asupra schimbării în sine, adică Metamorfozele, și paralelele care pot fi făcute cu filozofii presocratici timpurii, cum ar fi Heraclit și, desigur, Pitagora, la care Ovidiu face aluzie în mod specific ca fiind sursa filozofiei sale, poate fi găsită și ca bază pentru aproape toată filozofia chineză, așa cum se reflectă în clasicul chinez al schimbărilor, adică Yijîng, o lucrare ale cărei origini pot fi urmărite încă din mileniul II ВСЕ China în Orientul Îndepărtat Această paralelă interesantă ridică câteva întrebări serioase cu privire la cât de vechi sunt unele dintre aceste principii filozofice de bază, adică noțiunea de schimbare și impermanență ca esență a realității și cum se face că două culturi separate de mii de mile fără comerț sau comerț cunoscut schimbul cultural până în secolele al II-lea sau al III-lea d Hr ar fi putut adopta astfel de sisteme teo-filosofice similare de credință Pentru paralele între Arborele Vieții Asirian și Arborele Vieții Cabalistic Evreiesc, adică Arborele Safirotic al Vieții, vezi ARBORUL VIEȚII ASIRIAN: TRACAREA ORIGINILE MONOTEISMULUI Evreiesc și a Filozofiei Grece de Simo Parpola Journal of Near Eastern Studies, Vol , nr (iulie ), p - - Publicat de The University of Chicago Press Din Coiful Regelui Urartu Sarduri II, circa secolul al VIII-lea ВСЕ Imagine de pe Wikipedia, enciclopedia liberă > [accesat septembrie ] pg Teologia Reconsiderată pg Teologia Reconsiderată Aceste narațiuni mitologice au ajuns în mod clar înapoi, la un nivel sau altul, în vremurile pre-civilizație ale societăților în care au apărut, în mod clar existau nu numai asemănări între relatări, ci și o "împrumutare" a narațiunilor între și între diferitele relatări civilizații care au prosperat în această perioadă de timp în evoluția umană și socială Toate în cea mai mare parte împărtășesc această temă comună a lumii care iese dintr-un haos apos, dintre care unele (de exemplu mituri orfice, indo-ariane și mai târziu chineze) conțin și metafora destul de distinctă a lumii care iese dintr-un mare ou cosmic din care ies tărâmurile Raiului și Pământului, iar apoi din această supă cosmică, sau după caz, se creează elementele sau componentele de bază ale universului material - Pământ, Cer, Stele, Apa, Rai etc - oferind bazele pe care omenirea și civilizația însăși ar putea să răsară și să înflorească Lăsând deoparte caracteristicile destul de distincte ale relatărilor cosmogonice ale vechilor chinezi, există în mod clar aspecte subtile și distinctive ale acestor narațiuni ale creației din Mediterana și Orientul Apropiat care reflectă diferitele sisteme de credințe și medii socio-politice diferite ale acestor diferite culturi în cadrul cărora aceste relatări teogonice au fost create și stabilite și apoi păstrate prin diferite forme de scriere - dintre care majoritatea erau de natură religioasă și politică, distincția dintre cele două constructe sociale fiind mult mai puțin clară în antichitate decât este astăzi În teogonia egipteană, sumer-babiloniană, greacă și romană, de exemplu, au existat în mod clar puncte de referință și modele de utilizare a mythosului pentru a stabili o linie clară de autoritate pentru conducătorii existenți și în Enuma Elis, precum și în cea a lui Hesiod Teogonia și Metamorfozele lui Ovidiu, găsim prima generație de zei ieșind din această prăpastie apoasă, această supă primordială haotică parcă, urmată de conflictul care a urmat între generația de zei din care puterea supremă este conferită marelui zeu al respectivului civilizație - Jupiter pentru romani, Zeus pentru greci, Marduk pentru sumeri-babilonieni și Amon-Ra, Ptah sau Atum pentru egipteni, în funcție de varianta mythos-ului Deși această teogonie generațională din care se naște cosmosul și apoi în cele din urmă omul este absentă din relatările din Orientul Îndepărtat, și anume din India și China, cel puțin în China există o legătură care se stabilește de la fondatorii și conducătorii diferitelor dinastii chineze în antichitate față de zeitățile care prezidau universul, chiar dacă în tradiția ulterioară a izvorât din noțiunea mai teo-filozofică a Raiului (Tiăn) mai degrabă decât direct la o generație antropomorfă de zeități atât de caracteristică mitului creației din Marea Mediterană și Orientul Apropiat în antichitate Totuși, ceea ce este clar este că aceste narațiuni ale creației, despre care găsim dovezi din mileniul și I ВСЕ, este că există multe concepte și idei similare care sunt prezentate, iar narațiunile în sine servesc, de asemenea, unor scopuri similare, în aproape toate civilizațiile pe care le-am privit în Eurasia pe care le-am analizat - legătura regelui sau conducătorului cu panteonul care iese din haosul apos din care este creat cosmosul fie prin ereditate direct, fie prin cadrul mai conceptual prezentat de chinezii antici prin Mandatul Raiului Chiar și indo-arienii au stabilit o stratificare socială a societății pe care a legat-o înapoi de narațiunile lor teogonice și cosmogonice, chiar dacă făceau parte dintr-o stratificare ulterioară a mitului (din Legile lui Manu, de exemplu) Civilizația din care provine hinduismul, de exemplu, civilizația succesoare a vechilor popoare indo-ariene care s-au așezat în India și au condus peste ceea ce este astăzi India, este asociată istoric cu Valea Indusului, un sistem fluvial din care o cultură străveche putea cultiva culturi și prosperă, fără îndoială, o relație foarte asemănătoare cu sumerii-babilonienii care s-au stabilit în Valea Tigru-Eufrat, egiptenii care aveau o relație atât de apropiată pg Teologia Reconsiderată relația cu Nilul și diferiții oameni antici chinezi care aveau o legătură strânsă similară cu râul Galben, care este strâns asociat cu zorii civilizației lor În mod clar, această relație strânsă cu fiecare dintre aceste popoare respective și dependența lor de apă pentru întreținere, pentru viață, a fost în mod clar un factor determinant pentru ca apa să fie principala substanță primordială din care iese universul în aproape toate aceste narațiuni ale creației Autorii Vedelor și Purănei au susținut astfel de credințe reflectate în "apele cosmice" (ăpas în sanscrită) ca sursă a creației universale, așa cum egiptenii își aveau conceptul despre Nu și sumerienii antici aveau Apsu - fiecare semnificând practic același principiu și fiecare având asocieri etimologice directe cu apa într-o formă sau alta În fiecare dintre aceste civilizații și culturi străvechi, sistemul lor fluvial respectiv a fost sursa recoltelor lor și locul unde s-au scăldat și au băut, la fel cum o fac astăzi popoarele din jurul acestor sisteme fluviale Aceste sisteme fluviale sunt însăși sursa vieții, sisteme fluviale care, dacă s-ar usca, civilizațiile înseși ar pieri, fără îndoială motivul pentru care noțiunea de apă era aproape direct asemănătoare cu viața însăși La rândul lor, inundațiile sezoniere, care fără îndoială și-au încadrat întreaga existență și relație cu lumea naturală, le-au încadrat ideea despre trecerea timpului și simțul general al ordinii - atât pe pământ, cât și în ceruri, care a fost folosit pentru a urmări anotimpurile și trecerea a timpului însuși Prin urmare, nu ar trebui să fie surprinzător faptul că vedem principiul de bază al apei și noțiunea de ordine în legătură cu anotimpurile și mișcarea cerurilor reflectate în toate aceste narațiuni cosmogonice antice Asta nu înseamnă că nu a existat un împrumut sau o împărtășire a acestor motive mitologice care au avut loc între aceste popoare antice - așa cum știm că a existat cel puțin în întreaga Mediterană și Orientul Apropiat - dar, din nou, nu ar trebui să fie surprinzător cu privire la modul în care acestea Narațiunile cosmogonice au ajuns să-și ia forma inițială de la început, chiar dacă toate au provenit din aceeași sursă narativă cândva adâncă în preistorie Găsim, de asemenea, paralele cu așa-numitele epoci ale omului, așa cum se reflectă poate în forma sa cea mai matură în relatarea lui Ovidiu, care conturează patru epoci - aur, argint, bronz și fier - ale epocii bronzului mai feroce și războinice, care a fost urmată de perioada a Marelui Potop și a reîncarnării ulterioare a omului în cea de-a patra și ultima epocă a fierului care reprezintă epoca actuală a omului Găsim, de asemenea, o schiță tematică foarte asemănătoare a evoluției omenirii din Lucrările și Zilele lui Hesiod, care conturează cinci epoci - Aur, Argint, Bronz, Eroic și zece Fier - care se aliniază îndeaproape relatării lui Ovidiu și, după toate probabilitățile, din care s-a inspirat Găsim, de asemenea, o relatare similară a Epocii Omului din Legile lui Manu (Manusmriti), deși utilizând o terminologie diferită și locuind într-un context teologic foarte diferit În relatarea lui Manu, el oferă o descriere foarte asemănătoare a "căderii" omului de la o eră a adevărului și a dreptății (Epoca Krta) până la încă trei epoci ale omului, până la epoca actuală a relativ mai puțină neprihănire și forță morală și etică (era prezentă sau Era KălT, aka KălT Yuga) O relatare similară a Epocii Omului poate fi găsită și în Purănas, o altă lucrare mitică indo-ariană/hindusă despre care se crede că a fost compusă între secolele II și X d Hr Toate acestea au, desigur, asemănări foarte puternice cu relatările despre așa-numita "cădere a omului" a lui Hesiod, precum și a lui Ovidiu, a cărei versiune alegorică poate fi găsită în proverbiala "cădere a omului" din Grădina din Judeo -Mitul creștin, așa cum este păstrat în Geneza În plus, vedem că Marele Potop joacă un rol semnificativ în majoritatea acestor tradiții, deoarece se referă în mod specific la așa-numita "cădere a omului", o narațiune pe care o găsim nu numai în relatarea familiară în Geneză dar şi Codul de drept al lui Manu: o ediție critică și traducere a Manava-Dharmasastra De Patrick Olivelle Oxford University Press Capitolul versetele - , pag - pg Teologia Reconsiderată în relatarea lui Ovidiu despre istoria omului și în mitul sumer-babilonian din Epopeea lui Ghilgameș, care este probabil sursa majorității narațiunilor ulterioare, sau în concordanță cu ipoteza noastră laurasiană, este dintr-o sursă anterioară decât toate acestea că aceste narațiuni similare narațiunile se găsesc înrădăcinate în toate miturile tuturor acestor popoare antice răspândite pe o geografie atât de largă (Eurasia) și o întindere de timp Putem găsi alte paralele izbitoare între vechii mituri perși și indo-arieni în mod specific, nu numai din punct de vedere lingvistic și filologic, ci și în ceea ce privește obiceiurile și ritualurile, așa cum se reflectă în lucrările lor teologice existente din cele mai vechi înregistrări istorice pe care le avem civilizațiile respective Vorbind cu o moștenire comună foarte apropiată, fără îndoială, identificată lingvistic ca proto-indo-europeni din care provin indo-iranienii și indo-arienii Similar tradiției vedice așa cum o înțelegem din antichitate din materialul din cele mai vechi Vede, adică ritualurile și imnurile înregistrate în Rigveda, practica ritualului și recitarea versurilor din Gathas și Yasna reprezintă în mod clar partea centrală a ceea ce am ajuns să înțelegem ca cel mai vechi strat al credinței zoroastriene - asemănările dintre indo-arieni și indo-iranieni așa cum îi înțelegem prin Vede și Gathas și Yasna abundă Având în vedere că ambele tradiții sunt încă practicate activ, adică ritualurile și versurile și ceremoniile descrise în scriptura respectivă - Avesta indo-iranienilor care a fondat civilizația Persiei și Vedele indo-arienilor - știm încă cum unele dintre limba documentată în aceste texte antice este de fapt pronunțată, dezvăluind asemănări izbitoare nu numai din punct de vedere lingvistic (filologie), ci și în ceea ce privește conținutul general și scopul ceremoniilor în sine Gathic, sau vechiul avestan împărtășește multe caracteristici comune și asemănări cu sanscrita vedica , scrierea celei mai arhaice dintre Vede, Rigveda, a cărei compoziție este, de asemenea, datată în ultima parte a mileniului II î Hr Nu numai că cele două limbi împărtășesc multe dintre aceleași cuvinte și termeni, dar imnurile și ritualurile descrise în cele două texte împărtășesc multe dintre aceleași atribute și modele, vorbind despre o relație foarte strânsă între cele două popoare, care a fost surprinsă de autorii și conservatorii acestor tradiții teologice străvechi, al căror conținut - în Avesta și Vede - descriu ritualuri și rugăciuni care au fost cu siguranță practicate la începutul celui de-al doilea mileniu î Hr de către aceste popoare respective, dacă nu chiar mai devreme Cele mai vechi reprezentări scrise ale acestor două limbi antice supraviețuiesc până la noi sub două sisteme de scriere diferite, sanscrita vedica supraviețuind în cea mai veche formă în scrierea BrăhmT, care a fost folosită din secolul al III-lea î Hr până în secolul al V-lea d Hr în Asia de Sud și Centrală (și provine, de asemenea, din sistemul alfabetic fenician), iar Avesta în Avestan, care a fost folosit în jurul anilor - d Hr și, după cum s-a menționat deja, a fost conceput special în scopul de a codifica cunoștințele și practicile zoroastriene Având în vedere moștenirea comună și descendența diferitelor scripturi care captează aceste limbi antice, lingviștii și filologii pot identifica modele fonetice și asemănări de pronunție a cuvintelor între cele două limbi, chiar dacă niciuna dintre acestea nu este vorbită astăzi, oferind mai multe dovezi ale asocierii strânse și culturale și culturale schimbul lingvistic între aceste două civilizații ajungând înapoi în timpurile preistorice (pre-mileniul II î Hr ) Dintr-o perspectivă socio-culturală și chiar teologică, această relație lingvistică, atât din punct de vedere al formelor de scriere, cât și din punct de vedere al vorbirii, ne oferă efectiv o fereastră bidimensională către cel teologic sau religios În timp ce zoroastrismul nu este nici pe departe la fel de popular sau de răspândit precum iudaismul sau hinduismul, el este totuși practicat în unele mici buzunare ale lumii, în special în Orientul Apropiat din care provine și, prin urmare, păstrăm încă o fereastră către credințele teologice și practicile acestor popoare antice, precum și limba lor originală, așa cum facem evreii antici și preoții vedici (brahmani) prin închinarea, ritualurile și sistemele lor de credință care sunt practicate și astăzi pg Teologia Reconsiderată lumea din Orientul Apropiat și Îndepărtat (Iranul modern și India) în al doilea mileniu î Hr , care este data asociată în mod obișnuit cu limbile sanscrite avestan și vedice (nu textele, ci limbile în sine) În zoroastrism, așa cum este adevărat și în cazul hindușilor, pronunțarea cuvintelor și practicarea unor ritualuri specifice este o parte importantă a venerării lor și acest lucru se reflectă în faptul că ei, deși nu până în primele câteva secole e n , au creat un scenariu specific conceput tocmai pentru acest scop - și anume Avestan Avestanul este o limbă scrisă care este un derivat al scriptului Pahlavi mai popular și mai răspândit, care a fost folosit de perși în antichitate pentru a codifica o varietate de limbi iraniene de mijloc din jurul imperiului lor Pahlavi este derivat dintr-o grafie aramaică mai arhaică, care, la rândul său, a fost derivată din același alfabet fenician, același alfabet din care a fost derivată greacă veche, ebraică veche și scrierea antică BrăhmT (o derivație a căreia a fost folosită pentru a transcrie sanscrita) din, vorbind nu numai despre originile comune ale tuturor sistemelor de scriere alfabetică folosite de aceste popoare antice, ci și despre dovezi clare ale unui element de schimb cultural care trebuie să fi existat la un moment dat în istoria antică între aceste diferite popoare și culturi care s-a răspândit și a prins rădăcini din Orientul îndepărtat ca Grecia și Orientul Mijlociu, până în Persia și Orientul Apropiat (casa lui Avesta) până în regiunea Văii Indusului, casa Vedelor De asemenea, este interesant faptul că cuvântul grecesc pentru imn sau cântec, ymnos, care era în mod clar foarte răspândit și important în lumea antică elenă, așa cum este ilustrat în tradițiile răspândite și bine documentate ale lui Homer, Hesiod și Orfeu, înseamnă aproape același lucru ca omologul său lingvistic la Est - yasna pentru indo-iranieni și yajna pentru indo-arieni În tradiția greacă însă, conotația cuvântului este oarecum lipsită de noțiunea de ritual sau sacrificiu, poate pentru că aspectul sacrificial al imnurilor în sine a fost renunțat de către greci, cel puțin în afara tradițiilor de cult mister ale cărora noi știu puține despre, având în vedere vălul secretului în care erau protejate aceste practici S-ar putea argumenta că cuvântul grecesc pentru imn sau cântec, ymnos, care a reprezentat o astfel de parte integrantă a tradiției ritualice și teologice chiar și în Grecia - așa cum se reflectă în prevalența și importanța imnurilor lui Hesiod și Homer în elenul filosofic și cultural tradiție - ar putea fi și probabil a fost un derivat direct din aceste două sisteme religioase relativ mai vechi din Orient Aceasta este probabil o dovadă a legăturilor mult mai strânse ale acestor culturi din perspectivă religioasă și teologică Poate că nu este atât de exagerat să tragem concluzia că acest cuvânt sau termen foarte asemănător care și-a găsit drumul în limbile acestor civilizații dispersate geografic în antichitate - de la Grecia/Ionia în Mediterana și Orientul Apropiat până la persani/iranieni în Asia Mică pentru indo-arienii/hindușii din India modernă - care a avut o asemenea importanță culturală și teologică este o dovadă a schimburilor culturale și a comunicării intelectuale dintre aceste culturi în mileniile al III-lea și al II-lea î Hr decât presupun istoricii, academicienii și clasiciștii Totuși, ceea ce este cu siguranță unic pentru tradiția greacă/elenică, adică mitul elen, a fost că ei mai mult decât orice altă civilizație antică erau obsedați de ideea că universul ar putea fi și ar trebui să fie plasat Comparați cuvântul avestan yasna care are o corelație directă în sanscrită yajna, de exemplu, ambele denotă o practică sacră, ritualizată a cântării sau a imnurilor (asociate cu mantrei în tradiția vedica) care în multe cazuri implicau și o anumită formă de sacrificiu animal sau o altă ofertă în tradițiile lor religioase respective (cum ar fi sucul de soma, de exemplu), și ambii termeni formează o parte centrală a tradițiilor respective, atât de mult în tradiția zoroastriană încât o parte esențială a literaturii avestanelor îi poartă numele, adică Yasna De asemenea, cuvântul sanscrit soma, folosit pentru a descrie o plantă sau o substanță de băutură care constituie o parte integrantă a multor ritualuri descrise în Rigveda are o contrapartidă directă în limba avestană, adică haoma Consultați http://en wikipedia org/wiki/Soma pg Teologia Reconsiderată pe motive raționale ori de câte ori este posibil Această idee, una dintre semnele distinctive ale elenilor antici, sau "Grecia clasică", așa cum se numește în mod obișnuit, a contribuit la nașterea rațiunii, care devine, la rândul său, una dintre semnele distinctive ale civilizației occidentale în ansamblu - ceea ce a venit cunoscut din perspectivă filozofică, poate cel mai pronunțat în tradiția stoică, care, la rândul ei, a furnizat baza pentru teologia iudeo-creștină, ca Logos Rațiunea, sau din nou Logos, a fost pârghia metafizică așa cum spunea, care a fost folosită pentru a susține pivotul caracteristic elen, departe de narațiunile teogonice și cosmogonice mai vechi și preistorice - adică din nou mitul - care persistaseră cu mii de ani înainte de apariția filozofiei Deși, fără îndoială, elenii s-au ținut ferm de tradițiile mitologice și de venerarea zeilor respectivi din ele, așa cum sunt îmbrățișați și expuși în lucrările de durată ale lui Hesiod și Homer, de exemplu, chiar și în timpul apogeului influenței filozofice în lumea elenă, ei totuși, din nou în mod caracteristic, cu condiția mediului socio-politic în care tradiția filozofică elenă ar putea înflori mai mult sau mai puțin în ciuda poziției sale în general nefavorabile față de instituția politică așa cum ar fi Frecarea care stau la baza celor două tradiții - filosofii pe de o parte și instituția sau autoritatea politică pe de altă parte - din perspectivă socio-politică este ilustrată de exemplu în execuția lui Socrate de către atenieni, convingere care a fost pronunțată de către consiliul atenian față de Socrate din cauza acuzațiilor împotriva lui legate de impietate, precum și de coruperea tinerilor nu mai puțin Poate că nu este întâmplător atunci că Socrate joacă un rol atât de esențial în stabilirea tradiției filosofice în Grecia antică, în lumea elenă din întreaga Mediterană, care avea să aibă o amprentă atât de lungă și puternică asupra filozofiei și teologiei occidentale precum evoluează în variantele monoteiste de astăzi în creștinism, iudaism și islam, în special Acest motiv a fost menționat inițial în tradiția filozofică elenă ca înțelepciune, adică sophia, care se află literalmente în inima sa în rădăcina cuvântului care a fost folosit pentru a descrie tradiția în sine - adică "philo" + "sophia", sau "iubitor de înțelepciune", adică philosophia - nume care, conform tradiției, este atribuit de însuși Pitagora, un înțelept din antichitatea elenă care este considerat de mulți (inclusiv autor) a fi în multe privințe părintele filosoficului elen Cu alte cuvinte, tradiția filozofică elenă a fost, probabil, mai mult decât oricare alta din lumea antică mediteraneană, cea care a caracterizat această separare între teologie, așa cum era concepută în antichitate ca mithos, și autoritate și putere Elinii din Mediterana antică au fost, fără îndoială, primii care au stabilit supremația rațiunii și a logicii, adevărul verificabil, asupra "mitului", un sistem de credințe care a dus omenirea prin întunericul preistoriei de mii de ani În tradiția filozofică elenă, aceste sisteme de credințe antice nu au fost ignorate cu totul, dar au fost totuși considerate a fi mai puțin adevărate, mai puțin reale decât filosofia propriu-zisă (philosophia), care din nou a fost întemeiată pe principiile rațiunii și logicii, dintre care din urmă a fost o disciplină nouă în întregime, care a apărut în Mediterana, precum și în subcontinentul indian, aproximativ în același timp cu scrisul și civilizația avansată, din câte putem spune Acesta este ceea ce Platon și Aristotel, în special, au avut grijă să distingă de adevărurile veșnic verificabile sau deduse rațional, așa cum au numit-o "opinie" sau "credință", care a fost definită în contrast cu și a fost considerată a fi mai puțin epistemologic Moartea lui Socrate este subiectul Apologiei lui Platon Cu toate acestea, trebuie subliniat că, în timp ce chinezii antici au favorizat de fapt o separare similară între autoritate și filozofie, cele două discipline, dacă le putem numi, nu erau chiar atât de separate ca în Grecia antică - cărturarii și filozofii din China antică erau în cea mai mare parte conectate și slujeau curțile diferiților conducători și curți dinastice, așa că, deși erau liberi să urmărească cunoștințele și să studieze "Clasicii" așa cum spunea, ei tot trebuiau să facă acest lucru cu binecuvântare și aliniere intenționată, cu conducătorii poporului pg Teologia Reconsiderată semnificativ decât, înțelepciunea, iarăși sophia, care se baza pe rațiune, noul zeu găsit al elenilor ai putea spune O mare parte din miturile acestor popoare antice, ritualurile și preoția, aveau scopul de a bifurca societatea în cei care îl cunoșteau pe Dumnezeu și cei care nu îl cunoșteau Și această ordine sau autoritate stabilită a unei clase de oameni asupra celeilalte Chiar și la greci, preoțimile aveau putere și reprezentau într-o oarecare măsură autoritatea stabilită, deși odată cu apariția democrației lor, care într-o oarecare măsură a crescut mână în mână cu filozofia lor și cu evoluția viziunii lor asupra lumii, s-au îndepărtat de această veche gardă a autorității care își avea sursa în preoția și închinarea zeilor Cu siguranță, cu sumeri-babilonienii și cu egiptenii, această legătură a existat, deoarece conducerea se baza pe autoritatea acestor preoți pentru a-și menține puterea Și credința oamenilor în existența zeilor și comuniunea sau legătura directă a preoților cu aceste zeități a fost cea care a păstrat pacea așa cum ar fi și a stabilit normele și diferitele stratificări și clasificări ale societății, în special delimitându-le ferm pe acelea care dețineau puterea și cei care nu Această distincție subtilă, ceea ce ați putea numi chiar primul exemplu de separare dintre "biserică și stat" (care, deși nu descrie cu exactitate situația reală, este probabil cea mai bună analogie modernă care poate fi găsită), ruptura de autoritatea politică se odihnește despre autoritatea divină, teologie și/sau mit, s-a dovedit a fi una dintre cele mai importante, semnificative și de durată contribuții ale elenilor la civilizația occidentală Unul care a venit la sângele lui Socrate nu mai puțin și unul care a marcat o ruptură și o divergență semnificativă față de societatea preistorică care s-a întemeiat mai mult sau mai puțin pe aceste principii Căci această separare a mythos-ului de politică sau regalitate, atribuind relatarea mitologică inspirației divine așa cum ar fi, poate semnul distinctiv al filosofiei elene, a fost cea care a pus bazele creării tradițiilor filozofice care au stat la baza mediului academic așa cum o înțelegem noi astăzi, și apoi mult mai târziu în epoca post-iluminism, Știință Dar, în același timp, paralelele dintre toate aceste narațiuni mitologice antice din Mediterana și Orientul Apropiat, toate începând mai mult sau mai puțin narațiunile lor de creație despre apariția ordinii din haos, toate aceste civilizații antice au fost totuși obligate să răspundă la acestea întrebări de bază - Cine suntem și de unde venim? Apariția ordinii universale, adică a Cosmosului, din haos și "abisul apos", care a oferit temeiul și baza pentru crearea omenirii și, la rândul lor, a civilizației așa cum o înțelegem cel mai clar după ce s-a dezvoltat scrisul și începem să au dovezi intelectuale directe, parcă pesmet, din mintea acestor primi filozofi din antichitatea eurasiatică și apoi - prin utilizarea limbajului în sine ca instrument pentru gândirea abstractă avansată, gândire care ar putea persista din generație în generație, care ar putea fi s-au transformat și au evoluat de-a lungul generațiilor pe măsură ce învățăturile au fost transmise de la profesor la student, transformate de-a lungul timpului în filozofie a sistemelor avansate, sisteme intelectuale și paradigme care nu trebuiau încapsulate în mit, astfel încât să poată fi susținute de tehnici de transmitere orală, progresul tehnologic care a servit omenirea de mii de ani, chiar de milenii, înainte de inventarea scrisului și a alfabetului - în Întoarce întrebarea cum ar trebui să fie structurată societatea în ansamblu, bazată mai degrabă pe rațiune decât pe decretul monarhic sau stratificarea socială care a fost în vigoare pentru generațiile precedente, filozofia politică sau ceea ce în tradiția elenă și occidentală ajunge să fie numită filozofie practică, a fost abordată și atunci Aceste caracteristici și provocări comune, de fapt, le găsim acoperite și explorate în primele lucrări filozofice pe care le vedem de-a lungul antichității în toată Eurasia - de la Mediterana până la Orientul Apropiat și Persia până la subcontinentul indian și indo-arienii și hindușii până la Orientul Îndepărtat și China Toți s-au luptat pg Teologia Reconsiderată cu aceleași întrebări și probleme mai mult sau mai puțin și toate au pivotat de la mit la filozofie Fiecare cultură și societate, fiecare tradiție filosofică așa cum ar fi, ar fi putut veni toate cu răspunsuri ușor diferite - fiecare adaptat la propriile culturi și istorii distinctive și nuanțate - dar toate au abordat problema fundamentală a raționalizării cosmogoniei și teogoniei mai mult sau mai puțin, precum și stabilirea bazei (raționale și morale) pentru ordinea social-politică Ca o dovadă suplimentară a ipotezei noastre laurasiene, găsim, de asemenea, în multe dintre aceste mituri antice din toată Eurasia motivul oului cosmic din care se formează Cerul și Pământul și se stabilește ordinea universală, adică cosmosul În tradiția orfică, de exemplu, o tradiție care în multe privințe a fost semnul distinctiv al teogoniei elene (în afara tradiției poetice lirice stabilite de Hesiod cel puțin), vedem omul sau figura antropomorfă protogenitală, adică Phanes sau Protogonus ieșind din acest cosmic ou: O, Întâi-Născut Puternic, ascultă rugăciunea mea, Dublu, născut din ou și inel de baghete prin aer, Rălători de tauri, lăudându-te cu aripile tale de aur, Din care izvorăște neamul zeilor și muritorilor Ericapaeus, sărbătorit putere, Inefabil, ocult, totul strălucitor Din ochii întunecați ștergi întunericul nopții, Splendoare atot-răspânditoare, lumină curată și sfântă De aceea a numit Fanes, gloria cerului, Pe pinioane fluturate prin lumea tu zbori Priap, splendoare cu ochi întunecați, îți cânt, Genial, atotprudent, veșnic binecuvântat rege, Cu aspect vesel asupra drepturilor noastre divine Şi jertfa sfântă strălucire favorabilă Zeitatea protogenitală Phanes, alias Protogonus, în narațiunea teogoniei orfice, ilustrată în pasajul de mai sus din Imnurile lui Orfeu, este prima și cea mai importantă dintre ființele nemuritoare care iese, auto-create, din marele ou cosmic din care universul se naște și din care sunt create Cerurile și Pământul Phanes este descris aici ca această mare creatură mitologică înaripată care are atributele atât ale omului, cât și ale fiarei, descrise în unele relatări ca având ochi, patru coarne și corpul unui șarpe, un taur, un leu și un berbec Din această mare ființă primordială, atât masculină, cât și feminină, care iese din marele ou cosmic al creației, universul începe să se desfășoare și generația inițială a zeilor, adică teogonia Vedem în esență aceeași narațiune în toate aceste civilizații antice care, din câte știm, cel puțin din înregistrările arheologice și scrise, nu au avut un contact cultural semnificativ între ele - cel puțin nu atât de departe în istorie (egipteana și mediteraneană) culturile fiind aici excepția desigur) Vedem o paralelă mitică aproape directă, de exemplu, cu cosmogonia orfică care înconjoară omul protogenital, Pângîj din vechiul mit chinezesc, care iese dintr-un ou cosmic după un fel de mare potop (adică Marele Potop) Imnuri ale lui Orfeu Tradus de Thomas Taylor Către Protogonus sau primul născut De pe http://www sacred-texts com/cla/hoo/hoo htm pg Teologia Reconsiderată care distruge omenirea, iar apoi stabilește ordinea universală prin Yîn-Yâng, primele principii primordiale parcă, după care iese lumea naturală și civilizația, născută din nou parcă din marele ou cosmic Vedem practic aceeași teogonie bazată pe oul cosmic și în Egiptul antic, în tradiția din jurul Hermopolis care stabilește creația din și din Ogdoad, sau Marile Opt, care de asemenea iese dintr-un ou cosmic, prima zeitate primordială fiind zeul lui Soarele, Ra, în acel cont Mai mult, vedem asemănări izbitoare în narațiunea cosmogonică și în tradiția indo-ariană, așa cum o vedem păstrată în Rigveda, în care un epitet al lui Prajăpati, creatorul universului în multe dintre imnurile vedice, este Hiranyagarbha, care înseamnă literal "ou de aur" sau "pântece de aur" Același motiv poate fi găsit în celebrele Legi ale lui Manu, adică Manusmriti, care oferă o mare parte din fundamentele morale și socio-politice ale societății hinduse moderne, asemănătoare într-un fel cu Republica lui Plat Legile lui Manu conțin în capitolul său introductiv o narațiune cosmogonică și teogonică, care stabilește baza preceptelor morale și etice și, din nou, cadrul socio-politic, pentru ceea ce este miezul textului Aici predomină și povestea Epocii Omului, a Marelui Potop și a apariției cosmosului dintr-un mare ou cosmic A existat, de asemenea, tema comună a unui panteon de zeități care apar printr-o teogonie care are rădăcinile în cosmogonie, fiecare dintre ele reprezentand unul dintre principiile naturale de bază - din nou Pământ, Aer, Apă, Foc, Cer, Lună, Soarele, etc - cărora toate aceste popoare antice au fost supuse în contextul Naturii însăși, și toți s-au manifestat în aceste teogonii și au fost adorați pentru ca îndatoririle lor și ordinea cosmologică să fie într-adevăr menținute în echilibru Aceleași zeități, aceste forțe primitive de bază care au fost stratificate în aceleași narațiuni teogonice și cosmogonice, nu numai că au creat universul cu puterile lor divine, dar au reprezentat efectiv aceste diferite aspecte ale universului, Natura, de asemenea Această narațiune teogonică comună o vedem co-emergentă cu civilizația însăși în antichitatea eurasiatică, de fapt, un semn distinctiv al începutului fiecăreia dintre aceste mari civilizații respective - egiptenii, elenii, romanii, indienii etc - o narațiune, mitul colectiv, care oferă nu doar o explicație a modului în care lumea și omenirea au luat naștere, ci oferă și baza morală și etică, cu noțiunile de ordine și echilibru, pentru societate care, potrivit anticilor, ar trebui să reflecte cel puțin armonia şi ordinea cosmosului Acești zei erau diferiți pentru fiecare dintre civilizațiile antice și au fost creați în ordine diferite și au avut relații diferite între ei, reflectând fără îndoială importanța diferită a principiilor pe care le reprezentau pentru fiecare dintre societățile respective Dar aceste zeități au fost totuși o parte cheie a stabilirii ordinii mondiale Sau poate, mai bine spus, omenirea a fost făcută după asemănarea acestor zeități, deși muritoare Deci, în timp ce aceste zeități au fost imortalizate, au fost și antropomorfizate, pentru că acesta a fost singurul construct metafizic, sau cel puțin cel mai ușor de explicat și de înțeles, care a rezonat cu aceste popoare antice Și pentru că acești nemuritori aveau caracteristici umane, aveau, prin urmare, atribute umane, dorințe și nevoi, de asemenea, nevoi care trebuiau asigurate de cei care îi venerau Aceasta descrie în mod eficient relația dintre popoarele din pre- Pentru un scurt rezumat al motivului oului cosmic în relatările teologice ale creației, vezi colaboratorii Wikipedia, "World egg", Wikipedia, The Free Encyclopedia, iulie , : UTC, [accesat septembrie ] EJ Michael Witzel oferă, de asemenea, o prezentare a motivului ouălor cosmice într-o varietate mai largă de civilizații din antichitate și din întreaga lume în The Origins of the Worlds Mythologies (Oxford University Press ), pgs - Chinezii antici sunt poate singura excepție de la această narațiune teogonică de bază, care este atât de caracteristică civilizației și cosmogoniei antice Spunem poate aici pentru că este posibil ca aceste zeități antice și, potențial, o teogonie și un mito înconjurător, să fi fost adorate în epoca dinastiei Shang în al doilea mileniu î Hr , dar de acum lipsesc dovezile - arheologice, scrise sau de altă natură pg Teologia Reconsiderată Eurasia istorică, de la paleoliticul superior până la epoca bronzului, și zeii lor pe care îi privim din lentila noastră modernă, monoteistă - la fel și grecii - la practicile religioase păgâne și barbare Nu există nicio îndoială că fiecare dintre aceste civilizații antice a avut o nevoie sau o dorință inerentă de a înțelege cum ordinea și, la rândul lor, omenirea au apărut din marele mister al universului, din neant sau din vidul etern În mod clar, toate aceste civilizații antice aveau dorința de a înțelege sau de a formula un fel de poveste coerentă care să explice cum s-a născut lumea și cum a apărut omenirea și cum această înțelegere trebuia valorificată și utilizată pentru a sprijini dezvoltarea societăților avansate , societăți care au fost de fapt legate de mitul lor și de cosmogonia și teogonia asociate acesteia - venerarea acestor zei care au stat la baza creației și au susținut și susținut stabilitatea și ordinea Naturii, astfel încât societatea și civilizația lor și, în cele din urmă, propria lor viață , ar putea prospera După cum se dovedește, cel puțin în Marea Mediterană și Orientul Apropiat, este clar că fiecare dintre aceste civilizații antice împărtășeau multe dintre aceleași idei, concepte și noțiuni, adică mituri, cu privire la modul în care a fost stabilită ordinea universală, precum și modul în care aceasta urma să fie întreținut corespunzător Dacă acesta a fost rezultatul difuzării culturale și teologice, adică al împrumuturilor, sau pentru că toate au început cu o poveste foarte asemănătoare, care a evoluat în timpuri și locuri diferite pentru diferite popoare, este greu de spus, dar amploarea aspectelor comune, precum și specificul comunităților înseși indică cu siguranță că o ipoteză a originilor comune, așa cum am propus-o (în urma lui Witzel) în ceea ce numim ipoteza laurasiană, arată cu siguranță cea mai bună explicație posibilă - având în vedere ceea ce știm acum despre migrația umană antică prin studiul genomul uman și lipsa continuă de dovezi arheologice, scrise sau de altă natură care să sugereze vreun schimb cultural direct între aceste civilizații antice care erau atât de dispersate geografic în toată Eurasia pg Teologia Reconsiderată pg- Teologia Reconsiderată Vedem primele dovezi ale scrisului chinezesc, pictograme sau logograme pe artefacte din bronz și oase din ultimii ani ai dinastiei Xia ( - ВСЕ), cu aproape patru mii de ani în urmă Acest sistem de scriere, ale cărui fundații au devenit ceea ce noi numim acum "caracterele" chinezești, avea o natură foarte simbolică și hieroglifica, aparând în înregistrările arheologice privind turnările din bronz, carapacele de țestoasă și oasele de vite, acestea din urmă fiind folosit în principal în scopuri de divinație Inscripția pe piesele turnate din bronz literalmente "text pe metal" sau "text pe aur") reprezenta de obicei un clan sau apartenența la familie, precum și statutul socio-politic Această formă străveche de scriere este denumită uneori în literatura academică Oracle Bone Script sau Shell script (^F#, literalmente "text, ">L" pe cochilii, "Ep" și oase, "#") o formă de scriere care a fost folosit până la începutul dinastiei Zhou de Vest ( - ВСЕ) Succesorul acestor forme de scriere a fost scrierea peceților (ЖШ, literalmente "scris de gravură decorativă"), care, la rândul său, a evoluat în scrierea clericală în timpul perioadei statelor războinice (c - ВСЕ) și dinastia Qin ( - ВСЕ) din antichitatea chineză În timpul scurtei domnii a dinastiei Qin (majoritatea) ceea ce considerăm a fi China modernă a fost unificată după perioada statelor războinice și, la rândul lor, au fost stabilite forme standard de scriere și literatură Cele mai multe dintre cele clasice literatura pe care o avem din China antichitatea a fost compilată în primul mileniu ВСЕ și scrisă pe bambus sau mătase într-o limbă scrisă care a ajuns să fie cunoscută sub numele de chineză clasică , cunoscută și sub denumirea de "chineză literară", o formă scrisă a limbii chineze vechi care a fost folosit pentru aproape toată scrierea formală din China până la începutul secolului al XX-lea Pe măsură ce scrierea Seal a apărut ca standard scris, folosit în primul rând de o clasă aristocratică educată de savanți care au fost în mod obișnuit asociați cu diferitele instanțe ale organelor de conducere, a fost stabilit setul de bază de caractere chinezești standard care urmau să fie utilizate timp de peste două mii de ani care ar evolua în cele din urmă într-un set de ideograme și morfeme și mai sofisticate care au fost capabile să încapsuleze și să transcrie toate diferitele limbi care au fost răspândite în China și în regiunile învecinate de-a lungul istoriei sale îndelungate De fapt, una dintre caracteristicile distinctive ale Chinei antice, având în vedere vastele sale teritorii regionale și diversele popoare și culturi care au locuit ceea ce astăzi numim "China" în antichitate, a fost persistența unui singur sistem de scriere care putea fi folosit pentru a codifica și transcrie toate diferitele limbi care au fost vorbite în teritoriile clasice chineze în antichitate, dintre care unele nu erau nici măcar din aceeași familie de limbi (vorbite) A se vedea http://www ink-treasures com/history/calligraphy/chinese-calligraphy/calligraphy-scripts/bronze-inscriptions/, http://www ink-treasures com/history/calligraphy/chinese-calligraphy /caligrafie-scripte/oracle-bone-script-characters/ A se vedea contribuitorii Wikipedia, "Scriptul Sigilii", Wikipedia, The Free Encyclopedia, septembrie , : UTC, [https://en wikipedia org/w/index php?title=Seal script&oldid= > [accesat septembrie ] și colaboratori Wikipedia, "Clerical script", Wikipedia, The Free Encyclopedia, august , : UTC, [accesat la august ] În timp ce această unificare a venit și cu ceea ce este cunoscut sub numele de marea "Ardere a Cărților" ( ВСЕ), se crede că cea mai mare parte a literaturii chineze antice a fost totuși păstrată La fel ca orice mare distrugere a literaturii și culturii, totuși, nu este niciodată clar ce a fost de fapt pierdut pentru că pur și simplu nu știm ceea ce nu știm Bursa academică standard de astăzi consideră că majoritatea lucrărilor "importante" din antichitatea clasică chineză au fost păstrate, dar din nou, nu este clar ce s-a pierdut de fapt, în afară de faptul că știm că o distrugere pe scară largă a literaturii antice, non "Qjn", de fapt a avut loc Denumit în Pinyin wenyân wen, însemnând "scrierea limbii literare" Vezi colaboratorii Wikipedia, "Classical Chinese", Wikipedia, The Free Encyclopedia, iunie , : UTC, [accesat septembrie ] pg Teologia Reconsiderată Setul de caractere chineze moderne include peste de caractere și a evoluat pentru a sprijini transcrierea unei game largi de limbi vorbite moderne, care includ, desigur, chineza, dar include și alte limbi asiatice (vorbite), cum ar fi coreeană, japoneză și vietnameză, împreună cu un o mulțime de alte dialecte chinezești, cum ar fi mandarinul Sistemul de scriere a devenit, desigur, din ce în ce mai complex pentru a susține aceste trăsături lingvistice largi de-a lungul secolelor, milenii într-adevăr, și având în vedere că nu se bazează pe un sistem alfabetic așa cum suntem obișnuiți în Occident, este destul de străin occidentalilor și este foarte greu de învățat În mod specific, și de o relevanță deosebită pentru această lucrare care încearcă să stabilească și să înțeleagă semnificația textelor chineze antice, formele antice de scriere chineză pot fi foarte dificil de tradus, transliterat cu adevărat, având în vedere natura foarte diferită a simbolurilor în sine, precum și caracterul unic al unora dintre personajele și simbolurile care se regăsesc doar în textele antice, al căror sens poate fi înțeles (potențial) doar prin trasarea, dacă este posibil, a etimologiei caracterelor specifice înapoi prin inscripțiile Oracle Bone și Bronze În același timp, însă, natura unică a chinezei scrise ne oferă, de asemenea, o linie aproape neîntreruptă de ideograme și logograme care ajung direct înapoi în antichitatea chineză profundă, ceva ce nu se poate spune despre sistemele de scriere care supraviețuiesc în Occident, subcontinentul indian inclus În unele cazuri, anumite caractere, cuvinte sau expresii pot fi urmărite până la caracterele chinezești moderne prin omologii lor tradiționali chinezi, până la reprezentările lor în scriptul clerical și, uneori, chiar până la scriptul Sigiliu sau chiar inscripțiile din oase de bronz sau oracol care reprezintă cele mai timpurii forme de scriere ale chinezilor antici Evoluția setului de caractere chinezești ca dispozitiv pentru documentarea și transcrierea limbilor vorbite în Orientul Îndepărtat (juxtapus cu sistemele alfabetice mai precise de scriere care au fost adoptate de Occident, dintre care majoritatea se crede că au derivat din fenician) alfabetul) nu este doar un artefact al evoluției îndelungate și continue a sistemului de scriere în sine, ci și reflectă din nou cerința de bază a limbajului scris de a sprijini în mod continuu o mare varietate de limbi vorbite de către diferitele triburi, populații și civilizații care au fost încorporate în China imperialistă în diferite etape ale dezvoltării sale sociale și politice de-a lungul istoriei sale - pe parcursul a aproximativ cinci mii de ani Acest lucru oferă o provocare în traducerea, din nou cu adevărat transliterarea, în limbile moderne din Europa de Vest, dar oferă și o fereastră unică în mintea popoarelor chineze antice care foloseau aceste forme de scriere arhaice și mai primitive și chiar și într-o oarecare măsură oferă o fereastră în mentalitate preistorică, adică înainte de evoluția sistemelor avansate de scriere Aceste trăsături unice ale chinezei scrise, în timp ce ne lasă cu o provocare foarte complexă și notoriu de dificilă de transliterare în limbile occidentale moderne, cu toate acestea, în unele cazuri, ne pot oferi perspective unice asupra a ceea ce au însemnat de fapt aceste simboluri pentru autorii chinezi antici care le-au folosit, adică ceea ce ar fi putut de fapt "simbolizat" Deci, deși vechile forme chinezești de scriere sunt, fără îndoială Sistemul chinezesc de scriere are, de asemenea, avantajul suplimentar că același cuvânt, frază sau înțeles poate fi reprezentat de același caracter sau set de caractere chinezești și poate fi citit și înțeles de vorbitorii diferitelor limbi pe care le suportă sistemul de scriere Cu alte cuvinte, același cuvânt scris cu caractere chinezești poate fi rostit în mai multe limbi diferite, în timp ce, în același timp, este încă simbolizat și reprezentat printr-un singur set de caractere, adică un "cuvânt" chinezesc Pentru a complica și mai mult lucrurile, având în vedere lacunele din înregistrarea istorică, multe dintre simbolurile din partea centrală a Yijîng-ului, de exemplu, nu au neapărat omologi în limba veche pe care o cunoaștem, cel puțin niciunul care să fi fost descoperit deocamdată Deci, cu alte cuvinte, în timp ce simbolurile care sunt asociate cu diferitele hexagrame din Yijîng sunt considerate a fi foarte vechi, există foarte puține, sau chiar deloc, simboluri omoloage care se găsesc în inscripțiile cu script Oracle sau Bronze care există și care ne spun ce este originile acestor simboluri sunt sau ceea ce ar fi putut însemna de fapt, dincolo de asocierea lor cu hexagrama însăși din Yjng pg Teologia Reconsiderată mai puțin specifice decât omologii lor din Occident și, desigur, nu se pretează la o simplă traducere directă în multe cazuri, ele totuși - cel puțin în ceea ce privește textele clasice antice - oferă o platformă pentru comunicarea unui mod mult mai deschis și un set de idei de anvergură care în unele cazuri ajung încă din China preistorică Aceste caracteristici sunt unice pentru sistemul de scriere chinezesc și, deși oferă din nou unele provocări foarte interesante de transliterație, totuși, în unele cazuri, oferă o perspectivă mai bună asupra sistemelor antice de credințe ale popoarelor preistorice din care a evoluat civilizația clasică chineză Adăugând complexităților și subtilităților traducerii formelor de scriere chineze antice, în special chineza veche în limbi moderne din Europa de Vest, care se bazează pe alfabetul roman și latin, nu găsim nicăieri aproape același tip de claritate semantică - punctuația, timpul verbal și construcția propoziției, de exemplu, la care ne-am așteptat în limbile occidentale moderne, sau chiar în latină sau greacă clasică Mai mult, în multe cazuri, din nou, în special în unele dintre literatura filozofică chineză clasică, simbolurile, caracterele sau cuvintele pot avea mai multe semnificații, multe dintre acestea putând fi în joc pentru o anumită propoziție, pasaj sau vers într-un anumit context În timp ce acest lucru îi oferă autorului multă putere de a transmite idei și gânduri cu un set minim de caractere sau cuvinte, face totuși procesul de traducere a chinezei, în special a chinezei vechi în scrierea clasică, uneori extrem de dificil atunci când un anumit set de caractere, cuvântul sau expresia poate avea și poate fi de fapt conceput să aibă multe redări sau semnificații posibile În plus, și reflectând provocările care persistă în "romanizarea" termenilor și cuvintelor chinezești din alfabetul chinezesc în al nostru, există două abordări diferite ale acestei probleme, de unde necesitatea continuă și proliferarea diferitelor transliterații de romanizare a Cuvintele și termenii chinezești în engleză chiar și astăzi, cu care studenții de istorie și filozofie chineze trebuie să se familiarizeze pentru a înțelege la ce cuvânt, expresie sau text chinezesc se referă de fapt autorul (occidental) Prima metodă de romanizare a cuvintelor chinezești care a fost standardizată în Occident, și poate chiar și cea mai răspândită în literatură, este sistemul "Wade-Giles" Acest sistem a fost creat la mijlocul secolului al XIX-lea și, prin urmare, a fost folosit de ceva timp și domină cea mai mare parte a literaturii academice occidentale referitoare la chinezii antici până în ultimele decenii, unde a început să fie înlocuit cu un Ca exemplu al modului în care un caracter chinezesc a evoluat din antichitate în chineza clasică sau tradițională, luăm de exemplu cuvântul "ren" sau t în chineza tradițională Poate că cea mai bună traducere a acestui simbol sau "cuvânt", unul care are multă semnificație în mediul filozofic confucianist din care a apărut, este "binevoința" Dar poate fi la fel de ușor și precis transliterat ca "umanitate", "umenință", "bunătate" sau chiar "dragoste" Dacă ne uităm la caracterele chinezești individuale care alcătuiesc "cuvântul", adică înțelegerea etimologiei sale, ca să spunem așa, putem ajunge la o înțelegere și mai bună a adevăratului său sens, ceea ce este cuvântul O interpretare, de exemplu, a originii lui "t" este că este caracterul care reprezintă "om" sau "ființă umană", adică "A", combinat cu cel al caracterului chinezesc pentru "doi", sau """, adică desemnând modul adecvat în care oamenii ar trebui să interacționeze sau să se comporte unul față de celălalt De asemenea, este interesant că cele două cuvinte reprezentate prin "A" și "t", sunt de fapt pronunțate la fel în limba chineză vorbită, dovadă pentru pătrunderea gândirii confucianiste în toată China, unde "om" și "umanitatea" au devenit virtual, dacă nu lingvistic, sinonim Acesta este un exemplu foarte bun al modului în care forma unică de scriere chineză, deși mult mai complexă și mai greu de învățat decât limbile scrise alfabetice (romane/latine) cu care ne-am obișnuit în Occident, poate susține de fapt o formă mult mai profundă și sofisticată sens pentru cuvinte și fraze decât omologii lor occidentali Dacă punem în contrast acest lucru cu noțiunea modernă de "virtute", de exemplu, un cuvânt care poartă conotații și semnificații similare cu cuvântul chinezesc "ren", aflăm că cuvântul este derivat direct din cuvântul latin pentru om, sau "vir" , și este cea mai obișnuită traducere a noțiunii grecești (aristoteleene) de arete, care uneori este tradusă ca "excelență", nu avem doar un echivalent direct în engleză modernă la care putem atașa cuvântului grecesc antic, adică din nou arete, dar având în vedere relația foarte strânsă dintre culturile romane/latine și greacă și tradiția de lungă durată a traducerilor scrise care există de la greacă la latină și apoi de la latină la limbile moderne din Europa de Vest (și uneori direct de la greacă la limbile europene moderne) limbi), "sensul" cuvântului antic este mult mai clar pentru mintea occidentală, pentru că, de fapt, viziunea intelectuală și metafizică despre lume a Occidentului este construită pe aceste fundamente intelectuale și lingvistice, deoarece au fost Pentru o trecere în revistă foarte cuprinzătoare a acestor dificultăți, a se vedea o intrare foarte recentă în Stanford Encyclopedia of Philosophy scrisă de Henry Rosemont Jr "Translating and Interpreting Chinese Philosophy", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Winter Edition), Edward N Zalta ( ed ), URL viitoare = pg Teologia Reconsiderată versiune modernizată a romanizării numită sistemul "Pinyin" Acest sistem a fost creat de guvernul chinez în anii și a fost adoptat de ISO (Organizația Internațională pentru Standardizare) în și este utilizat în general în aproape toată literatura academică modernă, cel puțin în ultimii douăzeci de ani Totuși, se găsesc referințe la termeni folosind vechea formă Wade-Giles și, pentru a parcurge în mod corespunzător materialele despre istoria și teofilozofia chineză antică, trebuie să fii familiarizat în cea mai mare parte cu termenii chinezi din ambele sisteme de transliterare Ca o ilustrare specifică a provocărilor prezentate de existența a două metode diferite de romanizare a cuvintelor chinezești, luăm de exemplu numele celebrului filosof antic LăozT (Pinyin), sau alternativ în forma mai familiară Wade-Giles, Lao-tzu În cea mai mare parte a secolului al XX-lea, celebra sa lucrare a fost transliterată în engleză folosind vechea formă Wade-Giles, adică Tao Te Ching, care este modul în care lucrarea este cunoscută în mod predominant de către cititorul occidental Totuși, titlul lucrării a fost înlocuit în aproape toată literatura academică modernă cu forma de romanizare Pinyin, adică Daode Jing sau Daodejing Ne confruntăm cu aceeași problemă cu clasicul chinez I Ching (Wade-Giles) versus forma pinyin Yijîng ca un alt exemplu Fostele abordări de romanizare reprezentate de metoda Wade-Giles, de exemplu Tao Te Ching și I Ching, reprezintă, după toate probabilitățile, termeni cu care cititorul este cel mai familiar, reflectând faptul că sunt termenii mai folosiți chiar și astăzi în afara cercuri academice Studentul istoriei și filosofiei antice chineze se confruntă, prin urmare, cu problema unică de a trebui să se familiarizeze cu ambele forme de romanizare, deoarece există încă multe lucrări care continuă să fie relevante în studiul istoriei antice chineze și filozofia folosește vechiul Wade - Sistemul Giles, iar aceste forme de cuvinte chinezești sunt din nou cele mai familiare pentru cititorul occidental, deoarece au fost folosite pentru cea mai lungă perioadă de timp și sunt cele mai răspândite în literatură Între timp, aproape toți academicienii moderni folosesc (în mod corespunzător) metoda Pinyin de transliterare, uneori neincluzând referirea la vechile forme Wade-Giles ale cuvintelor sau titlurilor textului Acest lucru, de exemplu, face mult mai dificil să căutați și să găsiți digital anumite cuvinte sau texte chinezești antice în forma lor romanizată, în comparație cu literatura greacă veche, de exemplu, care a avut forme standard romanizate de multe secole sau, desigur, cuvinte sau nume antice romane/latine de text care nu necesită deloc formă de romanizare Aceasta este o provocare unică care este prezentată studenților tradițiilor intelectuale și filozofice antice chineze și este un produs secundar al naturii distinctive și cu totul unice a sistemului lor de scriere, limbaj și viziune asupra lumii, de fapt, în raport cu al nostru din Occident Ca un exemplu suplimentar și mai ilustrativ al dificultăților și intuițiilor de traducere atunci când avem de-a face cu pasaje și cuvinte specifice din textele chineze antice, să ne uităm la două traduceri din două grupuri diferite de savanți ai faimosului Daode Jing, una dintre cele mai vechi și mai influente dintre ele textele filozofice antice chineze atribuite lui LăozT, acceptate în mod tradițional a fi fost compilate cândva în secolul al VI-lea î Hr și tratatul de bază al filosofiei taoiste Ne uităm aici în mod specific la versetul/capitolul , care este unul dintre cele mai des citate și infame pasaje din Daode Jing care se ocupă de cosmogonie sau creație universală Am depus toate eforturile în acest text pentru a folosi formula modernă de romanizare Pinyin pentru cuvintele sau frazele chinezești, dar în unele cazuri folosim și vechii termeni Wade-Giles, sau cel puțin împreună cu, Pinyin pg Teologia Reconsiderată Prima traducere este de la Robert G Henricks, profesor emerit de religie la Dartmouth, care este specializat în cercetarea filozofică chineză antică (sinologie) din , la aproximativ ani după descoperirea textelor de mătase Mawangdui, care includea printre altele versiuni nou descoperite ale Daode Jing care ne-a extins foarte mult înțelegerea manuscrisului și a tradiției textuale care au înconjurat această lucrare clasică Traducerea sa este lină și elegantă și ilustrează natura poetică și lirică care a fost, fără îndoială, intenționată în textul original La fel ca majoritatea textelor din antichitatea clasică, totuși, a fost transcris nu numai pentru a surprinde și documenta tradiția orală îndelungată din care a derivat, ci de fapt, poate ca produs secundar al transcripției în sine, a stabilit unele dintre fundamentele metafizice și filozofice conceptuale de bază, din o perspectivă lingvistică, care acum au ajuns să formeze baza filozofiei taoiste Calea a născut pe Unul; Unul i-a născut pe Cei Doi; Cei Doi i-au născut pe cei Trei; Și cei Trei au dat naștere celor zece mii de lucruri [wanwu], Cele zece mii de lucruri îl poartă pe Yin pe spate și își înfășoară brațele în jurul lui Yâng Prin amestecul de ch'i [ql] ajung la o stare de armonie Lucrurile care sunt urâte de întreaga lume Trebuie să rămână orfani, văduvi și să nu aibă cereale Cu toate acestea, regii și ducii le iau drept nume Astfel cu toate lucrurile - unele sunt sporite prin luare; În timp ce unele sunt diminuate prin adăugare Prin urmare, ceea ce învață alți bărbați, De asemenea, voi lua în considerare și apoi le voi preda altora Astfel, "Cei puternici și violenti nu ajung la un sfârșit firesc" Îl voi lua ca tatăl studiilor mele Următoarea traducere pe care o analizăm ca punct de comparație vine de la Roger T Ames, profesor de filozofie chineză la Universitatea din Hawaii și editor al revistei Philosophy East and West împreună cu David Același lucru se poate spune despre tradițiile poetice lirice ale grecilor antici atribuite lui Homer și Hesiod, Vedele indo-arienilor care au fost scrise în diferite forme de scriere BrăhmT (reflectând limba străveche sanscrită) și Avesta indo-arienilor Iranieni care a fost scris în Avestan Toate aceste texte antice reflectă tradiții orale preistorice, care au fost caracterizate printr-o formă lirică de poezie, așa cum ar fi, care a fost concepută, cel puțin cu privire la Vede și cel puțin părți din Avesta, pentru a fi recitate în contextul specificului închinarea sacrificială și/sau ceremonială și, în plus, era menită să surprindă pronunția precisă a unor cuvinte și versete specifice, care era necesară pentru ca ceremoniile să dea roade adecvate Din punct de vedere practic, totuși, se înțelege în general că a făcut mai ușor ca tradiția orală să persiste și să fie transmisă din generație în generație dacă limbajul avea un anumit metru și/sau cadență și caracter ritmic, ceea ce, la rândul său, a făcut ca material mult mai ușor de memorat - o caracteristică importantă a transmiterii acestor texte antice înainte chiar de a fi inventate sistemele de scriere Acesta este motivul pentru care, în timp ce academicienii și istoricii antici datează de obicei aceste texte antice în jurul perioadei în care credem și/sau știm că au fost compilate, adică de fapt scrise, este, de asemenea, clar că "conținutul" textelor, precum și multe dintre ele versurile și pasajele reale pe care le găsim în textele în sine, pot fi urmărite mult mai înapoi în timp - de aici gamă largă de date atribuite în mod obișnuit textelor antice în literatura academică și academică Lao-Tzu Te-Tao Ching O nouă traducere bazată pe textele Ma-wang-tui descoperite recent Tradus, cu o introducere și un comentariu, de Robert G Henricks Ballantine Books, [Referindu-se la descoperirile textuale făcute în la Ma-wang-tui, unde s-au găsit două copii ale Daode Jing care datează din secolul al II-lea î Hr , cu aproximativ cinci secole mai vechi decât alte copii ale Tao Te Ching care erau cunoscute la acea vreme ] pg Teologia Reconsiderată L Hall Profesor de filozofie la Universitatea din Texas El Paso Traducerea lor a fost publicată în , după o nouă descoperire a "textelor din bambus" cunoscute sub numele de Guodian Chu Slips în , care includea, printre altele, o versiune chiar mai veche a Daode Jing decât se știa anterior, care conține o abatere semnificativă de la "standardul" ", versiunea "primită" a textului, aruncând lumină asupra transmiterii textuale a lucrărilor antice chineze în general și vorbind în mod specific la diferitele versiuni ale Daode Jing care trebuie să fi fost în circulație în primele câteva secole după transcrierea inițială a textului Versiunile Guodian Chu Slip ale Daode Jing includ unele diferențe nu numai în unele caractere care au fost folosite în raport cu versiunea mai standard, ortodoxă, ci și chiar și o ordine diferită a capitolelor decât versiunile "primite" ale textelor Crearea căilor (dao) dă naștere la continuitate, Continuitatea dă naștere la diferență, Diferența dă naștere la pluralitate, Și pluralitatea dă naștere la multitudinea a tot ceea ce se întâmplă (wanwu) Totul poartă YTn pe umeri și Yâng în brațe Și combină aceste energii vitale (qi) împreună pentru a le face armonioase (el) Nu există nimic în lume care să nu-i placă mai mult decât gândul de a fi lipsit de prieteni, nedemn și inept, Și totuși, regii și ducii folosesc tocmai astfel de termeni pentru a se referi la ei înșiși Pentru lucruri, uneori mai puțin înseamnă mai mult, Și uneori, mai mult înseamnă mai puțin Astfel, în ceea ce privește ceea ce predau alții, Mă voi gândi la ceea ce au de spus și apoi le voi preda altora De exemplu: "Cei care sunt coercitivi și violenți nu își ating scopul natural" - Am de gând să iau această afirmaţie drept preceptul meu Indiferent de conținutul foarte interesant și cosmologic/ și metafizic reflectat în pasajul de mai sus, ceea ce ar trebui să-l surprindă imediat pe cititor este că dacă s-ar citi cele două traduceri independent una de cealaltă, fără a ști că provin din aceeași "tradiție textuală" în jurul lui Daode Jing, adică aceeași lucrare în esență, s-ar putea concluziona cu ușurință că traducerile au fost din două lucrări complet diferite Interpretarea a ceea ce înseamnă pasajul atunci sau a sensului pe care autorul antic încearcă să-l transmită și modul în care acest pasaj se încadrează în tradiția filozofică și mediul din care provine și, la rândul său, comparând Textul Daode Jing care a fost descoperit în provincia Guodian (provincia Hubei) a fost scris într-o formă de scriere antică Sigiliu pe slip de bambus, trei seturi dintre ele, de fapt, denumite în literatură uneori Guodian Daode Jing sau pur și simplu Bambus Slip Lâozi (slips A, B și C) și poate fi datat cu încredere la sfârșitul secolului al IV-lea sau începutul secolului al III-lea î e n , la sfârșitul perioadei statelor războinice ( - î e n ), în principiu, și reprezentând o tradiție textuală de două secole mai devreme decât versiunile existente cunoscute anterior ale DaodeJing-ului Fâșiile de bambus au fost excavate chiar în afara capitalei antice a vechiului stat chinezesc Chu, de unde se crede că ar fi fost LăozT O traducere filozofică Daode Jing "A face viața semnificativă" "Prezentă textele de bambus descoperite recent Tradus și cu comentarii de Roger T Ames și David L Hall ' Cartea Ballantine, pg Teologia Reconsiderată conținutul filozofic care stă la baza altor tradiții textuale antice existente devine într-adevăr o problemă foarte dificilă și complexă O problemă care este din nou unică pentru studiul filosofiei antice chineze Ceea ce ne lasă, cel puțin în tradiția academică occidentală, cu încrederea noastră în, dependența și presupunerea noastră față de "filozofie" ca un sistem de credințe scris, coerent și logic solid, care explică lumea naturală și locul omenirii în ea și că are, de asemenea, un anumit simț al clarității semantice, care permite un anumit sens al transferului definițional în limba engleză modernă, care permite conectarea diferiților termeni, cuvinte și idei antice de-a lungul evoluției tradiției filozofice în ansamblu, precum și în limbajul filosofic modern vest-european, este un cam o enigmă într-adevăr Ceea ce vrem să facem, ceea ce suntem înclinați să facem în studierea tradiției filozofice chineze din antichitate, este să încercăm să analizăm din textele antice un sistem de credințe cosmologic, metafizic și, în cele din urmă, teo-filozofic, care se potrivește cumva cu metafizica și filozofia modernă concepții, chiar dacă aceste concepții au omoloage teo-filozofice antice - adică analog cu ceea ce s-a făcut cu tradițiile teo-filozofice greco-romane, care, având în vedere descendența sa dreaptă de la greacă la latină la engleză, oferă o mai bună perspectivă asupra viziunii de bază asupra lumii, sensul subiacent, parcă, al autorilor antici care au scris lucrările teo-filosofice definitive în cauză Totuși, aceasta este o sarcină de un ordin foarte diferit atunci când studiem lucrările filozofice antice ale chinezilor Având în vedere predominanța atâtor culturi și societăți disparate și concurente care au existat de la î Hr până la d Hr în regiunea geografică care a devenit astăzi cunoscută sub numele de China, diferitele limbi, culturi și sisteme de credințe au fost sintetizate, integrate și uneori în totalitate distruse sau asimilate total în diferite faze și de către diverse culturi dinastice, pe măsură ce au consolidat încet regiunile și teritoriile vaste care mai târziu au ajuns să fie cunoscute sub numele de Imperiul Chinez - mai întâi odată cu dinastia preistorică Xia, înființată de Yu cel Mare, apoi până la renumita dinastie Shang, apoi la dinastia Zhou, când majoritatea clasicilor chinezi pe care îi cunoaștem astăzi au fost scrise pentru prima dată, la dinastia Qin care a consolidat imperiul chinez după perioada statelor războinice, apoi în dinastia Han, unde a fost filozofia confuciană adoptată oficial de stat și perioada antichității chineze practic ajunge la sfârșit Fiecare dintre acești conducători dinastici s-a inspirat mai mult sau mai puțin din diferitele tradiții filosofice pentru a nu doar să-și ghideze, ci, într-un fel, să legitimeze domnia lor, adică așa-numitul Mandat al Raiului, iar ceea ce a evoluat odată cu această expansiune, sinteză, asimilare și expansiune culturală a fost lor sistem de scriere care trebuia să fie extraordinar de flexibil, cu o bază largă și cuprinzătoare pentru a cuprinde diferitele limbi și ideologii care s-au asimilat în cultura clasică "chineză" Multe limbi au fost și continuă să fie vorbite în China și toate aceste limbi trebuiau codificate, scrise, transcrise într-o singură formă scrisă și, totuși, sistemul de scriere mai trebuia să încorporeze și să asimileze diferitele tradiții textuale și scrise care au dat înapoi până în China din Epoca Bronzului - ale cărei începuturi sunt surprinse mai întâi pe carapace de țestoasă și oase de bou - scriptul Oracle Bone și forma puțin mai avansată de script găsită pe artefacte din bronz, denumită script Bronz Acest sistem, la rândul său, a devenit mai avansat și se găsește în înregistrările arheologice despre Bamboo și Mătase și este denumit în mod obișnuit scriptul Seal, care a fost apoi urmat de dezvoltarea unui sistem de scriere mai sofisticat și mai avansat (și, la rândul său, complex) numită scriere clericală, care formează baza chinezei tradiționale care sunt încă folosite în China și în multe alte țări din Est astăzi Tradiția scripturală (nu scripturală cu conotațiile sacre cu care suntem obișnuiți în Occident, ci scripturală în sensul că ideile sunt scrise) a evoluat odată cu cultura și evoluția socio-politică pg Teologia Reconsiderată de la început, oferind un cadru de moștenire lingvistică continuă (scrisă) care este unică în Orientul Îndepărtat Dar, în același timp, nu se pretează la tipul de precizie logică și semantică pe care suntem obișnuiți să o vedem și să o folosim atunci când analizăm lucrările filosofice occidentale antice Aceasta este o problemă foarte unică și uneori frustrantă atunci când studiem dezvoltarea teo-filozofică chineză antică, în special atunci când abordăm evoluțiile intelectuale dintr-o mentalitate academică clasică occidentală Deci, în timp ce familia de limbi vorbite a poporului Chinei se încadrează de obicei în familia de limbi chino-tibetane, parte a arborelui lingvistic care are mulți frați și descendenți diverși din punct de vedere lingvistic și fonetic, limba scrisă datează din zorii civilizației în Orientul Îndepărtat și a încorporat încet diferite simboluri din diferite subculturi de-a lungul timpului, pe măsură ce au fost asimilate în cultura chineză în ansamblu și, prin urmare, chinezii au fost de fapt aproape forțați să păstreze o structură lingvistică mai primitivă, una care este destul de străină de sisteme alfabetice conduse fonetic cu care suntem atât de obișnuiți să lucrăm în Occident Cu toate acestea, această descendență lingvistică și culturală neîntreruptă a susținut și reflectă în mod fundamental un anumit nivel de deschidere și incluziune culturală Sistemul de scriere trebuia să fie cuprinzător și de mare anvergură pentru a sprijini asimilarea și consolidarea diferitelor limbi vorbite în China antică și, ca urmare, sistemul lor de scriere a trebuit să încorporeze anumite simboluri care reflectă o anumită, specifică dată sens, mai mult sau mai puțin, și poate avea sau nu o contrapartidă fonologică (cum sună acel cuvânt) În acest sistem, claritatea semantică și ideologică este oferită pentru flexibilitatea lingvistică și această caracteristică a limbii chineze (scrise) are atât punctele sale forte (în termeni de flexibilitate), cât și punctele slabe (în termeni de lipsă de claritate), în funcție de perspectiva cuiva Acest context și atributele lingvistice asociate trebuie luate în considerare atunci când se încearcă înțelegerea adevăratului sens și importanța pe care o transmit autorii antici, autori ale căror lucrări supraviețuiesc în cea mai mare parte în unele dintre cele mai vechi forme ale limbii chineze și încercau să transcrie și surprinde tradițiile orale vii și respirabile care au ajuns și mai departe în antichitatea chineză Este interesant de observat că punctul de vedere din Orientul Îndepărtat cu privire la modul în care ei interpretează lucrările lor teo-filosofice originale - cum ar fi Daode Jing a lui LăozT sau Analectele Confucianiste de exemplu - contrastează destul de puternic cu tradiția teologică interpretativă mai dogmatică care este un astfel de semn distinctiv al Occidentului - tradițiile religioase abraamice, în special, cu interpretarea lor strictă a scripturilor și credința neclintită în cuvintele profeților lor respectivi și revelația lor "divină" Este destul de ciudat, de fapt, că, odată cu istoria noastră culturală din Occident, care a reinventat practic sistemele de scriere la fiecare de ani sau cam asa ceva, că o astfel de credință și puteri divinative au fost acordate diferitelor texte și cuvinte ale diferiților profeți - adică Bibliei sau Coranul, de exemplu - în timp ce o tradiție lingvistică precum cea a chinezilor, care a rămas în esență destul de constantă de-a lungul mileniilor și a absorbit în mod sistematic simboluri și foneme dintr-o gamă largă de popoare în granițele sale geografice, rămâne totuși destul de flexibilă în ceea ce privește interpretarea și ponderea fundamentală aplicată cuvintelor și simbolurilor reale care sunt folosite pentru a transmite semnificația vechilor filozofi chinezi, care oferă baza teo-filozofică a culturii lor și astăzi pg Teologia Reconsiderată Civilizația chineză este, dacă nu chiar una dintre cele mai vechi civilizații persistente de pe planetă Rădăcinile ei se întorc la începutul celui de-al doilea mileniu ВСЕ cu primul imperiu dinastic, dinastia Xia (circa - c î Hr ) a fost înființată de Yu cel Mare în bazinul văii râului Galben din nord-estul Chinei Dinastiei Xia i-a urmat dinastia Shăng (în jur de ВСЕ până la ВСЕ) și este contemporană cu ceea ce istoricii moderni au numit "China din Epoca Bronzului", având în vedere proliferarea bronzului care se găsește în evidența arheologică în această perioadă În perioada dinastiei Shăng vedem primele dovezi de scriere în China antică, pe inscripții osoase și din această perioadă cultul lui Shângdi domină peisajul teologic Unele dintre cele mai timpurii elemente ale civilizației chineze pot fi găsite din epoca dinastiei Shăng, atât din dovezile arheologice (limitate) scrise, cât și mai extinse din această perioadă de timp, împreună cu informațiile istorice pe care le adunăm de la istoricii și literatura de mai târziu care au compilat mai târziu în timpul dinastiile Zhou, Qin și Han în primul mileniu ВСЕ O mare parte din ceea ce știm despre dinastia Shăng provine nu numai din înregistrările arheologice, care includ unele dintre cele mai vechi inscripții scrise pe care le avem din China antică, adică inscripții din oasele Oracolului , ci și din textele chinezești antice scrise în chineza clasică sau "chineza literară" " ( >L, f sau wenyân wen, care înseamnă "scriere în limbă literară"), o formă scrisă a limbii chineze vechi Aceste texte au fost compilate în perioadele dinastice Zhou, Qin și Han ale antichității chineze - ultima parte a primul mileniu ВСЕ - timp în care o mare parte din literatura clasică chineză din antichitate și-a luat forma actuală și în aceeași perioadă a apărut mai mult sau mai puțin acea "filozofie" și a fost codificată atât în subcontinentul indian, cât și în întreaga Mediterană din regiune de influență elenă India fiind singura civilizație comparabilă din punct de vedere al durabilității, deși istoria sa nu este la fel de continuă ca cea chineză, în sensul continuității regionale, lingvistice și culturale, datând încă din antichitate Inscripțiile din oasele Oracle sunt inscripții cu caractere chinezești pe carapace de broaște țestoase sau oase de bou care au fost folosite pentru divinoție Se crede că inscripțiile au fost făcute pe coajă sau pe os, coaja sau osul a fost pus într-un foc de jertfă, iar apoi preotul/șamanul sau "dumnezeitorul" ar interpreta voința zeilor, voința cerului în acest caz (Tiân), bazat pe modul în care liniile și simbolurile au fost scoase din foc În ciuda utilizării religioase și spirituale foarte specifice a acestor personaje, simbolurile sunt suficient de abstracte pentru a indica faptul că forma de scriere pe care o reprezintă există de ceva timp, de multe secole, dacă nu de milenii, cel puțin A se vedea http://www chineseetymology org Chineza clasică a fost folosită pentru aproape toate formele de scriere formală în China până la începutul secolului al XX-lea Vezi colaboratorii Wikipedia, "Classical Chineză", Wikipedia, enciclopedia liberă, iunie , : UTC, [accesat la septembrie pg- Teologia Reconsiderată ВСЕ ВСЕ ВСЕ ОВСЕ СЕ СЕ Dezvoltare lingvistică Dezvoltare filosofică și culturală Dezvoltare dinastică și imperială o tz" ОЭ o £ pî~ ' * o f a ro o з ra o c r i я s c = s T ș Ș c n з* •O* O Л s o o СЩ " a ra T OO o in E~ e> OQ Г* o CD "U g; o" i Б* o § â o* S Q yt ra t g O "C С Os sy £? c "Л ș N> "ZI - Han ing States Per (c - ) O CD CD O "O i з s* (c)■ s гч O * CD ■ ■ ■* s Z din Os > Z "Oh K > c o Î ■fS-S? ° de Q de O Sg- r- ra q ra ra £ i* ra* O* din Î -* fi - [accesat septembrie ] pg Teologia Reconsiderată Figura : Script sigiliul chinezesc pentru Tian fi, "rai" Faptul că personajul pentru Tiăn poate fi urmărit înapoi prin înregistrarea arheologică pentru a ilustra relația sa cu caracterul pentru "om" trădează aspectul antropomorf al lui Tiăn/Shangdi care trebuie să fi fost predominant în China dinastică pre Zhou Deci, în timp ce antropomorful calitățile lui Tiăn sunt parcă netezite până în epoca clasică a antichității filozofice chineze, adică atunci când filosofia confuciană devine tradiția predominantă în China antică, putem vedea referința directă a ideii, conceptului, a unui om omniprezent zeitate antropomorfă, adică Shangdi, ajungând cel puțin încă din dinastia Shang (mileniul II î e n ) În vremea dinastiei Zhou, la începutul primului mileniu î e n , vedem o tranziție și o echivalență semantică care se stabilește între Shangdi și Tiăn, sau Rai, care este și cuvântul pentru "cer" Tiănul devine unul dintre cei trei piloni ai ordinii mondiale în filosofia clasică chineză - Raiul, Pământul și Omul Vedem că această tranziție are loc, odată cu evoluția chinezei clasice ca sistem de scriere, mai întâi în perioada dinastiei Zhou și apoi maturându-se în a doua jumătate a primului mileniu î Hr în perioada statelor războinice, fiind ferm stabilită în nomenclatura filozofică chineză până la începutul dinastiei Han în î Hr (fostul sau anterior Han), când majoritatea, dacă nu toate, lucrările filozofice clasice chineze au fost standardizate și "canonizate" ca să spunem așa Vedem rolul cerului jucat și în sfera socio-politică începând cu dinastia Zhou, în mod specific pe care Confucius a privit-o ca o epocă trecută a dreptății și virtuții În perioada de tranziție dintre dinastia Shang și Zhou găsim prima referire la noțiunea de "Mandatul Raiului", care a fost folosită de primii conducători dinastici ai Zhou ca justificare pentru răsturnarea conducătorilor dinastici Shang Această idee că împăratul Chinei își obține autoritatea din Rai, care conferă dreptul de a domni unui conducător drept sau "Fiul Raiului", adică Tianzi, este oarecum unică pentru chinezi și a fost folosită de împărați în antichitatea chineză după Zhou Dinastie pentru a justifica răsturnarea unui împărat sau a unei dinastii Dezastrele naturale, tulburările sau foametea au fost, de exemplu, considerate în general semne că conducătorii au pierdut De la colaboratorii Wikipedia, "Tian", Wikipedia, enciclopedia liberă A se vedea https://en wiktionary org/wiki/%E %A %A Vezi colaboratorii Wikipedia, "Tian", Wikipedia, The Free Encyclopedia, [accesat la septembrie iulie iulie , , : : UTC, UTC, pg Teologia Reconsiderată Mandatul Cerului și astfel bunăstarea celor conduși și autoritatea conducătorului au fost văzute ca strâns interconectate și interdependente una de cealaltă Unul dintre atributele unice ale tradiției filozofice chineze este lipsa ei de concentrare asupra a ceea ce am numi în Occident preocupări teologice, adică probleme legate de modul în care a fost creat universul (cosmogonie sau teogonie) și ce forțe divine, dacă există, îl prezidează În timp ce chiar și în lucrările filozofice ale lui Platon și Aristotel găsim o respingere, sau cel puțin o lipsă de luare în considerare, a mitologiei și a tărâmului zeilor, în favoarea principiilor care stau la baza care conduc creația care au o fundație mai "rațională" - adică Primul motor al lui Aristotel și Demiurgul lui Platon Acesta este tranziția clasică Logos peste mit, care are loc destul de unică în Marea Mediterană și este o caracteristică marcantă a filozofilor eleni În Orientul Îndepărtat antic însă, regiunea care a devenit în cele din urmă ceea ce cunoaștem astăzi drept China, în timp ce găsim un principiu teologic implicit în ideea de "Rai" (Tiăn), nu o vedem tratată în mod specific sau direct în lucrări a filozofilor înșiși așa cum facem cu Demiurgul lui Platon sau cu motorul principal al lui Aristotel Este mai degrabă un fundal fundamental al existenței și al "ordinei" divine, care este privit ca un reper, un exemplu parcă, de etică și moralitate, de guvernare socială și ca o "ființă" sau "entitate" vie care poate fi solicitat să asiste în chestiuni practice de stat, așa cum se reflectă în ritualurile de divinație a tulpinii de șoricel care înconjoară Yijing-ul Cu alte cuvinte, în Orientul Îndepărtat, existența unui zeu antropomorf care creează și menține ordinea universală nu este analizată sau documentată în tradiția teo-filozofică timpurie, este pur și simplu presupusă și privită ca un principiu călăuzitor pentru viața individului și în sfera socio-politică a vieții În general, Raiul pentru vechii chinezi ia forma a ceea ce noi în limbajul modern am numi o viziune mai naturalistă asupra divinității, în special pe măsură ce sistemele filozofice chineze evoluează și sunt compilate și documentate în perioada clasică a antichității chineze din a doua începând cu jumătatea primului mileniu î Hr Implicită în toate lucrările filozofice clasice din antichitatea chineză este o credință în ordinea universală tripartită bazată pe interacțiunile și relațiile dintre tărâmul Cerului (Tiăn ^), tărâmul Pământului (Di ІЙ) și tărâmul Omului S-ar putea spune că întreaga filozofie chineză este menită și produsă pentru stabilirea armoniei între aceste trei aspecte interconectate, dar distincte ale realității Din Yljîng), Cartea Schimbărilor, unul dintre dacă nu piatra de temelie a textului filosofic chinez din antichitate, al cărui miez a fost scris și folosit ca text de divinație de la sfârșitul perioadei Shang și începutul perioadei Zhou, găsim predominanța noțiunii că scopul vieții și, de fapt, Soarta însuși, este cel mai bine înțeles ca armonizarea și echilibrul forțelor schimbării (yi) așa cum se reflectă prin înțelegerea funcționării universului material și spiritual care sunt delimitate intelectual și metafizic în trei separate ci cadre conceptuale înrudite - cele ale Cerului, Omului și Pământului În Yljîng și în băgua (opt trigrame), fiecare dintre aceste ordine mondiale respective era reprezentată de o linie întreruptă individuală reprezentând Yîn (receptiv, întunecat, feminin) sau o linie continuă reprezentând Yang (creativ, lumină, masculin), care când sunt reunite în aranjamentele trigramelor (din nou opt dintre ele, adică băgua) au fost citite de jos în sus, cu simbolul de jos reprezentând domeniul Pământului, simbolul din mijloc domeniul Omului, iar cel mai de sus simbolul domeniul Raiului Aceste trigrame au fost combinate împreună, două dintre ele, pentru a forma cele de hexagrame care constituie nucleul Yljîng-ului, acolo unde în structura hexagramei pg Teologia Reconsiderată cele două linii de jos reprezentau lumea Pământului, cele două linii din mijloc reprezentau lumea Omului, iar cele două linii de sus reprezentau lumea Raiului, unde fiecare hexagramă simboliza o stare specifică de ființă sau un aspect al schimbării (yi), care urma să fie interpretată având în vedere contextul actual al consultării textului, adică procesul divinaţiei Din Marele Comentariu, unul dintre cele mai proeminente dintre cele Zece Aripi tratate care expune metafizica și filozofia care stau la baza Cărții Schimbărilor, găsim lucrarea descrisă în mod special ca " vastă și cuprinzătoare și are totul complet înăuntrul ei Conține calea cerurilor, calea ființelor umane și calea pământului" Cartea Schimbărilor conține măsura cerului și pământului; prin urmare, ne permite să înțelegem tao-ul cerului și al pământului și ordinea lui Privind în sus, contemplăm cu ajutorul ei semnele din ceruri; privind în jos, examinăm liniile pământului Astfel ajungem să cunoaștem circumstanțele întunericului și luminii Revenind la începuturile lucrurilor și urmărindu-le până la sfârșit, ajungem să cunoaștem lecțiile nașterii și ale morții Sămânța de unire și puterea produce toate lucrurile; evadarea sufletului aduce schimbare Prin aceasta ajungem să cunoaștem condițiile spiritelor care ies și revin Deoarece în acest fel omul ajunge să semene cu cerul și pământul, el nu este în conflict cu ele Înțelepciunea lui cuprinde toate lucrurile, iar tao-ul său aduce ordine în întreaga lume; de aceea nu greșește Este activ peste tot, dar nu se lasă dus El se bucură în cer și are cunoștință despre soartă, de aceea nu are griji El este mulțumit de circumstanțele sale și sincer de bunătatea sa, prin urmare poate practica dragostea În ea sunt incluse formele și amploarea a tot ceea ce este în ceruri și pe pământ, astfel încât nimic să nu-i scape În ea toate lucrurile de pretutindeni sunt finalizate, astfel încât să nu lipsească niciunul Prin urmare, prin intermediul lui, putem pătrunde în tao-ul zilei și al nopții și astfel îl înțelegem Prin urmare, spiritul nu este legat de nici un loc, nici Cartea Schimbărilor de nicio formă În timp ce aceste fragmente reprezintă, fără îndoială, interpretări ulterioare ale semnificației textului, cel puțin mai târziu decât atunci când textul a fost redactat și utilizat inițial, ceea ce merge cel puțin încă din dinastia Zhou (începutul mileniului I î Hr ) și probabil mult mai devreme, noi vedeți implicit aici credința fundamentală în ordinea mondială cosmologică fiind împărțită în trei aspecte disparate și totuși în același timp interconectate, adică ordinea mondială a Cerului, Pământului și Omului Totalitatea stărilor posibile de existență ale acestor trei aspecte ale ordinii universale, precum și noțiunea de schimbare (yi) despre care se credea a fi proprietatea elementară a existenței, fiind însăși, se reflectă în cele de hexagrame care stau la baza Yijing-ului, a cărui înțelegere adecvată, atunci când este combinată cu tulpina de șoricelă Vezi I Ching sau Cartea Schimbărilor, Wilhelm/Baynes Princeton University Press Tipărirea a -a ( ) Capitolul "Shuo Kua / Discuția trigramelor", pag - Marele comentariu B Citat din The Great Commentary (Dazhuan) și cosmogonia naturală chineză de Roger T Ames Traducere de Ames Publicat în martie în Comunicarea internațională a culturii chineze Din I Ching sau Cartea Schimbărilor de Wilhelm/Baynes Princeton University Press "Ta Chuan" / "Marele tratat" capitolul IV pag - pg Teologia Reconsiderată procesul de divinație în sine, ar conduce la înțelegerea adevăratei naturi a unei situații date prin care ar putea fi luată o "decizie" adecvată și optimă, care s-ar preta spre o mai mare liniște, armonie și echilibru, mai degrabă decât dizarmonie, haos și confuzie În Analectele, un text confucianist scris în perioada Statelor În război (secolele IV/III î Hr ), găsim referiri la Rai răspândite în tot textul, nereprezentând neapărat un principiu filosofic de bază în sine, dar totuși reprezentând în același timp un element fundamental forță în univers, o forță a binelui, care nu poate fi ignorată și care trebuie înțeleasă corect pentru a duce o viață morală și adevărată, a cărei bază a dus la fericire și la armonie și echilibru psihic și emoțional Maestrul a spus: "Fără a recunoaște rânduielile Raiului, este imposibil să fii un om superior Fără cunoașterea regulilor Proprietății, este imposibil ca caracterul să fie stabilit Fără cunoașterea forței cuvintelor, este imposibil să cunoască bărbaţii " "Ordonanțele Raiului" se referă aici la idealurile clasice confuciane de cuviință și ritual (li) care se reiau la ritualurile și obiceiurile timpurii din dinastia Zhou la care filozofia confuciană le privea ca o perioadă a virtuții morale și etice, în special în context a Perioadei Statelor Combatante din antichitatea chineză Pentru Confucius, aceste obiceiuri și ritualuri străvechi formau țesătura unei societăți care funcționează bine și erau legate direct, integral legate de echilibrul și armonia adecvată a lumii Cerului și a lumii Omului Tot din Analecte găsim: Maestrul a fost pus în frică în Kuang El a spus: "După moartea regelui Wen, nu era cauza adevărului găzduită aici în mine? Dacă Cerul ar fi vrut să lase această cauză a adevărului să piară, atunci eu, un viitor muritor, nu ar fi trebuit să am o asemenea relație cu aceea În timp ce Cerul nu lasă cauza adevărului să piară, ce pot să-mi facă oamenii din Kuang?" Raiul pentru Confucius reprezintă, de asemenea, o forță mereu prezentă a naturii, care nu poate fi înșelată, și una care călăuzește viața oamenilor și menține o relație personală cu ei, una care a insuflat diverse calități, cum ar fi virtutea de exemplu, în Confucius însuși și chiar în unele cazuri împărțind sarcini pentru ca oamenii să le îndeplinească pentru a-i învăța despre virtute și moralitate, adică etica Ordinea lumii conform lui Confucius este stabilită și supravegheată de Cer, a fost sursa întregului adevăr și cunoaștere O mare parte din noțiunea de Rai, așa cum a fost stabilită de Confucius în Analecte și în alte lucrări filozofice confucianiste ulterioare, dintre care Yijing ajunge în cele din urmă să fie cunoscută ca fiind, se pretează la sentimentul de naturalism pentru care sunt cunoscute sistemele teo-filozofice chinezești antice Analecte, capitolul "Yao Yue" versetul Traducere de James Legge De pe http://ctext org/analects/yao-yue Analecte, capitolul "Zi Han" versetul Traducere de James Legge De pe http://ctext org/analects/zi-han pg Teologia Reconsiderată În mod similar, mohismul (sau "Școala lui Mo"), care a fost una dintre școlile filozofice confucianiste concurente în timpul perioadei clasice, a apelat la Rai ca post de călăuzire suprem pentru comportamentul moral și etic, contrastând sistemul lor de etică și guvernare cu cel cultul și venerația strămoșilor care au jucat un rol atât de important în învățăturile confucianiste În ciuda înclinației mai practice a lui Mozi, școala care i-a fost atribuită a privit totuși în Rai un ghid al comportamentului moral și etic Mohismul, fondat de Mozi (sau Mo Tzu, între î Hr până în î Hr ), a prins rădăcini în China antică cam în același timp cu confucianismul în a doua jumătate a primului mileniu î Hr Deși inițial a avut în mod clar un sprijin socio-politic puternic, în special în timpul perioadei Statelor Combatante, nu a obținut niciodată un imperial în dinastiile chineze ulterioare, în special după unificarea cu dinastia Qin în secolul al treilea î Hr Acum, ce dorește Raiul și ce abominează? Cerul dorește dreptatea și urâcește nedreptatea Prin urmare, conducând oamenii din lume să se angajeze în a face dreptate, ar trebui să fac ceea ce dorește Cerul Când fac ceea ce dorește Raiul, și Raiul va face ceea ce doresc eu Acum, ce îmi doresc și ce abominesc? Doresc binecuvântări și emolumente și urăsc calamitățile și nenorocirile Când nu fac ceea ce dorește Cerul, nici Cerul nu va face ceea ce doresc eu Atunci ar trebui să conduc oamenii în calamități și nenorociri Dar de unde știm că Cerul dorește dreptatea și urâcește nedreptatea? Căci, cu dreptate lumea trăiește și fără ea lumea moare; cu ea lumea se îmbogățește și fără ea lumea devine săracă; cu ea lumea devine ordonată și fără ea lumea devine haotică Și dacă Cerului îi place să trăiască lumea și nu îi place să moară, îi place să o aibă bogată și nu îi place să o aibă săracă și îi place să o aibă ordonată și nu îi place să o aibă dezordonată De aceea, știm că Cerul dorește dreptatea și urăște nedreptatea Aici vedem că Raiul este reprezentat nu numai ca având un rol direct în buna funcționare armonioasă a cosmosului și a lumii naturale, materiale a naturii, ci și foarte specific ca fiind aplicat treburilor oamenilor ca principiu călăuzitor al moralității și eticii Deși ar putea fi puțin exagerat să legăm orice atribute antropomorfe de Rai la care face apel Mozi, totuși găsim aici un concept teo-filozofic foarte bine dezvoltat, care, într-un anumit sens, se presupune că are voință și dorință proprie și reflectă și întruchipează, ca să spunem așa, o noțiune de corectitudine și dreptate la fel ca simțul platonic și aristotelic al virtuții, adică arete Un sens mai antropomorf al Raiului poate fi găsit în lucrarea lui Mozi Will of Heaven, limbaj care reflectă din nou nu numai sursa moralității și eticii în comportamentul uman, ci și sursa ordinii, echilibrului și armoniei și pentru universul material, toate dintre care vin să formeze construcția teo-filozofică de bază în teo-filozofia chineză antică în toate formele sale Știu că Raiul îi iubește mult pe oameni, nu fără motiv Cerul a ordonat soarelui, lunii și stelelor să le lumineze și să le ghideze Cerul a rânduit cele patru anotimpuri, primăvara, toamna, iarna și vara, pentru a le reglementa Cerul a trimis zăpadă, îngheț, ploaie și rouă pentru a crește cele cinci boabe și in și mătase pe care oamenii să le poată folosi și să se bucure de ele Cerul a întemeiat dealurile și râurile, ravenele și văile și a aranjat multe lucruri pentru a sluji binelui omului sau a-i aduce răul El i-a numit pe ducii și domnii să răsplătească pe cei virtuoși și să-i pedepsească pe cei răi și să adune metal și lemn, păsări și fiare și să se angajeze în cultivare Mozi, capitolul "Voința cerului" Traducere de WP Mei De pe http://ctext org/mozi/will-of-heaven-i pg Teologia Reconsiderată cele cinci cereale și in și mătase pentru a asigura hrana și îmbrăcămintea oamenilor Așa a fost din antichitate până la prezentul Aici vedem că tradiția mohistă privește Cerul și aparența sa de ordine, chiar și dreptatea, ca fundamentul propus al sistemului lor moral și etic Deși poate fi dificil să numim asta o formă de monoteism antic, paralelele dintre acest Rai și Iahve al evreilor pe care creștinismul și apoi islamul l-au adoptat mai târziu sunt oarecum izbitoare În acest scop, Calea (Dao), așa cum se reflectă în Voința Raiului (Tianzhi, Tiăn "Cerul" + zhi "Voința") și importanța comportamentului moral și etic "drept" și "corect" atât în viața de zi cu zi, cât și Ei bine, în sfera guvernării, așa cum este înțeleasă prin înțelegerea adecvată a noțiunii de Rai însuși, au devenit temele dominante ale teo-filozoficei chineze timpurii Fie în sursele taoiste timpurii (dao-ul Raiului), așa cum se reflectă în Yljîng, fie în școlile mai etice și moraliste reprezentate de doctrinele confucianiste și mohiste, așa cum s-a menționat mai sus, fiecare dintre școli și-a bazat doctrinele în mare măsură pe credința fundamentală că Raiul nu numai că a existat, ci și că a funcționat conform unei reguli sau legi morale și etice care ar trebui să fie emulată și urmată de om și de societate în general, pentru a promova pacea și armonia În timp ce acest principiu reprezintă o evoluție și o abatere semnificativă de la închinarea și sacrificiile rituale oferite lui Shângdi din dinastia Shăng care probabil a fost practicată și în China preistorică, echivalența semantică care a fost legată de acest zeu antic al cerului și al Raiului în sensul mai abstract împărtășește în mod clar un ascendent comun Așadar, această viziune asupra lumii a ordinii tripartite a Cerului, Pământului și Omului, care este menită să funcționeze în armonie și echilibru, pe care înțelepții (șamanii cu adevărat din preistoria chineză timpurie) au încercat să o alinieze în țesutul individual și social prin utilizarea textelor de divinație ca Yljîng, care în forma sa originală este denumită Zhou Yl înainte de adăugarea celor Zece Aripi în ultima jumătate a primului mileniu î e n Sistemul de credință care este codificat în Yljîng, care a devenit unul dintre cei cinci clasici confuciani, care au stat la baza întregii teo-filozofii chineze antice, a reflectat în mod clar și a evoluat dintr-un sistem de credințe teologice mult mai vechi care s-a bazat pe venerarea lui Shângdi prin ritualuri elaborate și sacrificiul, practici care au continuat să persiste într-o formă sau alta chiar și până în secolul al XX-lea în China Filosofia de bază și ritualul divinației, care au fost codificate în structura și practicile din jurul lui Yljîng, au evoluat și au apărut din această închinare antică a lui Shângdi și s-au bazat pe credința fundamentală în existența Raiului ca principiu călăuzitor al echilibrului, armoniei, etica și virtutea nu doar în sfera Cerului, ci și în sfera Pământului și a Omului Paralele cu această închinare a unui zeu suprem al cerului au existat în Occident și în antichitate, în tradițiile cosmologice și mitice ale egiptenilor antici, grecilor, romanilor, evreilor și chiar popoarelor indo-ariene, fiecare care își venera propriile versiuni a unui zeu al cerului ca una dintre forțele primare ale naturii care a fost stabilit chiar la începutul creării cosmosului Fără îndoială, această reverență pentru "zeul" cerului, o personificare și un sistem de închinare pentru acel tărâm misterios al cerului, reflecta credințele vechilor șamani și preoți adunători de vânători care dețineau acest tărâm și ființa care a prezidat ea, ca conducător suprem și guvernator al universului Ordinea și mișcarea stelelor, a soarelui și a lunii și Mozi, Will of Heaven, capitolul , paragraful , ca Secolul al V-lea î Hr pg Teologia Reconsiderată credința subiacentă că aceste mișcări și evenimente (eclipse, comete, luni pline, trecerea anotimpurilor, mișcarea soarelui și a lunii în întreaga ecliptică etc ) au dictat și au avut o influență profundă asupra treburilor umane, în esență ceea ce ne referim ca fiind astrologia de astăzi este consecventă în toate civilizațiile antice Anticii aveau, desigur, o relație mult mai strânsă și se bazau pe sfera cerească decât cea a omului "civilizat" Într-un anumit sens, la fel ca epicureenii din Occident, s-ar putea argumenta că Confucius a susținut că lumea spiritelor și a zeilor, adică shen, era prea greu de înțeles și, prin urmare, mintea sau intelectul ar trebui să se concentreze pe măsuri mai practice - cum ar fi pentru exemplu cum să trăiești, să te comporti și să guvernezi cel mai bine și care norme sociale ar putea fi stabilite pentru binele întregii societăți Dar această lume "spirituală", lumea zeilor din Occident, a fost încapsulată în noțiunea de Rai din teo-filozofia chineză timpurie, nenegată în totalitate existența, pur și simplu a luat un loc din spate la ceea ce erau considerate subiecte mai importante și practice cum ar fi cum să trăiești și cum să guvernezi Deși există în mod clar unele diferențe în ceea ce privește caracteristicile sau proprietățile lui Shangdl și formarea sa ulterioară în construcția mai filozofică Raiul și conceptul iudeo-creștin despre Dumnezeu, de exemplu "Raiul" pe care îl vedem în textele clasice chinezești este departe de cerul și zeul cerului al vechilor tradiții panteiste chineze, Shangdl, din care cu siguranță provine, deși chiar și în această formă nu ajunge la una și singura Dumnezeu al sistemelor religioase avraamice Accentul tradiției teo-filozofiei chineze timpurii, la fel ca filosofii eleni timpurii, cum ar fi Platon și Aristotel, este pus pe importanța comportamentului, eticii, obiceiurilor și ritualului în legătură cu ducerea unei vieți fericite și echilibrate, precum și modul de a crea o societate armonioasă și dreaptă O distincție este făcută de unii savanți moderni între transcendența imanentă (Shangdi/Tiăn) și transcendența externă (Dumnezeu creștin), permițând recunoașterea tensiunii monoteiste de gândire care se manifestă în mod clar în antichitatea chineză și, în același timp, se face o distincție între monoteismul occidental și omologul său (mult anterior și preistoric) al Orientului Îndepărtat Pentru mai multe despre teologie în tradiția confuciană, vezi capitolul Teologia confuciană: trei modele în busola religioasă de Yong Huang Editura Blackwell pag și capitolul din Dao Companion to the Analects intitulat "Religious Thought and Practice in the Analects" de Erin M Cline Springer Țările de Jos pg Teologia Reconsiderată În timp ce dificultățile de traducere din chineza tradițională în engleză sunt destul de bine documentate, chiar și odată cu introducerea sistemului de romanizare pinyin a cuvintelor chinezești la mijlocul secolului al XX-lea, care este acum folosit predominant, este cu observarea faptului că, în ceea ce privește un criteriu numerologic și aritmologic interpretarea Yljîng-ului o mare parte a acestor dificultăți de traducere este ocolită având în vedere nivelul de abstractizare care este folosit pentru comparație Adică, în timp ce cuvintele și semnificațiile comentariului sunt cu siguranță deschise interpretării și traducerilor multiple, transliterației și semnificațiilor, având în vedere nivel de abstractizare a simbolurilor în sine și construcția sau arhitectura lor, avem ocazia de a putea înțelege simbolurile care stau la baza textului, cel puțin din punct de vedere metafizic, independent de orice dificultate de traducere cel puțin într-o oarecare măsură În timp ce privim și facem referire la mai multe traduceri ale celor zece aripi ca material sursă pentru această lucrare analitică, pentru a dubla (și uneori a tripla) a verifica semnificația subiacentă și interpretarea diferitelor pasaje pe care le folosim ca dovezi pentru opiniile și concluziile trase aici , tocmai printr-o încercare de analiză a metafizicii de bază a textului ne oferă ocazia de a ne duce dincolo de o simplă interpretare lingvistică a textului însuși pentru a ajunge la o mai bună înțelegere a viziunii antice chineze asupra lumii pe care o reprezintă, care la rândul său stă la baza toată filozofia chineză mai mult sau mai puțin Din acest motiv, acest tip de viziune interpretativă este poate singurul loc în care să căutați pentru a compara cele două tradiții filosofice aparent distincte, și anume tradiția din Orientul Îndepărtat/Chinez Antic, așa cum se reflectă în Yîjîng și tradiția filozofică greacă sau elenă clasică ca reflectată probabil în forma sa cea mai veche, așa cum este reprezentată de filosofia pitagoreică Căci, în timp ce aceste două tradiții filozofice sunt înțelese în mod obișnuit ca s-au dezvoltat complet independent una de cealaltă, cele două tradiții împărtășesc asemănări remarcabile atunci când vine vorba de metafizică și, mai precis, în ceea ce privește structura numerologică și aritmologică Când privim totuși la Orientul Îndepărtat, în special la China și la sistemele de gândire care își au originea în văile râului Luohe și râului Galben (Huâng He) în paleoliticul superior și epoca bronzului - mileniul - ВСЕ - vedem dovezi puternice pentru o fascinație similară și credința subiacentă în ordinea mondială cosmologică se bazează nu doar pe interrelația și interacțiunea forțelor de bază ale naturii, ci și pe structura și forma numerică de bază, și ceva mai puțin pe geometrie, așa cum au prezentat omologii lor intelectuali la Vest Totuși, chinezii au creat un sistem filozofic cu totul unic și distinct, ceea ce numim aici metafizică pentru a împrumuta terminologia lui Aristotel, pentru a reprezenta ordinea mondială care împărtășește unele dintre caracteristicile de bază ale filosofiei elene timpurii Cu toate acestea, împreună cu unele asemănări de bază, a avut și caracteristici unice semnificative și ipoteze care stau la baza, care au implicații semnificative pentru viziunea lor asupra lumii în ansamblu, care o deosebesc de tradiția intelectuală occidentală care persistă și până în zilele noastre Nu este prea exagerat să spunem că tradiția din jurul Yijîng-ului, sau Clasicul Schimbărilor, ('InW), conține în ea sămânța practic a întregii gândiri filozofice chineze Este cea mai veche lucrare filozofică pe care noi Pentru o privire detaliată asupra provocărilor de traducere ale limbii chineze din antichitate în engleza modernă, consultați Philosophy in Antiquity: The Far East de Juan Valdez Editura Lambert, Capitolul intitulat "Classical Chinese: The Translational Challenge", paginile - pg Teologia Reconsiderată au din antichitatea chineză, fără îndoială, dacă am putea numi-o chiar o operă filozofică, pentru că, cu siguranță, nu a fost percepută ca atare de către autorii săi în forma sa cea mai veche Este în primul rând, și continuă să fie și astăzi, un text "de divinație", unul dintre cele mai vechi existente de fapt și, în această măsură, a fost conceput ca o modalitate de a vedea Soarta așa cum ar fi, un manual sau ghid conceput pentru a determina starea actuală a lucrurilor și cum să le manipuleze cel mai bine în avantajul propriu Cu toate acestea, sistemul, din nou metafizica de bază, se bazează într-o teofilozofie foarte specifică și distinctiv chineză, care este probabil cel mai bine caracterizată prin credința că orice situație sau experiență dată poate fi înțeleasă, sau este cel mai bine înțeleasă, doar prin lentila armonică triadică a lumile disparate și totuși fundamental interdependente ale Cerului, Pământului și Omului Yijing-ul realizează acest lucru prin stabilirea unui set de de semne sau simboluri, adică hexagrame, care țin cont de toate evenimentele și situațiile trecute, prezente și viitoare, precum și un mijloc de "ghicire" sau de selectare a stării actuale a lucrurilor și a acestora context în cadrul sistemului de semne (gud) care oferă o hartă parcă a întregului set de circumstanțe posibile care pot exista Acest set de simboluri în forma lor cea mai timpurie este denumit Zhou Yi, un text care datează cel puțin încă din China din epoca bronzului (de la mijlocul până la sfârșitul mileniului al II-lea î Hr , din perioada dinastiei Zhou de la care își ia numele), care apoi evoluează în forma sa actuală ca Yijing, care apoi include și integrează comentariile clasic confucianiste cunoscute sub numele de Cele Zece Aripi sau Yizhuan (ДШ) în text Este bine stabilit că comentariile clasice Yijing cunoscute sub numele de Cele Zece Aripi sau Yizhuan au fost adăugate în ultima parte a primului Mileniu Î Hr de către savanții "confuciani" Deci, deși este discutabil dacă comentariile care au fost de fapt scrise de Confucius însuși și majoritatea savanților se îndoiesc că acest lucru este cazul, este sigur să presupunem că comentariile sunt "confucianiste" în sensul că reflectă filozofia confuciană și oarecum mai puțin "daoist" Practic, toate școlile filozofice majore din antichitatea chineză - școala confuciană, daoistă, YTn-Yang etc - includ Yijing-ul într-o măsură mai mare sau mai mică ca parte a canonului lor textual, așa cum ar fi pg Teologia Reconsiderată Figura : Diagrama Leibniz Yîjing, secolul al XVII-lea Deși, din nou, Yîjing-ul nu este o lucrare filozofică în sine, are o metafizică implicită sau dedusă, și chiar cosmogonie, care poate fi adunată din text, chiar dacă nu este centrul principal al textului în sine Trebuie reținut totuși că a) textul provine în mod clar din antichitate profundă și o mare parte din înțelegerea noastră a originilor și a creației sale este îngropată în mit și reflectă o tradiție orală de lungă durată și b) singurul material "direct" și cel mai vechi care supraviețuiește și care descrie filozofia și originile sale subiacente, metafizica ei de bază, a fost compilată în ultima parte a primului mileniu î Hr , la aproximativ vreo mie de ani, cel puțin după ce partea principală a textului, simbolurile și procesul de divinație, a fost " inventat" Așa cum este descris în Cele Zece Aripi, Yîjing-ul a fost conceput pentru a fi consultat ca instrument de divinație printr-un ritual complex care implică tulpini de șoricelă , sau trestie lungă, prin care individul consultă Cartea Schimbărilor Diagrama a fost trimisă lui Leibniz de la un preot iezuit francez pe nume Joachim Bouvet Au fost adăugate cifrele arabe scrise pe diagramă de Leibniz, arătând maparea sa a simbolurilor antice chinezești la echivalentele lor numerice binare De la Wikimedia commons la colaboratorii Wikipedia, "Hexagram (I Ching)", Wikipedia, The Free Encyclopedia, iulie , : UTC, [accesat iulie ] "Aceste [tulpini de șoricelă] sunt de obicei tulpini veritabile de Achillea millefolium care au fost tăiate și pregătite în astfel de scopuri sau orice formă de tijă sau bețe de lemn care sunt simple, lăcuite sau lăcuite Când se folosește Achillea autentic, varietățile locale ale ghicitorului sunt considerate cele mai bune, deoarece ar conține qi [energia subiacentă din care constă orice ființă vie] mai aproape și mai în acord cu ghicitorul " De la https://en wikipedia org/wiki/I Ching divination pg Teologia Reconsiderată ar putea înțelege mai bine o anumită întrebare sau problemă care a fost "pusă" textului Practica în sine, care era de natură ceremonială și ritualică, trebuia să fie supravegheată și ghidată de un preot sau un savant instruit, care nu numai că se asigura că drepturile și ritualurile corespunzătoare sunt îndeplinite ca parte a procesului de divinație, ci și care a fost instruit să "interpretați" simbolul sau semnele care au fost "devintate" ca parte a "consultării" textului Semnul sau simbolul care a fost în cele din urmă construit prin procesul de divinație a tulpinii șoricelului nu numai că a ilustrat și a luminat adevărata natură a situației sau a întrebării date, ci și contextul în care situația trebuia privită în setul general universal de circumstanțe care se credea a fi pe deplin "explicat" prin setul de de hexagrame Prin procesul de divinație, din nou efectuat istoric cu tulpini de șarvelă, dar astăzi uneori realizat într-un proces puțin mai puțin complicat folosind monede, sunt create un set de șase linii întrerupte (Yin) și solide (Yang) - yao (sau - care se unesc pentru a denota unul dintre setul de de simboluri din Yijing, fiecare dintre ele având propria sa interpretare și înțelegere specifică în textul ca întreg și reprezentativ din nou pentru viziunea specifică asupra lumii și teo-filozofia de bază a chinezilor antici pe care textul o reflectă sfârșitul procesului de divinație, se stabilește și un simț al direcției sau mișcării (sau lipsa acesteia), care este un element important în înțelegerea situației specifice și orice "sfat" este dat ca parte a procesului interpretativ Deci noțiunea de schimbarea sau mișcarea - din nou yi - în cadrul ordinii mondiale cosmice este un element integral al interpretării oricărei "consultări" date, contextul său universal în cadrul generalului creator și proces distructiv de schimbare în tărâmurile Cerului, Pământului și Omului Fiecare gua este menit să fie citit de jos în sus, unde cele două linii de jos reflectă starea Pământului, cele din mijloc cele ale Omului și cele două de sus cele ale Cerului Din nou, fiecare linie a unei gua sau hexagrame individuale este alcătuită fie dintr-o linie întreruptă (Yin) sau solidă (Yang), fiecare dintre acestea reprezentând una dintre cele două forțe universale primordiale pentru vechii chinezi - Yin și Yang, întuneric și lumină, feminin și masculin, pasiv și activ, negativ și respectiv pozitiv Hexagrama selectată care este "devintă" este interpretată ca fiind nu numai o explicație a stării de lucruri reflectate de individ și a întrebării puse - unde fiecare linie reflectă starea actuală a lucrurilor legate de una dintre Cer, Pământ sau Om - dar și un element de proces sau de schimbare (yi) către care starea de lucruri este înțeleasă că se îndreaptă, precum și se îndepărtează, ca să spunem așa Procesul de ghicire, deci, lectura finală s-ar putea numi, include nu doar interpretarea simbolului dat care "se manifestă" ca urmare a procesului de divinație a tulpinii de șoricel, ci și noțiunea de schimbare subiacentă în cadrul sistemului de hexagrame însuși, care a reprezentat întreaga viziune cosmologică asupra lumii a chinezilor antici Deci, "situația" este înțeleasă ca nu doar să reflecte o vedere "instantanee" la un moment dat în timp, adică momentul ritualului divinației, ci necesită și o înțelegere a sensului "direcției" sau "mișcării", înclinaţia situaţiei date de a se îndrepta către Deci, procesul de divinație a tulpinii de șoricel combină ordinea mondială cosmologică subiacentă fixă a chinezilor antici , care se reflectă în ordinea de bază și crearea celor de hexagrame în sine, combinate cu un element de "șansă", deoarece tulpinile de șarvelă sunt împărțite și analizat de către practicantul care construiește hexagrama prin procesul de divinație - un proces care în sine reflecta vechile credințe teo-filozofice care au fost La fel ca și chinezii de astăzi, precum Y'ijing-ul este consultat și până astăzi în multe cercuri și este încă studiat activ, iar "arta" încă practicată activ pg Teologia Reconsiderată inerente textului Adică, textul însuși și procesul divinației sunt un întreg simbolic, unul nu poate fi îndepărtat de celălalt dacă se încearcă să înțeleagă pe deplin sensul și scopul textului Se crede că Cele Zece Aripi au fost atașate tradiției textuale din jurul lui Yljing în și în jurul perioadei dinastiei Han din antichitatea clasică chineză (c î Hr - EC) Cu toate acestea, este, de asemenea, clar că aceste comentarii conțin materiale și "zice" care ajung cel puțin încă din perioada dinastiei Zhou (c - î Hr ), dacă nu cu mult mai devreme Tradiția reflectată în Cele Zece Aripi este foarte analogă cu tradiția orală care se află în spatele Upanishad-urilor și Vedelor, de exemplu, deoarece acestea sunt și o tradiție orală mult mai timpurie, deoarece toate tradițiile din toate civilizațiile timpurii din antichitate au fost în primul rând orale tradiții, transmise de la profesor la elev de-a lungul generațiilor, și apoi scrise ulterior de către învățați - după a) scrierea a fost inventată, b) după ce a fost considerat demn și important ca tradiția să fie codificată sau "capturată" așa cum este au fost prin cuvântul scris și c) de obicei sponsorizate de o anumită clasă conducătoare sau autoritate care a avut un interes personal în supraviețuirea tradiției respective De asemenea, merită remarcat faptul că existența și utilizarea lui Yljing ca manual de divinație în antichitatea chineză a fost, de asemenea, paralelă cu credința și venerarea unui fel de zeu monoteist numit Shangdi, un element al civilizației antice chineze care stă la baza textului și comentariului, și, de asemenea, se reflectă în așa-numitul "Mandat Raiului" (tiănmlng, sau Tfr care înseamnă "decret din cer"), pe care conducătorii dinastiei Zhou (c - î Hr ) și conducătorii dinastici de mai târziu l-au privit drept justificare pentru autoritatea lor asupra poporului Deci, cu alte cuvinte, Raiul în antichitatea chineză nu a fost folosit doar în scopuri de divinație, ca semne de manifestare care puteau fi citite și înțelese prin Yljing, ci și ca o parte fundamentală a sistemului de credință teologică de bază al chinezilor antici Majoritatea savanților moderni susțin că, având în vedere conținutul și "limbajul" lor similare, o mare parte din materialul din Shuogua și Dazhuan, două dintre cele mai influente și mai filozofice dintre comentariile despre Yljing, care constituie capitole distincte ale celor Zece Aripi, provin din nu doar o sursă tradițională orală comună, dar că această sursă ajunge înapoi cel puțin în China din epoca bronzului, unde găsim cele mai vechi dovezi ale miezului Yljingului în forma sa cea mai veche Acest lucru implică, desigur, că o mare parte din tradiția din jurul hexagramelor și, cu siguranță, o mare parte din semnificațiile cosmologice și metafizice care stau la baza trigramei (băguâ) pe care se bazează întregul text, nu au fost surprinse de tradiția "primită" din jurul textului si interpretarea ei Acestea fiind spuse, dacă sunt privite îndeaproape și analizate împreună cu diagramele Hetu și Luoshu, o parte din aceste cunoștințe pot fi recuperate Având în vedere dificultățile inerente în traducerea/transliterarea în limba engleză a comentariului și textului compilat în Shuogua, au fost consultate trei traduceri diferite pentru a se asigura că interpretările și concluziile la care s-a ajuns în această secțiune se află pe cel mai solid teren rațional Prima și cea mai importantă este cea mai recentă traducere a lui Richard Rutt publicată inițial în , care ne face despre descoperirile importante ale Acest din urmă fapt în sine ar trebui să provoace întotdeauna oricăror interpret ulterior al unei tradiții filosofice specifice, "scrise", o doză sănătoasă de scepticism, căci în oricare dintre tradițiile care ne-au transmis din antichitate este foarte clar că o mare parte din materialul , înțelegerea sau chiar școli întregi de gândire ar fi putut fi eliminate în mod sistematic din înregistrarea istorică sau pur și simplu fiind ignorate sau considerate neimportante de către păstrătorii tradiției Există dovezi ale primei în cazul vechilor chinezi, deoarece se presupune că multe dintre lucrările antichității chineze au fost pierdute în marea ardere a cărților din China antică de către primul împărat al dinastiei Qin în î Hr Vedem, de asemenea, de exemplu în tradiția filozofică elenă referire la învățăturile nescrise ale lui Platon de către Aristotel pg Teologia Reconsiderată Textele de mătase Mawangdui în anii , care contribuie în mare măsură la tradiția textuală și filozofică din jurul Zhou Yl / Yljîng și comentariile aferente acestuia A doua este traducerea clasică a lui Yijing de către Wilhelm și Baynes, publicată la mijlocul secolului al XX-lea, care, deși nu include descoperirile de la Mawangdui, include totuși comentarii foarte valoroase despre cele zece aripi înseși, care elucidează semnificațiile uneori ezoterice și ascunse din interior versurile A treia, care este folosită în principal un fel de arbitru atunci când primele două traduceri diferă, este traducerea clasică a I Ching, sau Cartea schimbărilor de James Legge, care, deși a fost publicată la sfârșitul secolului al XIX-lea și începutul secolului al XX-lea, totuși a fost publicat electronic și digital și are avantajul suplimentar de a fi alături de caracterele chinezești tradiționale, permițând analiza directă a limbii sursă împreună cu transliterații în engleză care variază foarte mult În Dazhuan, sau "Marele Comentariu", invenția lui Yljîng este atribuită figurii pseudo-mitice/istorice Fu Xi, un fel de Prometeu chinez căruia i se atribuie și invenția pescuitului, vânătoarei, gătitului împreună cu invenția dintre cele opt trigrame inițiale, adică băgua, care oferă fundația celor de hexagrame care constituie partea centrală a Yljîng-ului Se spune că el a proiectat sistemul, sau poate mai bine spus că sistemul i-a fost dezvăluit, pe baza observațiilor sale despre lumea naturală și sistemul și procesul de evoluție și schimbare reflectate în acesta În antichitatea înaltă, când Fuxi conducea lumea, el a ridicat privirea și a observat figurile din cer, a privit în jos și a văzut formele model de sub cer El a observat înfățișarea păsărilor și fiarelor și modul în care acestea au fost adaptate la habitatele lor, a examinat lucrurile în propria persoană la îndemână și, în general, lucrurile de la distanță Prin urmare, el a conceput cele opt trigrame [băgua] cu putere de a comunica cu spiritele și de a clasifica naturile nenumăratelor ființe [wanwu] Acesta este un vers interesant, deoarece reflectă, cel puțin pe o bază superficială, nu numai o înțelegere a unui fel de "selecție naturală" care stă la baza lumii animate - lumea animalelor, păsărilor, omului etc - ci și un indiciu că lumea omului este o reflectare a, sau este creată din, modelul Raiului, băgua fiind în cele din urmă instrumentul pe care l-a conceput pentru a comunica cu, sau poate mai bine spus "alinierea", lumea naturală (Pământul) cu Omul și Raiul la care se credea că viața formelor de viață, așa-numita multitudine de ființe sau zece mii de lucruri, așa cum este tradus uneori - wanwu -, sunt în cele din urmă conectate Din pasajul de deschidere al Dazhuanului ("Marele Comentariu" sau "Marele tratat"), găsim o descriere alternativă a scopului principal și a sensului Yljîng-ului prezentat, o altă viziune sau perspectivă așa cum ar fi Cerul este sus, pământul este jos; astfel se determină [Qianul] Creativ și [Kănul] Receptiv În corespondență cu această diferență între jos și înalte se stabilesc locurile inferioare și superioare Mișcarea și odihna au legile lor definitive; în conformitate cu acestea se diferențiază liniile ferme și de cedare Cartea Schimbărilor (Zhouyi) Traducere și comentariu de Richard Rutt Routledge Publishing, Din secțiunea Zece Wings, Great Commentary (Dazhuan), Wing , Dazhuan II Capitolul II versetul pg Fără îndoială, un indiciu de platonism poate fi găsit în acest pasaj, precum și în versetele de început ale Marelui Comentariu citat mai sus - pentru că ambele versete vorbesc despre modelul lumii pământești "modelat" sau "informat" de către tărâmul cerului, amintește fără îndoială de teoria formelor a lui Platon în care lumea materială poate fi înțeleasă doar prin intermediul fiecărei "Forme" existente și subiacente prin care se poate obține cunoașterea adevărată pg Teologia Reconsiderată Evenimentele urmează tendințe definitive, fiecare după natura sa Lucrurile se disting unele de altele în clasele definitive În felul acesta apar norocul și nenorocirea În ceruri iau forma fenomenele; pe pământ iau formă formele În acest fel schimbarea şi transformarea devin manifeste Vedem aici o altă descriere nu numai a modului în care Yîjing-ul a ajuns să fie structurat, cu Cerul în sus sau sus, și Pământul în jos, sau întemeiat, din care pozițiile "inferioare" și "superioare" sau stările de ființă ("definitiv clase"), sunt stabilite Acest lucru este folosit pentru a explica din nou cum apare norocul și/sau nenorocirea, reflectând procesul subiacent de schimbare și transformare care se manifestă din forma sau designul care este stabilit în ceruri din care ia existența noastră materială și spirituală formă Următorul pasaj din Marele Comentariu continuă să descrie nu doar modul în care cele opt trigrame, bagua, pe care sunt formate toate hexagramele, ci și ceea ce reprezintă fiecare dintre ele, marcând introducerea ideii de "aranjament" sau "secvențierea" bagua care furnizează fundamentele metafizice ale întregului text Prin urmare, cele opt trigrame [bagua] se succed pe rând, pe măsură ce fermitatea și cedarea se deplasează reciproc Lucrurile sunt stârnite de tunete și fulgere; sunt fertilizați de vânt și ploaie Soarele și luna își urmează cursul și acum e cald, acum rece Aici vedem o aluzie specifică la structura unității de hexagramă subiacentă, ca linii continue și întrerupte, traduse aici ca "firm" (curătură solidă) și "cedare" (contur cu linie întreruptă) De asemenea, vedem aici referire la principiile naturale care stau la baza cărora sunt formulate cele opt trigrame din care sunt ele însele construite cele de hexagrame Sunt chemați aici în perechi; "tunete și fulgere", "vânt și ploaie", "soare și lună" și "cald și rece", neavând neapărat o mapare directă cu simbolurile clasice bagua pe care le vedem în aranjamentele anterioare Heaven sau Later Heaven, dar totuși totuși chemând, cu Cerul inițial sus și Pământul dedesubt, așa cum este prezentat în primul vers, procesul prin care se produce schimbarea și transformarea - prin "tunete și fulgere" care sunt fertilizate de "vânt și ploaie", principii care sunt în cele din urmă guvernate prin progresia și mișcarea soarelui și a lunii din Ceruri care determină în cele din urmă progresia anotimpurilor, descrise aici ca "cald și rece" Din prima carte a lui Dazhuan găsim, de asemenea, următoarea descriere, în mod distinctiv confucianistă, a modului în care sunt construite hexagramele: I Ching: Sau Cartea Schimbărilor Tradus din chineză în germană de Richard Wilhelm și apoi în engleză de Cary F Baynes cu o prefață de Carl Jung Princeton University Press Ediția a treia Ta Chuan (Dazhuan) / Marele tratat (Marele comentariu) Capitolul I versetul ; pg - I Ching: Sau Cartea Schimbărilor Tradus din chineză în germană de Richard Wilhelm și apoi în engleză de Cary F Baynes cu o prefață de Carl Jung Princeton University Press Ediția a treia Ta Chuan (Dazhuan) / Marele tratat (Marele comentariu) Capitolul I versetele - ; paginile - pg Teologia Reconsiderată Astfel: Yi deține Limita Ultima[Taiji] , de unde izvorăsc cele Două Forțe Primai, Yang și Yin Cele Două Forțe generează patru diagrame, iar cele patru diagrame generează opt trigrame [băguâ] Cele opt trigrame definesc binele și iii norocul; binele şi iii norocul determină Marea Sarcină Aici nu vedem doar o referire la semnificația băguâ ca sursă ultimă a celor de hexagrame și construcția lor, ci și o descriere a sursei și metodei, așa cum ar fi, prin care băguâ sunt create Yin și Yang, cele două forțe primare, sunt desfășurate din sursa supremă a întregii creații, sau Tâiji, care sunt combinate pentru a forma cele "patru diagrame" - Yang Mare și Yang Mic (Tai-Yang și Shao-Yang) și Yin Mai mic și Greater Yin (Shao-ying și Tai-ying) - care apoi sunt combinate cu Yang și Yin din nou pentru a forma cele opt trigrame primare Procesul de construcție este ilustrat mai jos Figura : Formarea Bagăului Pe scurt, de-a lungul Shuogua și Dazhuan, găsim referiri la modul în care chinezii antici credeau că trigramele și, la rândul lor, hexagramele au fost create prin observarea naturii și viziunea cosmologică asupra lumii delimitată de Cer, Pământ și Om, fiecare dintre ele având ei propria reflectare sau manifestare în cadrul unei anumite trigrame sau unei date hexagrame Vedem, de asemenea, relevanța și importanța numerologiei pentru chinezii antici, cel puțin pentru interpreții documentului din a doua jumătate a primului mileniu î Hr , când se crede că cele Zece Aripi au fost compilate și adăugate la Zhou Yl la alcătuiesc Yljing-ul ca noi Din comentariul lui Rutt la traducerea acestui cuvânt: "The Ultimate Limit Acesta este Taiji, combinația dintre Yin și Yang primar, simbolizat ulterior ca un cerc cu două virgule Cele două virgule sunt explicate în mod variat ca una roșie pentru Yang și una albastră sau neagră pentru Yin, sau un albastru azur pentru Yang și unul portocaliu-roșu pentru Yin " Din Note la Dazhuan, pagina , nota n Acesta este elementalul structura și numele/simbolul simbolului taoist clasic Yin-Yang descris aici în forma sa derivată originală în antichitate Cartea Schimbărilor (Zhouyi) Traducere și comentariu de Richard Rutt Routledge Publishing, Din secțiunea Zece Wings, Dazhuan sau Great Commentary Dazhuan I, Aripa Capitolul IX versetul pg Sursa: https://en wikipedia org/wiki/Bagua pg Teologia Reconsiderată știi asta astăzi Vedem, de asemenea, o referire la Unul (Taiji) din care provin cei Doi (YTn și Yâng), precum și noțiunea de Dao folosită în comentarii care oferă baza teologică pentru legătura dintre trigrame și hexagramele și lumea pe care acestea sunt menite să o reprezinte, adică Raiul, Pământul și Omul De asemenea, la baza lucrării se află, desigur, filosofia de bază YTn-Yâng, dualismul fundamental care pătrunde în toată filozofia chineză Yîjîng este un manual de divinație, un instrument de a pune la îndoială Soarta și de a înțelege procesul de bază al mișcării, sau al schimbării (yi), care este la baza clasicului antic chinezesc al Cărții Schimbărilor, trebuie să avem o anumită înțelegere a principiile de bază în lucru care guvernează viziunea asupra lumii în cadrul căreia a fost formulat textul, fundamentele construcției lui, așa cum ar fi Cu această înțelegere putem începe să înțelegem, dacă este deloc, cosmogonia, metafizica și teologia care stau la baza întregii filozofii chineze Se crede că cele mai vechi comentarii legate de construcția și metafizica Cărții Schimbărilor sunt Marele Comentariu sau Dazhuan, care descrie în detaliu istoria și construcția bagua, cele opt trigrame primare care formează baza celor de hexagrame care constituie Yîjîng În timp ce acest comentariu ne oferă câteva indicii în jurul ordinii de bază a bagua care vorbesc despre opiniile teologice și filosofice care stau la baza proiectanților textului antic, este din Shuogua, sau literalmente "explicația despre semnele" care face aluzie ceva mai direct la, deși într-un limbaj oarecum ezoteric și criptic, mai multe ordine și simetrii subiacente inerente bagua care formează fundamentele metafizice și teologice ale textului Aceste ordine subiacente ale bagua, literalmente "opt semne" sau "opt simboluri", sunt denumite în mod obișnuit "Secvențe", dintre care cele mai frecvente sunt "Raiul anterior", care este atribuit figurii mitice Fu Xi și "Later Heaven" care este atribuit regelui Wen) Cu toate acestea, "Secvența" implică un proces liniar și încorporează o viziune occidentală foarte prototipică asupra unui sistem de credințe fundamental străin, prin urmare este oarecum înșelătoare Principiul specific chinezesc al schimbării, sau yi (Д), nu numai că stă la baza întregului sistem filozofic încorporat în Yîjîng, dar stă la baza "Secvențe", sau ceea ce ar putea fi denumit mai potrivit "Aranjamente", ale celor opt primare trigrame, fiecare dintre acestea reprezentând puteri, elemente sau chiar zeități în viziunea antică chineză asupra lumii Oricare dintre aceste aranjamente propuse se bazează însă mai mult pe ideea de "transformare" a unui simbol sau a unei stări la altul, decât pe un proces seriat de mișcare între simboluri într-o formă geometrică sau un spațiu planer - în acest caz, un cerc format din opt puncte, adică octogonul, care este modul în care aceste "aranjamente", sau "secvențe", sunt de obicei vizualizate Cu alte cuvinte, orice reprezentare a celor opt forțe primare ale naturii, așa cum sunt reprezentate de cele opt trigrame primare dintr-o perspectivă chineză, este un proces care este mai bine caracterizat prin "derivare" și "transformare", un proces bazat în cele din urmă pe principiul yi, sau "schimbare", mai degrabă decât un proces sau un ciclu de schimbări, care este de obicei modul în care un occidental ar caracteriza Dazhuan-ul este, de asemenea, denumit "Marele Comentariu" sau "Marele Tratat", sau Xici zhuan în Pinyin și este clasificat în mod clasic drept al -lea și al -lea dintre "Cele Zece Aripi" O mare parte din ceea ce știm despre manuscris tradiția din jurul lui Dazhuan provine din manuscrisele de mătase găsite la Mawangdui în , adică Textele de mătase Mawangdui, texte care sunt datate din jurul secolului al II-lea î Hr pg Teologia Reconsiderată sistem și, prin urmare, ar interpreta și înțelege însăși noțiunea de "schimbare", care este, desigur, tema centrală a lucrării - de unde și titlul Cartea schimbărilor În aranjamentele anterioare și ulterioare ale cerului, fiecare dintre cele opt elemente primare sunt formate din combinația a trei linii întrerupte sau solide împreună (Yin și, respectiv, Yang), fiecare având propriul său sens simbolic și (implicit) numeric și ordonat Secvența este apoi aranjată într-o formă circulară, octogonală - din care din nou există în primul rând două: "Aranjamentul Ceresc anterioară", cunoscut și sub numele de Secvența Fu Xi și "Aranjamentul Cerului de mai târziu", cunoscut și sub numele de Secvența Regelui Wen Figura : Cerul sau Primai (a) și Cerul de mai târziu, sau Lumea interioară (b), aranjamente trigrame Aceste aranjamente specifice prezintă reprezentări distinctive ale modului în care fiecare dintre cele opt principii de bază ale gândirii metafizice și filosofice chineze se unesc și interacționează într-un proces ciclic de schimbare După cum se poate vedea în diagrama de mai sus, o trigramă specifică, adică una dintre băgua, este reprezentată ca trei linii (yao), câte una dintre linie întreruptă (Yin) sau continuă (Yang) (yao), construită una pe deasupra celuilalt, care se citește de jos în sus În cadrul fiecărui aranjament, sau din nou secvență, fiecare trigramă reprezintă una dintre cele opt forțe primordiale de bază ale naturii, ca să spunem așa - și anume Qian (Raiul), Dul (Apă/Lac nemișcat), Li (Focul), Zhen (Tunetul), Xun ( Vânt), Kan (Apă/Ploaie), Gen (Munte) și Kun (Pământ) Pentru claritate, fiecare dintre simboluri este ilustrat mai jos, împreună cu traducerile lor tipice în engleză și semnificațiile primordiale de bază subiacente, împreună cu simbolurile lor tradiționale chineze Observați perechile inversate de trigrame pentru Cer/Pământ, Tunet/Vânt, Munte/Lac și, respectiv, Apă/Foc * De la http://www i-ching hu/chp /chp /introduction htm pg Teologia Reconsiderată Qian & Dui Ж Li A Zhen M Xun A Kan Д Gen Ж Kun Rai/Cer Încă Foc Tunet Vânt (În mișcare) Munte Pământ Apa/Apa de lac A Tian W(^) Ze A Huo Ш Lei Ж(М) Feng A ShuT | U Shan Ж Di Figura : A# Bagua - Cele opt trigrame din secvența stabilită de la începutul Cerului Ar fi totuși o greșeală să privim unul dintre aranjamentele clasice independent de celălalt și ca pe deplin reprezentativ pentru o tradiție interpretativă specifică care înconjoară formarea și construcția Yîjîng-ului Așa cum subliniază Wilhelm/Baynes, fiecare dintre aranjamentele bagua respective, adică "Secvențele" Cerului de mai târziu și Cerului de mai devreme (la care el se referă ceva mai adecvat și mai semnificativ ca Aranjamentele Primai și, respectiv, Lumea interioară) nu trebuie privite independent de fiecare altele în mod necesar, dar mai mult la fel de complementare unele cu altele ca și aspectele metafizice descriptive ale viziunii antice chineze asupra lumii care stau la baza Yîjîng-ului și oferă baza teo-filozofică pentru utilizarea sa practică ca instrument oracular sau divinativ Pentru a înțelege, trebuie să vizualizați întotdeauna Aranjamentul Lumii Interioare [Secvența Cerului de mai târziu] ca fiind transparent, cu Aranjamentul Primar [Secvența Cerului anterioară] strălucind prin el Astfel, când ajungem la trigrama Li [sau Focul], care se sprijină în punctul de sus/cel mai sudic al secvenței cerului ulterioară], ajungem în același timp la conducătorul Chi'ien [Qiân], sau Raiul, simbolul care se odihnește în vârful/punctul sudic al secvenței anterioare a cerului], care guvernează cu fața întoarsă spre sud Din nou, din Shuogua avem în primul rând referirea la aranjamentele trigramelor și la semnificația lor teo-filozofică pentru tradiția divinației Yîjîng, prima dintre care se referă la secvența Raiului timpuriu care este atribuită lui Fu Xi, una care poate fi gândit ca un sistem fundamental dualist, sau unul care are la baza sa filozofică noțiunea de perechi inversate de principii metafizice Adaptat după: colaboratori Wikipedia "Bagua" Wikipedia, enciclopedia gratuită Wikipedia, The Free Encyclopedia, iulie Web august Rețineți că această secvență, citită de la stânga la dreapta este clasica "Earlier Heaven Sequence" , care este construită logic de la Greater Yâng + Yâng la Lesser YTn + YTn, de la stânga la dreapta I Ching: Sau Cartea Schimbărilor Tradus din chineză în germană de Richard Wilhelm și apoi în engleză de Cary F Baynes cu o prefață de Carl Jung Princeton University Press Ediția a treia Shuo Kua (Shuogua) Capitolul II versetul comentariu; pg pg Teologia Reconsiderată Cerul [Qian] și pământul [Kăn] determină direcția Forțele muntelui [Gen] și ale lacului [Du'i] sunt unite Tunetul [Zhen] și vântul [Xun] se trezesc reciproc Apa [Kăn] și focul[LÎ] nu se luptă între ele Astfel cele opt trigrame [băguă] sunt amestecate [combinate între ele] În pasajul de mai sus din Shuogua, fiecare dintre cele opt trigrame este asociată cu un simbol omolog care "se echilibrează" sau "se combină" cu forța sa opusă, suma totală a tuturor forțelor care se potrivesc sau cuplate reprezentând suma totală a forțelor dintr-un simț abstract care creează și păstrează tărâmuri ale Cerului, Pământului și Omului, fiecare dintre acestea fiind reprezentată de una dintre liniile, din nou yao, în fiecare dintre trigrame Cele opt trigrame sunt prezentate aici într-o vedere bazată pe "direcționare", interpretată clasic ca Cer [Q/an] în sud (în partea de sus a diagramei, Raiul fiind "sus") și Pământ [Kăn] în nord (la partea de jos a diagramei, deoarece Pământul este "dedesubt") Cerul și Pământul stabilesc "axa" de bază pe și în interiorul căreia operează setul de opt forțe primordiale Trigramele Munte [Gen] și Lac [Du/], Thunder [Zhen] și Vânt [Xun] și Apa [Kăn] și Foc [L/] sunt toate legate între ele și sunt înțelese ca interactive și/ sau forțele de echilibrare care stau la baza ordinii mondiale cosmologice a Cerului, Pământului și Omului În acest pasaj găsim descrierea celor opt principii naturale și universale primordiale "combinându-se" sau "împletindu-se" pentru a stabili ordinea mondială, o ordine mondială care include și cuprinde tărâmurile Cerului, Pământului și Omului, marea Triada în cadrul căreia universul este înțeles de chinezii antici În acest grup de perechi, trebuie să recunoaștem că setul de simboluri este "inversul" celuilalt - deci Muntele (Gen) inversat sub formă de trigramă este Lac (Du/), Tunetul (Zhen) inversat devine Vânt (Xun), Apa (Kăn) inversat devine Foc (L/) și bineînțeles Pământul (Kăn) inversat este Cerul (Q/an) Cu alte cuvinte, un aspect important al acestui aranjament este că fiecare dintre simbolurile omoloage, este exact inversul simbolului trigramă al partenerului său, stabilind aspectul armonios sau echilibrat al perechilor de simboluri trigrame cu fiecare dintre partenerii săi În pasajul destul de criptic și ușor de înțeles greșit care urmează în Shuogua, explicația mișcării sau procesului, încorporată în patru seturi de trigrame interconectate/combinate, împreună cu semnificația sa în înțelegerea bazei raționale atât pentru evenimentele din trecut, cât și pentru cele din trecut pe măsură ce procesul prin care se desfășoară semințele evenimentelor viitoare, este explicat și ilustrat în continuare, oferind efectiv baza rațională pentru textul Yljîng Cerul [Qian] și pământul [Kăn] determină direcția Forțele muntelui [Gen] și ale lacului [Dui] sunt unite Thunder [Zhen] și câștig [Xun] trezesc reciproc Apa [Kăn] și Focul [Li] nu se luptă între ele Astfel se amestecă cele opt trigrame Numărarea a ceea ce merge în trecut depinde de mișcarea înainte Cunoașterea a ceea ce va urma depinde de mișcarea înapoi Acesta este motivul pentru care Cartea Schimbărilor are numere care se mișcă înapoi [Astfel Yi socotește timpul în venirea și plecarea sa] I Ching: Sau Cartea Schimbărilor Tradus din chineză în germană de Richard Wilhelm și apoi în engleză de Cary F Baynes cu o prefață de Carl Jung Princeton University Press Ediția a treia Shuo Kua (Shuogua) Capitolul II versetul ; pg , cu traducerea lui Rutt (Zhou Y'i, Book of Changes, tradusă de Richard Rutt "Shuogua" Capitolul versetul pag ) a ultimei propoziții adăugată pentru claritate și pentru a ilustra variația dintre traducerile textului I Ching: Sau Cartea Schimbărilor Tradus din chineză în germană de Richard Wilhelm și apoi în engleză de Cary F Baynes cu o prefață de Carl Jung Princeton University Press Ediția a treia Shuo Kua (Shuogua) Capitolul II versetul ; pgs - pg Teologia Reconsiderată Aici, ideea de mișcare între și între cele patru perechi de trigrame este menționată în mod explicit, în mod destul de paradoxal de fapt, ca trecutul care depinde de "mișcarea înainte" și viitorul depinde de "mișcarea înapoi", de unde și capacitatea sistemului de simboluri pentru a putea ghici viitorul așa cum ar fi Versetul următor descrie același set de perechi de principii de bază ale trigramelor, dar într-o ordine diferită, indicând probabil "mișcarea înapoi" care oferă o perspectivă asupra evenimentelor viitoare, permițând textului să dezvăluie "Soarta" așa cum ar fi Tunetul [Zhen] aduce mișcare, vântul [Xdn] aduce dispersie, ploaia [Kan] aduce umezeală, soarele [Lî] aduce căldură, Keeping Still [Gen] aduce oprire, Veselia [Dui aduce plăcere, Creatorul [Qiân] aduce conducerea, [Kun] receptiv aduce adăpost Acest vers prezintă aceeași combinație și "amestecare" de forțe și simbolismul lor cosmic respectiv într-o ordine diferită și cu un limbaj diferit, care poartă cu el o perspectivă subtilă și nuanțată, în timp ce evocă aceeași structură subiacentă, ca să spunem așa Începe cu Thunder [Zhen] și apoi cu Wind [Xun], apoi pe Rain [Xon] și apoi Fire [L/] Urmat apoi de Munte [Gen] și Lac [Du/], iar apoi se termină în final cu Cer [Q/an] și Pământ [Kun] Wilhelm/Baynes notează în acest pasaj că primele patru principii ale băgua - Zhen, Xun, Kan și L/ - sunt menționate cu "imaginile" lor specifice sau simbolurile primare, în timp ce ultimele patru băgua sunt menționate prin " nume" sau atribute primare - Keeping Still [Mountain/Gen], Joyous [Du//Lake], Creative [Heaven/Q/an] și Receptive [Earth/Kun] Explicația lui cu privire la motivul pentru care este așa merită citată: Din nou, forțele pentru care sunt cele opt trigrame primare sunt prezentate în termeni de efectele lor în natură Primele patru sunt denumite prin imaginile lor, ultimele patru prin numele lor, deoarece numai primele patru indică în imaginile lor forțe naturale care lucrează de-a lungul timpului, în timp ce ultimele patru indică condițiile care apar în cursul anului Se crede că din aceste pasaje interpreții de mai târziu ai Yijing-ului formulează Aranjamentul Vechi (Fu Xi) sau, dimpotrivă, formarea aranjamentului Vechiului Cerului este explicată în mod deosebit Cerul mai vechi, sau literalmente "Înainte de lume", aranjamentul nu este expus în mod explicit direct în niciunul dintre I Ching: Sau Cartea Schimbărilor Tradus din chineză în germană de Richard Wilhelm și apoi în engleză de Cary F Baynes cu o prefață de Carl Jung Princeton University Press Ediția a treia Shuo Kua (Shuogua) Capitolul II versetul ; pgs - I Ching: Sau Cartea Schimbărilor Tradus din chineză în germană de Richard Wilhelm și apoi în engleză de Cary F Baynes cu o prefață de Carl Jung Princeton University Press Ediția a treia Shuo Kua (Shuogua) Capitolul II versetele explicația; pg Merită să subliniem că unii savanți, inclusiv Richard Rutt, autorul cărții Zhou Yi, Book of Changes, care este folosită ca sursă principală de interpretare și semnificație Yijing în această lucrare, așa cum este subliniat în introducerea sa la comentariul Shuogua, nu vede o astfel de referință explicită la Fu Xi sau la aranjamentul anterioar al Cerului implicată în niciunul dintre pasajele Shuogua Vezi Cartea Schimbărilor (Zhouyi) Traducere și comentariu de Richard Rutt Routledge Publishing, Din secțiunea Ten Wings Aripa , Introducere Shuogua, pag - Ceea ce Wilhelm/Baynes se referă poate mai potrivit ca aranjamentul "Primal" pg Teologia Reconsiderată Ten Wings, de fapt, dar este dedus pe baza cunoașterii perechilor și a designului direcțional, global, implicat în aranjamentul în sine, așa cum este explicat în pasajele de mai sus din Shuogua Secvența Fu Xi sau "Aranjamentul" are apoi în vârf, punctul sudic al busolei, forța călăuzitoare a Raiului (Qiân) și aceasta marchează începutul unui ciclu de forță creatoare Ciclul creării a ceea ce chinezii antici au numit "miriada de lucruri", adică wanwu , începe, dacă trebuie spus că are un început, și atunci mișcarea se agită Pământul (sau Kun), este simbolul opus Raiului, care se află în partea de jos a secvenței Raiului anterior, reprezentând nordul direcțional Kun este reprezentat de trei linii întrerupte (Yîn) și a reprezentat cel mai mare principiu receptiv sau pasiv al universului - simbolul pentru Yîn fiind o linie întreruptă și cuvântul însuși derivând din cuvântul care înseamnă "partea umbrită a muntelui", venind ulterior la reprezintă principiul pasiv, feminin și receptiv al universului în dualismul filozofic chinez antic În acest aranjament, simbolul pentru apă (Kan) a fost plasat în vest, iar opus apei era focul (Li) în est Figura : Aranjamentul anterioare Heaven ("Înainte de lume") Qiân, Kan, Kun, Li reprezintă cele patru puncte cardinale din acest aranjament, Sud, Vest, Nord și, respectiv, deplasându-se în sensul acelor de ceasornic în jurul aranjamentului Aceste simboluri, bagua, reprezintă, de asemenea, cele patru anotimpuri care încep cu Vara în vârf (Rai), și apoi se deplasează din nou în sensul acelor de ceasornic mai întâi spre Toamnă, apoi Iarnă și apoi în sfârșit primăvara înainte ca ciclul să înceapă din nou, încorporând în model nu doar direcții, ci și ciclul sezonier anual La acestea s-au adăugat trigramele reprezentând Lacul (Dul) și Muntele Wănwd sau literalmente zece mii de lucruri; "SW" în caractere chinezești tradiționale Imagine din stânga de la Wilhelm/Baynes pg și imaginea din dreapta de pe http://zoroastrianheritage blogspot com/ / /YFn-Yăng-dualism-development-of-concept html pg Teologia Reconsiderată (Gen), Thunder (Zhen) și Wind (Xun), în diferitele poziții din jurul secvenței, fiecare reprezentând din nou reprezentarea simbolică a trigramei inversate a opusului său în cadrul secvenței Este important de subliniat că o caracteristică cheie și un aspect fundamental al acestui aranjament este că fiecare dintre băgua se află vizavi de, și astfel interacționează și se amestecă cu, forța "opusă" sau "complementară" a naturii, care este reprezentată de fiecare inversare a trigramelor, omologul său parcă De fapt, din acest aranjament - Secvența Cerului Vechi, alias Secvența Fu Xi, este faimosul și banal chiar și în Occidentul Yîn-Yăng și simbolul taoist care ilustrează interacțiunea circulară și ciclică a forțelor de bază ale întunericului și luminii înmânat nouă Cu alte cuvinte, încorporat în secvența Raiului timpuriu nu este doar conturul și crearea elementelor arhetipice fundamentale ale universului, toate cele opt construind un sistem binar inițial de linii întrerupte și solide ( cuburi parcă), dar și o succesiune ordonată de stări ale ființei, un proces de schimbare parcă, între toate stările elementare ale ființei reprezentate de fiecare dintre trigramele individuale Următorul vers din Shuogua vorbește despre o ordine diferită a băgua, un alt mod de a privi principiile de bază ale universului, așa cum ar fi, în ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de Aranjamentul Cerului de mai târziu sau Secvența Regelui Wen Dumnezeu iese în semnul Trezirii [Zhen]; el duce toate lucrurile la desăvârşire în semnul Blandului [Xun]; el face ca creaturile să se perceapă una pe alta în semnul Agățarii (luminii) [Li]; el îi face să se slujească unul altuia în semnul Receptivului [Kdn], El le dă bucurie în semnul Veselosului [Dui]; el luptă în semnul Creatorului [Qiân]; se trudește în semnul Abisalului [Kan]; el îi aduce la perfecţiune în semnul Păstrării liniştite [Gen] Aici ne referim la o viziune mai ciclică a celor opt forțe universale primare, în ceea ce Wilhelm/Baynes numește relația "Lumea interioară", care, în opinia sa, reflectă lupta interioară ciclică a vieții, așa cum este manifestată și reprezentată de forțele universale din interiorul nostru spiritual , sau forme mentale Acest proces începe cu trezirea energiei care este simbolizată de Tunetul [Zhen], care apoi se completează, procesul creativ, în semnul Blandului [Xun] Este apoi urmată de atașarea sau "agățarea" de ceea ce am creat, simbolizat de Li Aceste forțe apoi "slujesc una pe alta" în semnul Receptivului [Pământ sau Kun], și apoi devin Veselie în semnul Lacului [Du/] Apoi ne luptăm, sau ne luptăm, cu creația noastră și agățarea sau atașamentul asociat în semnul Creatorului [Cer sau Qian], după care ne străduim, sau ne străduim pentru a birui, în semnul Abisal [Kan sau Apa] Ciclul se încheie apoi într-o stare "echilibrată" sau perfectă în semnul Păstrării Nemișcării [Gen sau Munte] Acest simbol Ym-Yang care reprezintă Tăiji (T'ai chi sau în chineza tradițională) înseamnă literalmente "marele pol", dar este adesea tradus ca "supreme suprem" Simbolul se numește Taijltu, în chineza tradițională Vezi colaboratorii Wikipedia, "Taijitu", Wikipedia, The Free Enciclopedia, septembrie , : UTC, [accesat septembrie ] I Ching: Sau Cartea Schimbărilor Tradus din chineză în germană de Richard Wilhelm și apoi în engleză de Cary F Baynes cu o prefață de Carl Jung Princeton University Press Ediția a treia Shuo Kua (Shuogua) Capitolul II versetul comentariu; pg pg Teologia Reconsiderată Figura : Cerul de mai târziu (Regele Wen), sau "Lumea interioară", Aranjamentul Băguâ Acest aranjament este apoi explicat în continuare în pasajul următor din Shuogua, cu cele patru puncte cardinale, precum și mișcarea celor patru anotimpuri numite în mod explicit ca manifestări exterioare ale aranjamentului din Lumea Interioară a băguâ Toate ființele vii apar în semnul Trezirii[Zhen], Trezirea se află în est Ele ajung la desăvârșire în semnul Blandului [Xun], Blandul se află în sud-est Finalizarea înseamnă că toate creaturile devin pure și perfecte Agățarea [Li] este strălucirea în care toate creaturile se percep unele pe altele Este trigrama sudului Faptul că sfinții înțelepți și-au întors fețele spre sud în timp ce au ascultat sensul universului înseamnă că, în conducere, s-au întors spre ceea ce este lumină Acest lucru ei au luat evident din această trigramă Receptivul [Kăn] înseamnă pământ Are grijă ca toate creaturile să fie hrănite De aceea a spus: "El îi face să se slujească unul altuia în semnul celui care primește" Veselia [Dul] este mijlocul toamnei, care bucură toate creaturile De aceea se spune: "El le dă bucurie în semnul celor Veseli" "Se luptă în semnul Creativului" Creatorul [Qiân] este trigrama nord-vestului Înseamnă că aici întunericul și lumina se trezesc reciproc Abysmal [Kăn] înseamnă apă Este trigrama nordului drept, trigrama lui toii, la care sunt supuse toate creaturile De aceea se spune: "El trudește în semnul Abisului A ține nemișcată [Gen] este trigrama nord-estului, unde începutul și sfârșitul tuturor creaturilor sunt încheiate De aceea se spune: "El îi aduce la perfecţiune în semnul ţinerii liniştite Aici vedem o explicație a aranjamentului care descrie relația dintre lumea interioară și lumea exterioară, un exemplu perfect al modului în care trigramele, cele opt forțe primordiale ale naturii, reiau nu doar Imagine din stânga din Wilhelm/Baynes pg și imagine din dreapta de pe https://en wikipedia org/wiki/Bagua ibid pg - pg Teologia Reconsiderată lumea Omului, dar și lumea Pământului care se manifestă sau se reflectă în starea de a fi a individului Din exterior avem interiorul și invers Punctele cardinale și anotimpurile sunt suprapuse pe aranjament și aici, reflectând procesul creativ care începe în primăvară, sau estul reprezentat de semnul Trezirii (Zhen), culminează și înflorește în agățarea noastră de ceea ce am creat, reprezentată de Vară (Sud/L/j Apoi procesul creativ culminează în Veselia reprezentată de Toamna (Vest de Dul), iar apoi începe să decădeze în Iarna unde trebuie să lucrăm în Abisal (Nord sau Kan) și apoi se completează din nou cerc spre Est după ce ciclul se completează în semnul Păstrării Nemișcării sau al perfecțiunii (Gen sau Munte) Apoi, cele două aranjamente bagua clasice, aranjamentele sau "secvențele" anterioare ale cerului și cele mai târziu ale cerului, pot fi văzute ca reflectând nu numai ordinea mondială cosmologică chineză antică în toate stările ei posibile, de la început până la sfârșit și înapoi, ci și simțul mișcării (schimbare sau y/) de la o stare la alta, care reflectă credința vechilor chinezi că principiul metafizic predominant care stă la baza creației nu se limitează în mod necesar la lumea fizică sau materială, sau chiar la lumea spirituală, așa cum este reprezentată de Sufletul individual și relația acestuia cu lumea naturală, ci procesul de schimbare constantă (y/) care pătrunde nu doar în propria noastră existență individuală, ci și în lumea universală și materială în care trăim și prin care orice înțelegere completă a realului/ ty, iar Soarta însăși, de fapt, trebuie să se bazeze În aceste reprezentări simbolice complementare ale cosmosului, dacă putem folosi acest termen pentru a descrie sistemul în ciuda părtinirii sale occidentale inerente , există mișcare în interiorul și printre aceste bagua și acea mișcare nu are doar manifestări sau niveluri de înțelegere naturale și psihice, ci și semnificație numerolog/cal, precum și geometrică/cal (direcțională) Așa cum este reflectat și înțeles prin aranjamentele anterioare ale cerului și ale cerului de mai târziu ale celor opt forțe primordiale ale naturii, myr/ad of creat/on - cele zece mii de th/ngs (wanwu) - există pentru totdeauna și se schimbă constant și fluctuează de la stările de echilibru la dezechilibru, de la dizarmonie la armonie într-un dans cosmic care nu are început sau sfârșit Această lipsă de finalitate, această lipsă de graniță, așa cum ar fi, dintr-o perspectivă metafizică/cală, este una dintre caracteristicile distinctive ale filozofiei chineze atunci când este privită dintr-o perspectivă occidentală, o perspectivă care, în aproape toate formele sale, crede și percepe universul (și Suflet într-adevăr) ca având un început și un sfârșit Din aceste diagrame putem înțelege cel mai bine principiile de bază ale filozofiei chineze, metaphys/cs chineze antice, așa cum se reflectă în Yljing și în special în trigramele subiacente din care se crede că a fost creat textul din Aceste "aranjamente" bagua, atunci când sunt înțelese corect, ilustrează nu numai modul în care chinezii antici au perceput locul individului în ordinea mondială tripartită cosmică și universală a Cerului, Pământului și Omului, ci și etic și moral În mod interesant, ceea ce lipsește din această viziune cosmologică asupra lumii, așa cum se reflectă în Yîjîng, dacă îi putem numi așa, este orice referință la ceea ce noi în Occident am considera în mod clasic cosmogonie Cosmogonia în acest sens fiind descrierea creării cosmosului sau a modului în care lumea a luat ființă, un principiu metafizic și teologic dominant în Occident care a stat la baza nu numai gândirea filosofică din antichitate, ci și gândirea teologică așa cum a ajuns să fie înțeleasă și interpretat în tradițiile iudeo-creștine (și islamice) care priveau mitologia creației din Vechiul Testament ca explicație a existenței universului și a locului omenirii în el, provenind, desigur, în primul rând din concepția greco-romană despre creația universală ca descris în mitul său inerent al creației pg Teologia Reconsiderată fundamentele existenței văzute prin prisma ordinii, armoniei și echilibrului care constituie unele dintre principiile și preceptele fundamentale ale filozofiei chineze în toate formele ei pg Teologia Reconsiderată Filosofia indiană ortodoxă, moștenirea indo-arienilor, ia o formă mult diferită decât o are în Occident și, la rândul său, o formă mult diferită pe care o are în Orientul Îndepărtat, în ciuda faptului că evoluțiile intelectuale - dacă am le poate grupa pe toate colectiv în termenul de filozofie centrat pe Occident, care în sine este oarecum înșelător, desigur - toate au loc aproximativ în același timp, aproximativ de la începutul primului mileniu ВСЕ până în secolele al II-lea sau al III-lea ВСЕ da sau ia Ca parte a acestei dezvoltări intelectuale din India în prima jumătate a primului mileniu ВСЕ, literatura Upanishadică este compilată și inclusă direct în corpus vedic Upanishadele, dintre ele în total în tradiția ortodoxă, în ciuda faptului că sunt înrădăcinate în mitul antic al indo-arienilor, este o formă cu totul diferită de stratul mai vechi al literaturii vedice, care se preocupă mai mult de imnuri către zei, sacrificii și asemenea, deși urme ale acestor credințe teo-filosofice pot fi găsite în straturile mai vechi ale Vedelor înseși Cu toate acestea, Upanishad-urile sunt preocupate în primul rând de chestiuni mai ezoterice decât îndeplinirea ritualurilor sau sacrificiilor și, ca atare, ele formează fundamentul întregii filozofii indiene "ortodoxe" ulterioare Una dintre etimologiile predominante ale cuvântului Upanishad este că derivă din rădăcina sanscrită sad, care înseamnă "a slăbi" sau "a atinge" (sau chiar "a anihila"), care este combinată cu prefixele upa și ni , care denotă "apropiere" sau "șezat lângă", precum și "totalitate" În acest sens, cuvântul sanscrit Upanishad poate fi considerat ca referindu-se nu numai la procesul prin care această cunoaștere străveche a fost transmisă din antichitate, adică la așezarea alături și a învăța de la un profesor versat în cunoașterea lui Brahman, ci și la înțelepciunea învățăturilor înseși care sunt încorporate în texte În acest context, Upanishad poate fi văzut ca un fel de referință voalată la conținutul literaturii Upanishad în sine, adică Brahmavidya, sau cunoașterea lui Brahman, și Atmavidya, sau cunoașterea lui Seif, sau Âtman Unul dintre avantajele pe care le avem atunci când parcurgem literatura (primară) Upanishadică, unele realizate în proză și altele în versuri, deși intrăm într-un tărâm îndepărtat al mitului și alegoriei (deoarece Upanishad-urile sunt înrădăcinate direct în sacrificiile și ceremonialul mitologic și antic tradiții de cult care sunt atât de predominante în Vede), avem totuși avantajul familiarizării cu unii dintre termenii de bază sanscriti care stau la baza filozofiei vedice, care au transformat-o deja mai mult sau mai puțin în limba engleză Brahman și Âtman, de exemplu, sunt în cea mai mare parte termeni familiari pentru cititorul occidental, la fel cum Iahve sau Zeus sunt, de asemenea, termeni familiari Acest lucru se datorează în primul rând eforturilor multor savanți de la sfârșitul secolului al XIX-lea și de-a lungul secolului al XX-lea, care au introdus Vedanta și budismul său ram, în Occident, cele mai proeminente dintre aceste figuri sunt probabil Max Muller, Swami Vivekananda și Swami Nikhilananda, fiecare dintre care a adus contribuții majore la difuzarea și familiarizarea filozofiei orientale, și în special a Vedanta, în Occident Cu toate acestea, traducerile acestor texte antice sunt încă notoriu de dificile și, pentru a ajunge la o adevărată înțelegere a semnificației din spatele multor pasaje, este necesar să consultăm mai multe traduceri diferite, așa cum facem în textul următor, în tot acest timp nu încercând doar să stabilirea pasajelor fundamentale, sau sutre, care ilustrează ceea ce ajungem să cunoaștem drept "Vedanta", dar și stabilirea unor dezvoltări intelectuale paralele în cadrul dezvoltărilor teo-filozofice hinduse și indo-ariene din primul mileniu ВСЕ care corespund destul de strâns evoluțiilor (revoluțiilor) într-adevăr) care s-a produs în zona de influență elenă din Mediterana și zona de influență chineză din Orientul Îndepărtat Pg- Teologia Reconsiderată În acest scop, am selectat câteva pasaje din unele dintre cele mai influente Upanishad-uri primare care nu numai că reflectă partea centrală a cercetării filosofice vedice, deoarece se conturează sub forma Vedanta în primul mileniu d Hr , dar ilustrează aspectul teo-filozofic al acesteia integrarea și sinteza în mitul vedic predominant, care reprezintă inima tradiției teo-filozofice indo-ariane în primul mileniu î Hr , când se crede că majoritatea Upanishad-urilor de bază au fost compuse Aceasta este, de fapt, una dintre caracteristicile unice ale filozofiei indiene, adică descendența neîntreruptă dintre mitul antic al indo-arienilor și "filozofia" lor - așa cum este înțeleasă în formele sale timpurii prin literatura Upanishadică - toate încorporate în aceeași corpus parcă, adică Vedele Primul pasaj este din influentul lso Upanishad, sau Isha Upanishad, care este un scurt set de sutre sau versete, sau în total, în funcție de revizuirea textului (există două) și se găsește la sfârșitul lui Samaveda Ea ține de natura Domnului, sau "Isha" , și așa vine sub numele ei TOATE acestea, orice se mișcă pe pământ, trebuie să fie ascunse (îmbrăcate, învăluite) în Domnul [Isa] Când ai predat toate acestea, atunci te poți bucura; nu poftește după posesiunea nimănui Deși un om ar putea dori să trăiască o sută de ani, făcând lucrări, așa va fi cu el; dar nu în alt fel: munca nu se va lipi astfel de un om Există lumile Asuras (zei, sau literalmente "ființe fără lumină") acoperite cu întuneric orb Cei care și-au distrus Sinele (Ătman), merg după moarte în acele lumi Unul nemișcat, care este mai rapid decât Mintea, La care zeii [deva] nu ajung, căci Ea progresează pentru totdeauna în față Asta, stând în picioare, trece dincolo de ceilalți în timp ce ei aleargă În Că Maestrul Vieții [Mâtarisvan] stabilește Apele [Ăpas] Se agita si nu se misca; este departe și la fel aproape Este în interiorul tuturor acestor lucruri și este în afara tuturor acestor lucruri Iar cel care vede toate ființele în Sine (Ătman), și Sinele în toate ființele, nu se întoarce niciodată de la el Când pentru un om care înțelege, Sinele a devenit toate lucrurile, ce tristețe, ce necaz poate fi pentru cel care a văzut cândva acea unitate? Este Cel care a plecat în străinătate - Ceea ce este strălucitor, fără trup, fără cicatrice de imperfecțiune, fără tendințe, curat, nestrăpuns de rău Văzătorul [kavi], Gânditorul [manisi], Cel care devine pretutindeni, Autoexistentul a ordonat obiectele perfect după natura lor din ani sempiterni (eternitate) Într-un întuneric orb intră cei devotaţi lui Asambhuti (Prakrti nemanifestat); ci într-un întuneric mai mare care pe Sambhuti (Prakrti manifestat) sunt intenționați Un lucru, spun ei, se obține de la Sambhava; altul, spun ei, din Asambhava Astfel am auzit de la înțelepții care ne-au învățat acest lucru Omul care cunoaște Sambhuti (Prakrti manifestat) și Vinasa (distrugere) simultan, El, prin Vinasa (distrugere) trecând moartea, câștigă prin Sambhuti (Prakrti manifestat) viață nesfârșită Isha este rădăcina ca Isvara, unul dintre epitetele Domnului Universului în hinduism pg Teologia Reconsiderată Într-un întuneric orb intră cei ce se închină numai ignoranței [avidya]; dar într-un întuneric mai mare intră cei ce se închină cunoașterii [vidya] Un lucru, spun ei, se obține din cunoaștere [vidya]; altul, spun ei, din ignoranță [avidya] Așa am auzit de la înțelepții care ne-au învățat acest lucru Cel ce cunoaște și cunoașterea [vidya] și ignoranța [avidya], învinge moartea și dobândește nemurirea Ușa Adevărului este acoperită de un disc de aur Deschide-l, Pushan [Hrănitor]! Îndepărtează-l pentru ca eu, care m-am închinat Adevărului, să-l pot privi O, Păstrator, Unic Văzător, O, Ordonator, O Soare iluminator, O putere a Tatălui creaturilor, adună-ți razele, adună împreună lumina Ta, Strălucirea care este cea mai binecuvântată formă a ta dintre toate, pe care Te privesc Purușa acolo și acolo, El sunt eu Respirația lucrurilor [Văyu] este o Viață nemuritoare, dar cenușa acestui trup este sfârșitul Om! O, Will [kratu], amintește-ți, amintește-ți ceea ce s-a făcut! O, Will, amintește-ți, amintește-ți ceea ce s-a făcut Agni, conduce-ne spre bogăție (fericire) pe o cale bună, Tu, Dumnezeule, care știi toate lucrurile! Ține departe de noi răul strâmb și îți vom oferi cea mai deplină laudă! (RV , , ) În timp ce limba Upanishad-urilor, în general, este foarte greu de tradus în limba engleză modernă, având în vedere terminologia și termenii sanscriti folosiți, cuvinte care pot fi înțelese doar în contextul mitului vedic din care provine și se află lângă, Upanishad este totuși reprezentativ pentru apariția anchetei "filosofice", ceea ce nu poate fi cunoscut cu adevărat, care are loc spre sfârșitul perioadei vedice a istoriei indo-ariane Textul încearcă să descrie natura cunoașterii și relația acesteia cu Atman, sau cu Sinele așa cum este de obicei tradus (Sufletul ar fi probabil o traducere mai bună în nomenclatura clasică iudeo-creștină), totul în cadrul tradiției istorice, ritualiste și teiste vedice din care este în cele din urmă o parte din care includerea sa în Vede Isha, sau Domnul, este apelat în primul vers, de la care Upanishad-ul își ia din nou numele și, în acest sens, Upanishad, deși este de natură "filozofică" (de unde clasificarea sa ca unul dintre Upanishad-urile primare) este totuși o concepție teistă de la început până la sfârșit, în ciuda apelului său la cunoașterea Sinelui, adică natura Sufletului, ca sursă a nemuririi Al -lea vers folosește termenul Mătarisvan, care, deși este redat diferit în engleză, într-adevăr nu are o contrapartidă în engleză Poate fi înțeles în termenii unei traduceri literale din sanscrită ca "creștere în mamă", de la rădăcina pentru "mamă", sau "mătari", și "svi", sau "a crește" sau "umfla" Termenul este folosit în Rigveda, un epitet pentru Agni, una dintre zeitățile proeminente ale miturilor vedice și puranice, zeitatea focului care prezidează Redări de traducere din Max Muller, The Upanishads, Part (SBE ), "VÂGASANEYI-SAMHITÂ-UPANISHAD" la http://www sacred-texts com/hin/sbe /sbe htm, Swami Nikhilananda The Upanishads, Volume Unu Centrul Ramakrishna-Vivekananda din New York, ediția a -a publicată în "Isa Upanishad", pgs și urm și Isha Upanishad, Volumul Lucrările complete ale SrT Aurobindo, SrT Aurobindo Ashram Trust, Partea întâi, pag și urm Textele Yajurvedei Albe de Ralph TH Griffith, Pgs și urm de asemenea consultat pg Teologia Reconsiderată focul sacrificial (yajna) care este o parte atât de esențială a multor închinare vedica În Atharvaveda și mai târziu, termenul este folosit ca epitet al lui Vayu, stăpânul vânturilor și în acest context cuvântul are semnificația "aer", "vânt" sau "adiere" care reprezintă suflarea divină, sau energia vieții, așa cum este indicată de principiul teo-filosofic indian al prânei, care joacă un rol atât de important în (dezvoltarea ulterioară a) filozofiei yoghine Vayu este, de asemenea, menționat în mod specific și în versetul al -lea, ca întruchiparea vieții nemuritoare, la fel ca și Agni, care este apelat în versetul final ca întruchipare a tuturor cunoștințelor Al -lea vers se referă și la "Ape", sau ăpas, care în acest sens este folosit pentru a simboliza universul material, dar are totuși conotații specifice ca unul dintre elementele primordiale ale creației, asemănătoare cu mare parte din miturile eurasiatice, de fapt, unde începutul universului este caracterizat ca un abis apos, sau haos, din care ordinea este stabilită de zeitatea primordială sau ființa cosmică care prin Eros, iubire sau dorință, creează marele ou cosmic (Hiranyagarbha) din care Cerul și Pământul și toată creația și primul mare panteon al zeităților apar Versetele - , care stau în contrast direct cu versetele - , strigă amăgirea - din nou întuneric - care vine din închinarea lui Sambhuti, sau existența manifestată, sau închinarea opusului său, Asumbhuti, sau existența nemanifestată Acești termeni sunt înlocuiți cu omologii lor filosofici - cunoașterea (vidya) și ignoranța (avidya, sau lipsa cunoașterii) - în versetele - , dar mesajul din toate cele versete este, în esență, că prin înțelegerea naturii existenței și a non-ului -existenţa, natura cunoaşterii şi ignoranţei, moartea însăşi poate fi depăşită Vedem, de asemenea, în versetele și referire la Pushan, zeitatea solară vedica, la care este apelată ca păstrător al animalelor, predator asupra căsătoriei și apelat ca protector pentru călătorii, văzut în unele referințe ca zeitatea responsabilă pentru conducând soarele peste cer, foarte asemănător cu zeul soarelui Ra din mitologia egipteană, de fapt Acest "disc de aur", care se așează deasupra sau acoperă, Adevărul și cunoașterea este apelat și în versetul În mitul vedic, zeul soarelui este numit Surya și mai târziu ajunge să reprezinte zeitățile "iluminate" care stau în contrast și opoziție cu Asuryas, sau acele ființe care nu sunt iluminate, și în acest sens este numit în mod special aici , mai degrabă decât zeitatea mai literală a Soarelui, care este totuși apelată ca Pushan Vezi colaboratorii Wikipedia, "Matarisvan", Wikipedia, The Free Encyclopedia, noiembrie , : UTC, [accesat octombrie ] și Isha Upanishad, traducere și comentariu de SrT Aurobindo Volumul , Operele complete ale lui SrTAurobindo Publicat de SrT Aurobindo Trust, Partea , pagina nota SrT Aurobindo notează, de asemenea, "Dar apele, altfel numite cele șapte pârâuri sau cele șapte vaci încurajatoare, sunt simbolul vedic pentru cele șapte principii cosmice și activitățile lor, trei inferioare, cele fizice, vitale și mentale, patru superioare, cele divine Adevărul, Fericirea divină, Voința și Conștiința divină și Ființa divină Pe această concepție se întemeiază și ideea străveche a celor șapte lumi în fiecare dintre care cele șapte principii sunt active separat prin diferitele lor armonii " Vezi Isha Upanishad, traducere și comentariu de SrT Aurobindo Volumul , Operele complete ale SrT Aurobindo Publicat de SrT Aurobindo Trust, Partea , pagina nota Vidyă este sanscrită pentru "cunoaștere corectă" sau "claritate", și provine din aceeași rădăcină indo-europeană ca verbul "a vedea", care în latină este videre Vezi Imnul , CXV "Surya" din Rigveda, unde el este descris ca conducând Soarele prin întunericul Nopții, condus de o echipă de cai, care amintește din nou foarte mult de zeul soarelui Ra în mitologia egipteană, precum și de Helios în mitologia elenă Vezi Rigveda, tradus de Ralph TH Griffith, la http://www sacred-texts com/hin/Rigveda/rv htm A se vedea și colaboratorii Wikipedia, "Pushan", Wikipedia, enciclopedia liberă, octombrie , : UTC, [accesat în octombrie ], colaboratori Wikipedia, "Surya", Wikipedia, The Free Encyclopedia, octombrie , : UTC, [accesat la octombrie ] și Isha Upanishad, traducere și comentariu de SrT Aurobindo Volumul , Operele complete ale lui SrTAurobindo Publicat de SrT Aurobindo Trust, Partea , pagina nota pg Teologia Reconsiderată O parte din limbajul pe care îl găsim aici în lso Upanishad, așa cum se reflectă în versetele - , de exemplu, este o tehnică filozofică foarte clasică "estică", în care natura realității, sau cunoașterea în acest caz, este descrisă prin utilizarea limbaj foarte dens și aparent contradictoriu, prin descrierea a ceea ce nu este, de exemplu, față de ceea ce este Unele dintre aceleași tipuri de limbaj, în versuri, pot fi găsite în literatura taoistă timpurie, de exemplu, sau în fragmentele filozofice elene timpurii atribuite lui Parmenide și chiar lui Heraclit Toate aceste lucrări împărtășesc tema comună de a încerca să exploreze și să descrie natura realității - ceea ce este, până la eon, versus ceea ce nu este așa cum este descris de Parmenide, de exemplu - în versuri ascuțite și distincte și toate par să împărtășească o atribut similar de a descrie un astfel de principiu abstract folosind limbajul metaforic și, în multe cazuri, limbajul care folosește principii contrariante și opuse pentru a încerca să transmită sens Acesta pare a fi un instrument lingvistic cu gamă largă care este folosit de-a lungul antichității, aproape întotdeauna formulat în versuri armonice, din care cunoașterea adevărului sau a Realității Ultima este transmisă cititorului sau, în aproape toate cazurile, de la profesor la elev, așa cum sunt aceste mesaje au fost transmise în vremuri preistorice, adică înainte ca aceste texte să fie scrise la mijlocul primului mileniu î Hr Deci, în ciuda conținutului "filosofic" al Upanishad-ului, și referirea la cunoaștere (vidya) și la ignoranța ei omolog (avidya), suntem totuși confruntați cu o întreagă bogăție de simbolism din mitul vedic în care acest adevăr poate fi constatat, cu prezumția nemuririi de bază a Sufletului (Atman), cunoașterea Sinelui, fiind reprezentată nu doar ca scop ultim din spatele ritualurilor și sacrificiilor care sunt conturate ca conținutul de bază al corpusului Samaveda în cadrul căruia acest Upanishad, ci și cunoașterea care, adevărată înțelegere de fapt, moartea însăși poate fi depășită Așadar, Sinele, Atman și cunoașterea sau adevărul sunt considerate echivalente din perspectivă epistemologică aici, iar aceasta este una dintre temele atotpătrunzătoare care leagă împreună întreaga filozofie Upanishadică Din Mundaka Upanishad, un set de de versuri găsite înglobate în Atharvaveda, regăsim încă o dată încercarea de explicare a cunoașterii, vidya, în acest caz delimitând formele inferioare și superioare de cunoaștere, și introducerea conceptului de Brahman , care există dincolo de simțuri și lumea materială și totuși în același timp din care emană universul material în toate denumirile și formele sale Om Brahma, Creatorul universului și Păstratorul lumii, a fost primul dintre devas El i-a spus fiului Său cel mare Atharva Cunoașterea lui Brahman, temelia oricărei cunoștințe Orice i-a spus Brahmâ lui Atharvan, acea cunoaștere a lui Brahman Atharvan i-a spus anterior lui Angir; i-a spus-o lui Satyavâha Bhâradvâga, iar Bhâradvâga i-a spus-o în succesiune lui Angiras Saunaka, marele gospodar, s-a apropiat de Angiras cu respect și l-a întrebat: Domnule, ce este aia prin care, dacă se știe, se cunoaște orice altceva?' Mundaka în sanscrită înseamnă "ras" sau "tuns", ca trunchiul unui copac de exemplu În timp ce etimologia titlului lucrării este contestată, oamenii de știință sunt în general de acord că aceasta este numită astfel deoarece fie a) "rasul" sau adevărata natură a lui Brahman este revelată în Upanishad, fie b) se referă la capul ras al sannyasinului , sau călugăr hindus, către care acest Upanishad se presupune că este orientat, sau c) ambele pg Teologia Reconsiderată El i-a spus: "Trebuie cunoscute două feluri de cunoștințe, asta ne spun toți cei care îl cunosc pe Brahman, cunoașterea superioară și cea inferioară" Dintre acestea două, cunoștințele inferioare sunt Rigveda, Yajurveda, Sâmaveda, Atharvaveda, Sikshâ (fonetică), Kalpa (ceremonial), Vyâkarana (gramatica), Nirukta (etimologie), Khandas (metrul), Gyotisha (Astronomie); dar cunoașterea superioară este aceea prin care este prins Indestructibilul (Brahman) ' "Ce nu poate fi perceput, care nu poate fi sesizat, care nu are origine, care nu are proprietăți, care nu are nici ureche, nici ochi, care nu are nici mâini și nici picioare, care este etern, divers manifestat, atotcuprinzător, extrem de subtil și neputincios, pe care inteligenții le-au cunoscut drept sursa Bhutas (toate ființele/lucrurile) ' "Așa cum păianjenul își trage firul, ca plantele pe pământ, așa cum de la fiecare om izvorăsc fire de păr pe cap și pe corp, așa iese totul aici din Indestructibil" "Brahman se extinde prin austeritate [tapas] și din El se produce hrana (existența materială); din mâncare se nasc Prana, Mintea [manas]; Adevărul [satya] și lumile; iar din muncă [karmasu] provin rezultatele nemuritoare ' "Pentru cel care știe totul și înțelege totul, a cărui austeritate [tapas] constă în cunoaștere - din El, Brahmanul Imperiisabil, se naște Brahma, nume, formă și hrană (materie) ' Aici găsim expunerea cunoașterii așa cum este înțeleasă ca cunoaștere a lui Brahman, care este concepută în Vede și în special în Upanishade ca întreg ca Realitatea Supremă sau Ultima, marele principiu Cosmic care stă la baza întregului univers, foarte asemănător cu Demiurgul lui Platon de fapt Această Upanishad începe cu afirmația că această formă superioară de cunoaștere, Brahmavidya, provine de la Brahma însuși la începutul ciclului cosmic, Brahma reprezentând creatorul antropomorf al universului în mitul vedic În Vede, Brahma este asociat cu Prajapati, literal "stăpânul oamenilor", care este privit ca păstrătorul și menținătorul existenței umane și al creării vieții Brahman în acest context, așa cum este introdus în primul vers, și de fapt în întreaga literatură Upanishadică, reprezintă o abatere semnificativă de la concentrarea asupra construcției antropomorfe a universului material încorporat și narat în termeni și metafore mitologice, la o noțiune mai metafizică a Cosmos care desemnează Realitatea Ultima, Mintea Cosmică sau Sufletul Lumii, adică Brahman care, desigur, etimologic este derivat din epitetul marelui zeu creator al Vedelor, Brahma Traducere din Max Muller, The Upanishads, Part (SBE ), "MUNDAKA-UPANISHAD" de la http://www sacred-texts com/hin/sbe /sbe htm și Swami Nikhilananda The Upanishads, volumul unu Centrul Ramakrishna-Vivekananda din New York, ediția a -a publicată în "Mundaka Upanishad", pgs și urm Traducerea lui Swami Krishnananda consultată și (versetul ) de la http://www swami-krishnananda org/mundak/Mundaka Upanishad pdf precum și traducerea S Sitarama Sastri Mundaka Upanishad publicată de VC Seshacharri în Madras la http://www wisdomlib org/hinduism/book/Mundaka-upanishad-Sankara-bhashya#contents Consultat, de asemenea, traducere sanscrită și engleză și comentariu (SrT Sankara) la Red Zambala, la http://redzambala com/upanishad/Mundaka-upanishad-english-sanskrit html În Purănas, interpretarea mai matură a miturilor hinduse care se reunește după perioada vedica, apare o Trinitate de zei care sunt denumite "Trimurti" - sau literalmente "trei forme" în sanscrită - ale căror Brahma reprezintă creatorul forță din care universul emană la începutul unui ciclu universal, Vișnu este apoi reprezentat ca acel aspect al lui Dumnezeu care păstrează universul în timpul ciclului, iar apoi Siva este văzută ca forța distructivă (sau transformatoare) care aduce ciclul la un aproape după care ciclul cosmic începe apoi din nou pg Teologia Reconsiderată Formele "inferioare" de cunoaștere sunt delimitate mai întâi, fiind reprezentate nu numai ca închinare rituală, sacrificii și ritualuri care sunt descrise în toate cele patru Vede, ci și ceea ce am considera a fi forme de cunoaștere mai "academice" , descrise ca fiind disciplinele intelectuale ale studiului gramaticii, cult ceremonial, etimologia și sensul cuvintelor și textelor (studiul limbajului în principiu), metrul și cântecul (muzică și cult ceremonial), precum și chiar Astronomia Acest set de cunoștințe "inferioare" este analog disciplinei filozofice care apare în zona de influență elenă în Occident, de fapt, unde studiul "filozofiei" devine sinonim nu doar cu studiul naturii universului, adică care este supusă schimbării, dar și - pe măsură ce disciplina filozofiei se maturizează odată cu apariția școlilor stoice și epicureene de exemplu - studiul limbajului și retoricii, fizicii și astronomiei, precum și matematica, toate grupate ca "curriculum" " parcă a diferitelor școli filozofice pe măsură ce se maturizează în antichitatea greacă clasică Dar în versetele și , Brahmavidya, cunoașterea lui Brahman, este numită ca formă superioară de cunoaștere, cunoaștere care este dincolo de simțuri, este veșnic manifestă, nu este supusă schimbării (adică nedecădere așa cum este tradusă aici) ) și este sursa universului material, adică tot ceea ce este supus schimbării După cum este descris în versetul , din Brahman provine materialul de bază din care este construit universul - aici tradus ca "hrană", dar conceptual mai asemănător cu concepția filozofică ulterioară a materialului nemanifestat din care este construit universul, adică Prakrti în filosofia Samkhya - și din acest material de bază, aceste elemente primordiale, respirația sau energia cosmică, adică prâna, sunt create care dă viață conștientă universului, precum și minții, manas, care insuflă inteligență sau ordine în creația universală, precum și Adevărul însuși (satya) și toate "lumile" - lumea fizică, precum și toate lumile spirituale sau eterice pe care le locuiesc zeitățile Austeritatea aici, termenul tapas în sanscrită, este numit în mod specific ca mijloc prin care această formă superioară de cunoaștere, adică Brahman, este "extinsă" sau poate mai bine spus, ajunge să fie înțeleasă Tapas este un termen filozofic hindus foarte încărcat, care provine din rădăcina sanscrită tap (НЧ) care înseamnă "a încălzi", "a străluci" sau "a arde", făcând aluzie la credința foarte veche și, în același timp, foarte comună (de fapt comună în toate sistemele teo-filozofice eurasiatice occidentale din antichitate) că cele mai înalte forme de cunoaștere, cunoașterea sursei divine a tuturor, adică Realitatea Ultima, apar printr-un proces de "iluminare", sau "ardere" sau "încălzire", una care este condusă de elementul material de bază al focului și un proces prin care psihicul individual (Atman în tradiția vedica) este transformat în stări superioare de înțelegere și cunoaștere De aici semnificația lui Agni ca una dintre zeitățile primordiale din mitul vedic și președintele yajna, ritualurile de sacrificiu de bază care urmează să fie îndeplinite peste și folosind elementul sacru al focului În concepțiile filozofice ulterioare, așa cum sunt înțelese prin prisma Vedantei, așa cum a fost interpretată de SrT Sankara, de exemplu, tapas ajunge să fie înțeles ca se referă direct la "austeritate" sau "austerități", reprezentând practicile spirituale și abținerile și este de obicei tradus ca fiind care erau asociate cu adepții monahali ai hinduismului (și budismului) Aici vedem una dintre derivațiile etimologice ale titlului de Upanishad, Mundaka, care înseamnă literalmente "ras", despre care se crede că este o referință subțire voalată a capului "ras" al călugului hindus pg Teologia Reconsiderată Kena Upanishad face, de asemenea, parte din corpus Samaveda și constă dintr-o combinație de proză și versuri poetice împărțite în patru capitole, sau khanda Primele două capitole sunt un dialog între un profesor și elev, care începe ca studentul întrebându-l pe profesor cu privire la natura cauzei finale sau sursa tuturor lucrurilor Profesorul continuă apoi să explice natura lui Brahman, din care emană toată cunoașterea adevărată, precum și existența materială însăși Ultimele două capitole povestesc povestea lui Brahma care a apărut înaintea Indra, Agni și Vayu ca un spirit divin (feminin) după ce tocmai și-au câștigat lupta epică împotriva zeilor mai mici (deva) pentru a-i ajuta să înțeleagă că este prin voința lui , sau poate mai bine pusă prin puterea conferită numai lui Brahma, că dușmanii lor au fost biruiți Titlul Upanishad-ului își ia numele de la primul cuvânt al textului, "Kena", care tradus vag în engleză înseamnă ceva de genul "de ce", "de cine", "de unde", "cum", sau "din ce cauză", reflectând nu numai subiectul de bază al lucrării ca o expunere a lui Brahman ca cauza de bază a universului material și a întregii vieți și evenimentele sale inerente, ci reflectând și firul epistemologic sceptic care străbate cea mai mare parte a upanishadicului Lucrarea este una dintre Upanishad-urile Mukhya sau Primare și este, de asemenea, una dintre cele mai influente și cel mai des traduse, traducerea primelor două capitole, khandas, este prezentată mai jos Studentul întreabă: "La dorința cui își face mintea trimisă înainte? La porunca cui iese prima suflare [prăna]? La dorința cui rostim acest discurs? Ce zeu (cel strălucitor) dirijează ochiul sau urechea? Învățătorul răspunde: "Este Urechea urechii, Mintea minții, Discursul vorbirii, (respirația) prânei (respirația) și Ochiul ochiului Știind acest lucru, cei înțelepți, renunțând la orice identificare falsă a Sinelui [Ătman] cu simțurile, devin nemuritori, atunci când au plecat din această lume I / "Nu merge nici ochiul, nici vorbirea, nici mintea; noi nu-L știm: nici nu vedem cum să învățăm pe cineva despre El Diferit Este de tot ceea ce se știe și este și dincolo de necunoscut - așa am auzit de la vechii văzători [rishis] care ne-au explicat Asta "Ceea ce nu poate fi exprimat prin vorbire, dar prin care vorbirea este exprimată, să știți doar asta ca Brahman și nu asta pe care oamenii de aici se închină "Ceea ce nimeni nu poate înțelege cu mintea, dar prin care, spun înțelepții, mintea este înțeleasă, să știți că numai ca Brahman și nu asta ei se închină aici "Ceea ce nimeni nu poate vedea cu ochii, dar prin care cineva poate vedea, să știți că numai ca Brahman și nu asta ei se închină aici În timp ce al treilea capitol, sau din nou khanda, este interpretat de obicei ca o reprezentare alegorică a depășirii simțurilor (deva) de către Suflet prin care cunoașterea lui Brahman poate fi "realizată" (în lipsa unui termen mai bun), khanda finală se ocupă direct și de învățarea naturii lui Brahman, deși în acest context, învățătura este îndreptată către Indra, Agni și Vayu, marea triadă a zeităților din Vede, mai degrabă decât către un simplu student muritor, subliniind divinitatea și natura iminentă a învățăturilor și, desigur, a naturii lui Brahman însuși, ca un construct metafizic ontologic primordial chiar și atunci când este privit dintr-o perspectivă divină Adică, unul dintre punctele capitolului final este de a sublinia faptul că cunoașterea lui Brahman, iar rezultatele dobândirii cunoașterii lui Brahman, adică nemurirea, este scopul nu doar al ființelor muritoare, ci și al numiţi şi "nemuritori" pg Teologia Reconsiderată "Ceea ce nimeni nu poate auzi prin urechi, dar prin care cineva poate auzi - să știți că numai ca Brahman și nu asta ei se închină aici "Ceea ce nimeni nu poate respira prin respirație, dar prin care noi putem respira, să știți că singuri ca Brahman și nu asta ei se închină aici Învăţătorul spune: "Tu ştii într-adevăr foarte puţine despre forma lui Brahman, dacă te gândeşti: "Îl cunosc bine" Ceea ce știi despre acest Brahman printre zei este, de asemenea, foarte puțin Prin urmare natura lui Brahman este încă de constatat de către tine ' La aceasta, discipolul s-a gândit mai profund la Brahman în sine și și-a dat seama de El; apoi a venit la profesor și a spus: "Acum cred că mi-a devenit cunoscut" Studentul continuă: "Nu cred că O cunosc bine și nici nu știu că nu O cunosc Acela dintre noi o cunoaște cu adevărat cine știe aceasta - și anume (adică), că eu știu că nu o știu "Brahman este cu adevărat înțeles de cel care știe că este de neînțeles; el o cunoaște, nu cine crede că este înțeles de el Este necunoscut pentru cei care știu și cunoscut pentru cei care nu știu "Brahman devine cu adevărat cunoscut atunci când este realizat în toate stările de conștiință Prin această cunoaștere omul atinge nemurirea Prin sine omul dobândește putere, prin Cunoaștere nemurirea "Dacă un om o știe aici, atunci există adevăr; dacă nu știe acest lucru aici, atunci este o mare distrugere Înțelepții și-au dat seama că amanul în toate ființele devine nemuritor, la plecarea din această lume " Vedem aici câteva teme comune din ultimele două pasaje, cu delimitarea formelor superioare și inferioare de cunoaștere, chiar dacă nu sunt denumite în mod explicit ca atare Credința și expunerea căii "nemuririi", așa cum este atinsă prin atingerea celei mai înalte cunoștințe, cunoașterea Sinelui (Ătman) Dar cunoașterea lui Brahman este cea care este expusă aici și poate că are cel mai mare accent și relația ei cu înțelegerea însăși Pentru a parafraza: "cei care Îl cunosc nu o știu, iar cei care nu Îl cunosc, la rândul lor, o știu" Limbajul folosit pentru a descrie aceste cunoștințe, înclinația epistemologică sceptică care este reflectată, sunt toate caracteristicile de bază ale filozofiei Upanishadice Vedem, de asemenea, aici distincția făcută, din nou o temă comună în mare parte din filozofia Upanishadică, între cunoașterea dobândită de simțuri (forma inferioară de cunoaștere) și cea care se află în spatele simțurilor și le permite să "funcționeze" sau "să perceapă" , adică Brahman sau cea mai înaltă formă de cunoaștere Această formă superioară este cea care dă nemurirea, o altă temă constantă a tradiției filozofice Upanishadice Că Sufletul (Ătman) nu numai că iese, dar că adevărata lui natură nu este doar nemuritoare și neputincioasă, adică nemuritoare, ci că, la rândul său, nu este diferit de și este unit în mod esențial cu nimeni altul decât mereu prezentul iminent și toate -Brahman care pătrunde - sursa tuturor și a ceea ce pătrunde și dă viață întregului cosmos Traducere preluată în primul rând din Max Muller, The Upanishads, Part (SBE ), "KENA-UPANISHAD" de pe http://www sacred-texts com/hin/sbe /sbe htm și precum și traducerea și comentariu de Swami Sharvananda din lucrarea sa Kena-Upanishad, publicată de Ramakrishna Math, Madras Traducerea lui Swami Nikhilananda consultată și din The Upanishads, volumul Ramakrishna-Vivekananda Center of New York, ediția a -a publicată în "Kena Upanishad" , pag urm pg Teologia Reconsiderată Stilul limbii aici merită din nou remarcat Chiar și în traducerea în limba engleză apare versul poetic, care nu servește doar scopurilor utilitare, deoarece facilitează transmiterea textului de la profesor la elev, dar se pretează și la repetare și contemplare, servind astfel scopului final de a aduce unul mai aproape de și ajutând la iluminarea subiectului însuși Upanishad, și anume cea mai înaltă cunoaștere, cea a lui Brahman, prin moartea însăși poate fi depășită De asemenea, termenii și semnificațiile contradictorii și opuse sunt folosiți în primele două khanda, o caracteristică care este împărtășită în mare parte din tradiția teo-filozofică timpurie nu numai în Upanishade, ci și în unele dintre textele teo-filozofice timpurii din îndepărtat Răsărit, în textele taoiste în special, iar în unele fragmente găsim de la presocratici o fântână, în poemul atribuit lui Parmenide de exemplu În afara noțiunilor ezoterice de Brahman și Atman, care sunt explorate și elogiate în părțile mai ezoterice ale scripturilor vedice, există, de asemenea, în tradiție o noțiune paralelă de zeități antropomorfe, în concordanță cu panteonul zeilor care a colorat mitologia restului culturile din antichitate - grecii, perșii, romanii, egiptenii etc Acest concept de Dumnezeu, sau Tsvara, este prezent și în Upanishade și Vede, de exemplu, și este o temă comună pentru literatura post-vedică, așa cum poate fi găsită în Purăna de exemplu Dar această ființă antropomorfă sau construcție metafizică, precum și închinarea și sacrificiile ceremoniale la care este asociată, devin un principiu secundar în Upanishads, o formă de cunoaștere "inferioară" Deci, deși nu este cu totul respins, așa cum se spune în tradițiile teo-filozofice ale chinezilor antici sau în tradiția filozofică clasică greco-romană, i se acordă totuși o poziție secundară și este numită ca o formă inferioară de cunoaștere față de noțiunea de Brahman, una dintre noțiunile metafizice de bază care este introdusă și discutată pe larg în tradiția filozofică Upanishadică care/care este dincolo de concepția despre mintea umană și este cu siguranță dincolo de limbajul ghicit de oameni pentru a descrie lumea din jurul lor În Upanishade, Brahman este spiritul universal care stă la baza întregii creații, iar Atman, Sufletul, este ceea ce este universal și omniprezent în fiecare dintre noi în mod individual și care este strâns legat de Brahman și prin contemplarea acestei unități moartea însăși poate fi depășită Brahmavidya este, la rândul său, cunoașterea acestui construct inefabil și indivizibil al lui Brahman Conceptul de Brahman, așa cum este adoptat în Upanishade, este credința în unitatea supremă a tuturor lucrurilor și creaturilor, însuflețite și neînsuflețite, și credința într-o construcție sau conștiință de neșters care pătrunde în întregul univers și care hrănește și dă energie sufletelor noastre, sau Atman, precum și sursa tuturor creaturilor însuflețite și neînsuflețite și din care universul material, în toate formele sale, provine din și este susținut și întreținut de Premisa de bază a Upanishad-urilor poate fi văzută ca fiind credința nu numai în existența Sufletului nemuritor, adică Atman, ci și în indivizibilitatea Sufletului individual și a Sufletului Cosmic, adică Brahman, cuplată cu ideea că fiecare și fiecare unul dintre noi, prin contemplarea versetelor și a sensului din spatele Vedelor și Upanishad-urilor, ceea ce a ajuns să fie cunoscut drept "sfârșitul Vedelor" sau Vedanta, că această cunoaștere superioară, vidya, ceea ce este permanent și neschimbător și este dincolo de lumea percepției simțurilor, care este supusă unei schimbări constante, adică impermanența (care devine o construcție filozofică importantă în tradiția budistă de exemplu), este însăși sursa nemuririi, arborele vieții Și poate, la rândul său, prin tapas - practicarea "austerităților", contemplarea și încărcarea unei vieți virtuoase aliniate cu învățăturile Vedelor, de fapt poate fi "realizată" și este însăși esența învățăturii filozofiei Upanishadice în toate diversele sale pt ms pe tot corpusul vedic pg Teologia Reconsiderată pg Teologia Reconsiderată Mergând în paralel cu maturizarea și evoluția filosofiei elene, în Orient, poporul indo-arien trecea printr-o revoluție intelectuală similară din cauza prevalenței cultului ritual și ceremonial al zeilor și zeițelor încorporate în tradițiile lor pline de mitologie, așa cum se păstrează în hinduse ( Scriptura vedica), la un mod mai speculativ și metafizic de investigare a naturii realității și existenței și a relației sale cu schimbarea, impermanența și nemurirea Sufletului, sau Seif (Ătman), așa cum era menționat în Vede Scopul acestei anchete, din nou la fel cum a fost în Occident în tradiția filozofică elenă care se ivi în același timp, a fost să explice nu numai natura realității, a ființei sau a existenței, ci și a locului omenirii în și să explice asupra lor scopul vieții, adică fericirea, iluminarea, nirvana, eliberarea, mokșa, eudaimonia sau orice alt termen ales de tradiția teo-filozofică specifică pentru a desemna această idee Unic pentru tradiția filozofică indo-ariană, care a fost împărtășită și de budism, vărul său apropiat, a fost că a existat o cale către eliberarea supremă a sufletului uman, prin care moartea însăși putea fi depășită Acest sistem de credințe nu era doar cufundat în noțiunea de realizare sau de cunoaștere absolută (vidya), despre care vorbeau marii înțelepți sau văzători din vechime, adică rishis, ci era și caracterizat și susținut de un sistem de metafizică în interiorul pe care ar putea fi înțeleasă natura Sufletului și prin care s-au sprijinit mijloacele prin care Sufletul ar putea fi eliberat în cele din urmă Această dezvoltare fundamentală intelectuală a fost condusă nu numai de analiza, comentarea și interpretarea aspectelor mai ezoterice și filozofice ale Vedelor, sau mai precis Upanishad-urilor, ci și de învățăturile lui Siddhărtha Gautama, figura istorică care este fondatorul budismului Budismul prinde rădăcini în subcontinentul indian spre sfârșitul secolului al V-lea ВСЕ sau cam asa ceva, având originea în granița de nord-est dintre India modernă și Nepal, unde s-a născut Siddhărtha Gautama (și unde probabil a predat și el), cam în aceeași perioadă în care primul a Upanishad-urilor au fost compilate În literatura academică modernă, budismul este considerat de obicei parte a unei mișcări filozofice mai ample care a apărut ca o alternativă la religia vedica în prima jumătate a primului mileniu ВСЕ în subcontinentul indian numit Sramana Această mișcare a inclus jainismul, precum și alte școli de gândire teo-filozofice - adică neaderarea la Vede ca scripturi autorizate Ascensiunea și influența budismului trebuie privite în contextul unei mișcări intelectuale mai ample care a apărut la periferia civilizației antice indo-ariene, care reflecta o nemulțumire fundamentală și fundamentală față de filosofia, cultura și tradiția vedice ca mijloc de eliberare Ea a reprezentat aproape un fel de rebeliune față de dogmele teologice și religioase ortodoxe care era răspândită la vremea care a fost Sramana (Samana în Păli) este un cuvânt sanscrit care înseamnă "căutător", sau "cel care săvârșește acte de austeritate", sau simplu un "ascetic" și este folosit pentru a se referi la mai multe dezvoltări intelectuale teo-filosofice indiene care au apărut în primul jumătate din primul mileniu ВСЕ ca fiind distinctă și în opoziție cu tradiția vedica ortodoxă mai răspândită, care a ajuns să reprezinte baza credinței hinduse, de unde clasificarea lor drept heterodoxă Aceste dezvoltări intelectuale teo-filosofice și școli de gândire au fost direct paralele și se crede că au influențat filosofia Upanishad-urilor Tradițiile teo-filosofice precum jainismul, budismul, precum și tradițiile mai puțin cunoscute precum ĂjTvika, Ajnana și Cărvăka sunt toate considerate ca făcând parte din mișcarea Sramana Se crede că concepțiile filozofice indiene clasice, cum ar fi samsăra și mokșa, își au originea în aceste școli de gândire, concepții care au fost ulterior integrate în unele dintre principalele școli filozofice indiene, cum ar fi Yoga și Sămkhya Vezi colaboratorii Wikipedia, "Sramana", Wikipedia, The Free Encyclopedia, septembrie , : UTC, [accesat septembrie ], precum și intrarea Stanford Encyclopedia of Philosophy despre Buddha: Siderits, Mark, "Buddha", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de primăvară ), Edward N Zalta (ed ) , URL = pg Teologia Reconsiderată încadrat într-o structură socio-politică foarte structurată și elitistă, adică Varna, care a păzit îndeaproape studiul și cunoașterea teologică de către o anumită clasă a societății, adică brahmanii, și care susținea că mokșa, sau nemurirea, urma să fie practicată numai de bine instruiți și selectați puțini Siddhartha, după multe încercări și necazuri și după ce a urmat multe căi și învățături diferite, a concluzionat că sistemul filosofic vedic ortodox predominant ca mijloc de eliberare sau fericire a fost fundamental defectuos și, după Trezirea sa, a venit cu o filozofie alternativă (și metafizica de bază) ) care a devenit astăzi baza budismului în toate variantele sale diferite Popularitatea și răspândirea budismului în subcontinentul indian în ultima jumătate a primului mileniu î Hr , care s-a răspândit până în Orientul Îndepărtat și în regiunile de influență culturală chineză în primele câteva secole ale erei comune și nu numai, împreună cu stabilirea filosofiei vedice, așa cum este reprezentată în literatura Upanishadică, este în multe privințe o dezvoltare teo-filozofică direct analogă în lumea elenă, care a apărut din tradițiile religioase predominante bazate pe mitologie și teologice din care a fost concepută noțiunea noastră modernă (occidentală) despre filozofie De asemenea, poate fi înțeles ca fiind analogă cu revoluția creștină din primele câteva secole ale erei comune, când Isus din Nazaret a respins învățăturile fundamentale ale iudaismului și și-a proclamat noua filozofie, adică "Evanghelia", pentru care a fost în cele din urmă răstignit Învățăturile lui Isus, care mai târziu a devenit cunoscut sub numele de Hristos sau Logos personificat, așa cum au fost interpretate și compilate de adepții săi care au întemeiat creștinismul așa cum îl cunoaștem astăzi, nu numai că au respins religia evreilor (din care Isus era, desigur, membru), dar și așa-numitele religii "păgâne" care predominau în Mediterana la acea vreme, proclamând că nu numai că există un singur Dumnezeu adevărat, așa cum făcuseră evreii înaintea lui, dar că acest Dumnezeu era accesibil și, de fapt, nu se poate distinge din esența cea mai interioară a întregii omeniri Dar și creștinismul, în formarea sa după moartea lui Isus și pe măsură ce Biserica și dogma ei religioasă asociată au devenit codificate și canonizate în Biblie, a integrat și teofilozofia elenă, acest element al creștinismului fiind subliniat în mod special de către Părinții Bisericii Creștine timpurii La fel ca atunci Isus, Buddha a respins tradițiile religioase ale strămoșilor săi și a propus nu numai o teofilozofie complet diferită, ci și o viziune asupra lumii fundamental diferită, adică metafizica, precum și un mijloc și o abordare complet diferită prin care scopul ultim al vieții ar putea să fie atins, un scop pe care el l-a definit ca încetarea suferinței Budismul s-a născut atunci din hinduism, așa cum creștinismul s-a născut din iudaism, iar Buddha a fost hindus, așa cum Isus a fost evreu După ce a căutat chei pentru a dezvălui secretul suferinței umane în mulți ani de rătăcire după ce și-a lăsat în urmă familia și regatul, Buddha a ajuns în cele din urmă să constate că niciuna dintre învățăturile pe care le-a întâlnit nu răspundea satisfăcător la întrebările sale și, prin urmare, a respins filozofia vedica în toate variațiile sale și după "Trezirea sa", a ajuns să înțeleagă și să predea un fel de manual practic pentru toți căutătorii de Adevăr și Cunoaștere, o filozofie mult mai simplificată și practică, un mod de viață cu adevărat, decât era oferit atunci de cei mai tradiționali școlile filozofice vedice ortodoxe Narațiunea mitică din jurul nașterii, vieții și morții Prințului Siddhartha este în concordanță cu narațiunile majorității figurilor eroice preistorice (Isus, Hercule etc ) și începe cu poveștile despre concepția sa imaculată într-o familie conducătoare de la poalele lui Himalaya din nordul Indiei Se spune că la nașterea sa, căreia mama sa nu a supraviețuit, a fost vizitat de un mare înțelept care a prezis că fie va fi un mare pg Teologia Reconsiderată conducător al oamenilor sau un mare profesor și reformator religios (om sfânt) Copilăria sa timpurie și vârsta adultă tânără au fost petrecute trăind o viață de lux în limitele mai multor palate și expuse la toate plăcerile la care s-ar putea aștepta să fie accesibile unui prinț Se spune că tatăl său, având în vedere profeția la nașterea lui, despre potențialul ca fiul său de a fi un mare profet și profesor religios, a făcut eforturi mari să-l adăpostească de orice influențe exterioare care l-ar expune suferinței și realităților dure ale lume care, la rândul său, ar putea duce la renunțarea sa la dreptul său de întâi născut Se spune că s-a căsătorit și a avut un fiu și și-a petrecut primii de ani din viață în palatul adăpostit și elaborat al tatălui său, unde nicio dorință a lui nu a fost lăsată neîmplinită La sfârșitul de douăzeci de ani, se povestește că într-o zi a părăsit palatul din proprie voință pentru a-și vedea supușii și regatul direct, în ciuda îndoielilor și a instinctelor de adăpostire ale tatălui său În această călătorie în afara zidurilor palatului, a fost expus primelor sale exemple ale marii suferințe a lumii, văzând mai întâi un bătrân în pragul morții, apoi un om bolnav în mare suferință și durere, urmat de cadavrul unui mort și, în sfârșit, de către un călugăr ascet care renunțase la lume în tradiția monahală vedica clasică care era răspândită la acea vreme Se spune că această experiență i-a transformat complet viziunea asupra lumii și a invocat sentimente de compasiune extraordinară și copleșitoare pentru situația poporului său, inspirându-l să renunțe la pedigree regal, să-și părăsească soția și copilul și să înceapă să trăiască viața unui om călugăr rătăcitor itinerant în căutarea adevărului și a sensului vieții, care a fost din perspectiva lui izvorul și posibilul secret al sfârșitului suferinței Prințul Siddhartha și-a petrecut apoi următorii câțiva ani urmând diferite forme de asceză vedica extremă și renunțare pentru a încerca să găsească adevărata natură a existenței și calea către iluminare, așa cum este prescris de învățăturile Vedelor, fiecare cale succesivă și învățătură pe care a urmat-o obținând el nu mai aproape de răspunsurile la întrebările pe care le căuta Se spune apoi că, după ce a practicat aceste forme extreme de renunțare și privare care l-au condus aproape de marginea morții, el a renunțat în cele din urmă la aceste practici ca fiind inutile și s-a așezat sub un copac Bodhi (se crede a fi în Bodh Gaya, India), și s-a hotărât să stea în contemplație până când i-au fost dezvăluite fie soluția la natura suferinței și eliberarea ei finală, fie moare în acest proces pg Teologia Reconsiderată Figura : Statuia Marelui Buddha, situată în Bodh Gaya din nord-estul Indiei După ce se presupune că a stat în meditație profundă timp de aproximativ de zile, a fost ispitit în timpul practicii sale de diverși demoni și zei cu tot felul de ispite lumești pentru a-l duce în rătăcire (gândește-te că cele de zile și de nopți ale lui Isus în deșert au fost ispitite de Satana), la vârsta de de ani Siddhartha Gautama a atins iluminarea și a apărut ca Buddha, numele fiind derivat din rădăcina verbului sanscrit "a ști", sau budh, adică "cel care este treaz", adică Cel Trezit Termenul Buddha, sau Buddha Nature, a ajuns să reprezinte natura eternă și mereu prezentă a adevărului și existenței pe care a ajuns să le întruchipeze după experiența sa de iluminare sub arborele Bodhi La ieșirea din această experiență profundă și în cele din urmă transformatoare, care se presupunea că a fost marcată de un mare cutremur când a fost atinsă starea sa de iluminare și i-au fost revelate adevărul etern și cunoașterea naturii suferinței și a căii prin care putea fi depășită, Prințul Siddhartha a devenit Buddha Deși inițial reticent să predea această nouă cunoaștere restului omenirii, crezând că toată lumea era prea pătrunsă de ignoranță și lumesc pentru a înțelege, înțelege și, în cele din urmă, practica Adevărul etern care i-a fost revelat, se spune că a fost convins de unul dintre marile zeități indiene, Brahma Sahampati, să încerce măcar să predea pentru binele omenirii Astfel a început faza de predare a vieții sale din care ne-a fost transmis sistemul filozofic al budismului așa cum îl cunoaștem astăzi Se spune că el a călătorit prin India și a predat cele patru adevăruri nobile și nobila cale optică, precum și că a instituit practicile monahismului budist, timp de aproximativ de ani, până la moartea sa cândva în secolele al V-lea sau al IV-lea ВСЕ Aceste învățături, uneori denumite Dharma lui Buddha, sau Calea lui Buddha, au reprezentat o explicație și o expunere completă a legilor naturii așa cum se aplicau ele Din Wikimedia commons, colaboratori Wikipedia, "Bodh Gaya", Wikipedia, The Free Encyclopedia, octombrie , : UTC, [accesat octombrie ] pg Teologia Reconsiderată la problema și soluția finală a suferinței umane, care a fost din perspectiva lui scopul final al oricărei urmăriri teologice sau filozofice El a învățat cum marele ciclu al nașterii, bolii, decăderii și morții poate fi depășit printr-o înțelegere adecvată sau cunoaștere a realității sau, mai precis, renunțarea la ignorarea existenței Sinelui și atașamentul căruia lui Buddha i-a atribuit sursa suferinței Figura istorică pe care o cunoaștem astăzi ca Buddha a fost crescută la granița de nord dintre India și Nepal, la poalele munților Himalaya, ca prinț dintr-o familie domnitoare bogată, trăind și predând undeva între sfârșitul secolului al VI-lea și începutul secolului al IV-lea î Hr dar datată de majoritatea savanților în secolul al V-lea î Hr Ceea ce știm despre figura istorică numită Siddhartha Gautama, care mai târziu a devenit cunoscut sub numele de Buddha, este dintr-un corpus de material textual scris care ne este transmis în Pali , precum și transliterații oarecum mai târziu în sanscrită, tibetană și chineză ale Pali textele Tripitaka, sau Canonul Păli, care este termen folosit pentru textele budiste ortodoxe și autoritare, acoperă nu numai învățăturile sale, ci include și material biografic, acesta din urmă fiind presărat cu o varietate de relatări mitice care l-au stabilit ca un figură pseudo-divină care s-a născut pentru a-și transmite mesajul pentru binele omenirii Tripitaka (Tipitaka în pali), înseamnă literal "trei coșuri", și în timp ce se crede că cele mai vechi părți ale canonului au fost compilate sau transcrise în câteva secole după moartea lui Buddha, se crede că materialul biografic a fost încorporat în corpus în secolele al II-lea şi al III-lea d Hr Siddhartha Gautama, sau "Cel Trezit", așa cum l-au numit adepții săi, este unul dintre cei mai proeminenți și influenți profesori teo-filozofi din antichitate a cărui influență s-a răspândit de-a lungul secolelor din subcontinentul indian în cea mai mare parte a Asiei și acum în timpurile moderne spre Occident În multe privințe, Canonul Păli și învățăturile lui Buddha care sunt conținute în acesta pot fi văzute ca analoge cu cele Patru Evanghelii care conțin diverse narațiuni despre viața și învățăturile lui Isus din Nazaret și formează partea centrală a Noului Testament al Bibliei, care au fost scrise la câteva decenii după moartea sa și abia mai târziu au fost incluse ca parte a canonului biblic Conform celor mai multe relatări academice, Canonul Păli reprezintă cea mai veche scriptură budistă autorizată Această tulpină a budismului care consideră Canonul Păli ca fiind scriptura budistă autoritară este denumită Budism Theravada , spre deosebire de varianta puțin mai posibilă și mai cunoscută a budismului, cel puțin în Occident, numită Budism Mahayana - dintre care cea mai răspândită școlile cunoscute ale budismului zen și tibetan sunt reprezentative, de exemplu - și se bazează pe un set diferit de scripturi decât școala Theravada denumită Agamas ("lucrare sacră" sau "scriptura" în sanscrită sau pali), care sunt scrise în limba clasică Chineză și denumit Canon budist chinez, sau Dazângjîng (^^fe) Mahayana înseamnă literal "Marele Vehicul" în sanscrită și se concentrează mai mult pe aspectele monahale ale învățăturilor lui Buddha și subliniază regulile, riturile și practicile pentru cei care doresc să urmărească iluminarea pentru binele tuturor ființelor simțitoare, așa cum a făcut Buddha însuși Aceste ființe iluminate sunt numite bodhisattva sau "ființe iluminate" în școala Mahayana și în timp ce școala Mahayana nu diferă neapărat de Pali este o limbă prakrită originară din subcontinentul indian, despre care se crede că provine din nordul Indiei și foarte strâns legată de sanscrită, majoritatea cuvintelor fiind în ambele limbi cu transliterații fonetice simple între cele două Pali este o limbă din familia de limbi indo-europene/indo-iraniene a cărei semnificație istorică principală este că este limba uneia, dacă nu cea principală sursă a scripturilor și filosofiei budiste Cuvântul pali Theraveda se traduce în limba engleză în mod liber ca "școală de călugări în vârstă" pg Teologia Reconsiderată tradiția Theravada (care o precede istoric) în ceea ce privește principiile și practicile filozofice de bază, a dezvoltat totuși o tradiție scripturală și filosofică unică și relativ independentă, care a codificat și instituționalizat doctrine, învățături și practici specifice pentru urmărirea și atingerea iluminării, ceea ce poate Budismul în limbajul modern este cel mai bine cunoscut pentru În ciuda diferențelor lor de interpretare și practici, fiecare aderă la învățăturile de bază de bază ale lui Buddha, așa cum se reflectă în cele patru adevăruri nobile și în Nobila Cale a optului, dintre care cea din urmă conturează adevărata natură a realității și cauzele suferinței și prima care conturează baza intelectuală și metafizică pentru preceptele și practicile de bază care urmează să aducă încetarea suferinței și în cele din urmă iluminarea și sfârșitul ciclului morții și renașterii În timp ce budismul nu prezintă o doctrină filozofică în sine, cel puțin nu în sensul occidental clasic al termenului, și nici nu prezintă nicio lege sau credință sistemică, așa cum este caracteristic religiilor avraamice, el stabilește totuși precepte fundamentale de bază despre natura vieții și a realității din care stabilește o cale, așa-numita "Cale de Mijloc", care este mijlocul prin care legăturile de atașament care în cele din urmă duc la suferință pot fi rupte definitiv, bazându-se pe afirmația fundamentală că nu doar iluminarea este posibilă, dar că există o cale specifică care poate fi urmată care va duce în cele din urmă la nirvana, termenul dat pentru încetarea suferinței și sfârșitul Roții Dharmei Când analizăm învățăturile budismului, așa cum se reflectă în diferitele surse textuale, care au fost compilate de adepții săi cândva după moartea sa, avem provocări și capcane foarte asemănătoare atunci când studiem filosofia tuturor marilor profesori din antichitate Deși putem presupune cu optimism că învățăturile și doctrinele sale precise, cuvintele și frazele și terminologia, au fost transcrise cu fidelitate de către adepții săi, chiar dacă mai multe generații de transmisii de profesori și elevi au existat înainte ca oricare dintre textele reale care codifică învățăturile sale să fie transcrise, totuși, noi totuși trebuie să încerce să extragă ceea ce a spus și a predat de fapt din literatura existentă - pentru că textele au fost scrise într-o varietate de limbi care a) după toate probabilitățile nu reflectă limba pe care a vorbit-o el și b) știm că el nu a lăsat în urma lui niciun material scris Potrivit tradiției, transcrierea Canonului Păli este rezultatul celui de-al treilea Sinod budist care a fost convocat la ordinul evlaviosului împărat indian Ashoka Maurya ( - î e n ), care a condus o mare parte a subcontinentului indian în secolul al treilea î e n Intenția sa de a convoca consiliul, la fel ca și consiliile creștine care au fost convocate în secolul al III-lea e n , a fost să standardizeze învățăturile, textele și unele elemente filozofice ale moștenirii lui Buddha dintre diferitele facțiuni care au apărut după moartea lui Buddha, conducând la existența unei varietăți de profesori și școli filozofice care nu erau de acord cu multe aspecte ale mesajului și preceptelor lui Buddha După cum spune tradiția, conciliul a durat nouă luni și a fost format din înalți reprezentanți monahali din preajma regatului împăratului care au dezbătut diverse aspecte ale doctrinei budiste, culminând cu canonizarea scripturii, adică instituirea Canonului Păli și formarea principiile și practicile fundamentale ale budismului Theravada După conciliu, se spune că împăratul a trimis diverși călugări care puteau recita învățăturile pe de rost în nouă locații diferite din Orientul Apropiat și Îndepărtat, punând bazele răspândirii învățăturilor și filosofiei budiste nu doar în subcontinentul indian, ci și în întreaga lume antică, până în est până în Birmania și chiar până în vest până în Persia, Grecia și Egipt pg Teologia Reconsiderată Tripitaka conține trei secțiuni majore, (în sanscrită) Sutra Pitaka, Vinaya Pitaka și Abhidharma Pitaka Sutra Pitaka este cea mai veche dintre cele trei părți ale canonului și se spune că a fost recitată de Ananda, secretarul lui Buddha la Primul Consiliu, o întâlnire a cinci sute de discipoli ai lui Buddha la scurt timp după moartea sa pentru a-și compila învățăturile Este împărțit în cinci secțiuni de sutre care sunt grupate ca nikayas sau "colecții" - Digha Nikaya sau "Discursuri lungi", Majihima Nikaya sau "Discursuri de mijloc", Samyutta Nikaya sau "Discursuri conectate", Anguttara Nikaya sau " Discursuri numerice", și Khuddaka Nikaya sau "Colecția minoră" Se spune că un alt discipol al lui Buddha, numit UPali, a recitat porțiunea Vinaya din Tripitaka, care se ocupă în principal cu regulile care guvernează viața monahală, reflectând curentul puternic de renunțare și monahism care a fost parte integrantă a budismului încă de la începuturile sale Porțiunea Abhidharma este cel mai tânăr material și reflectă învățăturile lui Buddha cu privire la diferite zeități din ceruri în perioada finală a iluminării sale și se ocupă de diverse probleme filozofice și doctrinare care ajută la elucidarea unora dintre aspecte mai ezoterice și mai obscure ale scripturii Din partea Sutra Pitaka a Canonului Păli constatăm nucleul doctrinei budiste așa cum a fost înțeles de adepții săi și este interpretat de diferitele școli și practicanți din întreaga lume de astăzi Cele Patru Adevăruri Nobile și Calea Nobilă în Octuple, așa-numita Cale de Mijloc, pentru care budismul este probabil cel mai cunoscut pentru care reprezintă principiile de bază ale budismului în toate formele sale În acest cadru filozofic sunt incluse nu numai o perspectivă unică asupra naturii realității în sine, care o deosebește de toate celelalte tradiții teo-filozofice din antichitate și din timpurile moderne, ci și principiile călăuzitoare de bază pe baza cărora o viață bună și împlinită, și în cele din urmă, eliberarea și iluminarea, adică nirvana, sau încetarea suferinței, pot fi atinse Aceste principii budiste de bază sunt înțelese în primul rând printr-un set de sutre denumit Dharmakakrapravartanasutram, sau așa cum este tradus uneori, Punerea în mișcare a Roții Dharmei Aceste învățături pot fi găsite în Sutra Pitaka, o secțiune a Canonului Păli despre care se crede că reprezintă cel mai vechi și mai autorizat text al filosofiei budiste Se spune că această învățătură, asemănătoare cu Predica lui Isus de pe munte, a fost transmisă la cinci călugări asceți (bhikkhus) cu care practicase austerități după ce a renunțat la moștenirea sa regală și care au devenit primii săi adepți Pe măsură ce povestea este spusă, când s-au apropiat de foștii săi frați asceți, dat fiind că aceștia au recunoscut că nu mai urma căile lor extreme ascetice fiind că era complet îmbrăcat și bine hrănit, foștii săi prieteni au fost la început reticenți să-l primească Totuși, după ce l-am văzut apropiindu-se, a fost clar că era un om schimbat, o ființă de felul luminată și luminată, iar de acum înainte călugării au stat și au primit cu nerăbdare învățăturile lui Atunci Cel Realizat [Tathagato], călugări, în prima strajă a nopții au fost de acord (să învețe) tăcând, în veghea de mijloc a nopții s-a bucurat de ceea ce avea de spus, în ultima veghe a nopții el sa adresat grupului de cinci bunuri de bun augur, (spunând): "Există aceste două extreme, călugări, la care cel care a ieșit nu ar trebui să coboare, care este aceasta: să fii alăturat și să te agăți de plăcerea plăcerilor simțurilor, care este joasă, vulgară, lumească, nu foarte nobilă, nu pg Teologia Reconsiderată conectat cu scopul, nu (util) pentru viața spirituală în viitor, care nu duce la oboseală, nepătimire, încetare, cunoaștere profundă, Trezire completă și Emancipare [nirvana]; și aceasta, care nu este practica de mijloc: devotamentul pentru automortificare, care este dureroasă, nu este legată de scop, dureroasă chiar în această viață și în viitor, unde are ca rezultat durere Nefiind abordat nici una dintre aceste două extreme, călugări, doctrina practicii de mijloc [Calea de Mijloc] este predată de Cel Realizat, care este aceasta: vedere corectă, gândire dreaptă, vorbire dreaptă, acțiune corectă, trai corect, efort corect , atenție corectă, concentrare corectă Sunt aceste Patru Adevăruri Nobile, călugări Care patru? Suferința, apariția suferinței, încetarea suferinței și practica care duce la încetarea suferinței Aici, ce este suferința? Nașterea înseamnă suferință și bătrânețea înseamnă suferință și boala este suferință și moarte, a fi alăturat de ceea ce nu este drag, a fi despărțit de ceea ce este drag, înseamnă a suferi și a nu obține ceea ce se caută, a suferi pe scurt Cele cinci părți constitutive (ale minții și ale corpului) care furnizează combustibil pentru atașament sunt suferințe Se spune că aceasta este suferință Aici, care este apariția suferinței? este acea dorință care duce la continuarea existenței, care este legată de bucurie și pasiune Se spune că aceasta este apariția suferinței Aici, ce este încetarea suferinței? Este dispariția completă și încetarea fără rest a nașterii acelei pofte, care se bucură foarte mult de asta și de asta și este legată de bucurie și pasiune Aceasta [se spune că este] încetarea suferinței Aici, care este practica care duce la încetarea suferinței? Este nobilul opt-cale [Noble Eighifold Path], care este acesta: vedere dreapta [samyag-drșțih], gând corect [samyak-sarhkalpah], vorbire corectă [samyag-văkright], acțiune corectă [samyak-karmăntah], trai corect [samyag-ăjTvah], efort corect [samyag-vyăyamah], atentie corectă [samyak-smrtih], concentrare corectă [samyak-samădhir-iti] Ceea ce găsim aici în primul rând în partea inițială a învățăturii sale este credința fundamentală că problema de bază a vieții, singurul aspect esențial al ființei de care este afectată toată omenirea, este suferința Mai mult, el subliniază de la bun început că "revelația" sa nu a fost doar natura ființei sau existența însăși Din Dharmakakrapravartanasutram, Discursul care face să ruleze roata Dharmei, editat și tradus de Anandajoti Bhikkhu, august , pg - Potrivit autorului, această traducere este din textul sanscrit Lalitavistara (literal "O elaborare a piesei [a lui Buddha]"), unul dintre textele centrale ale școlii buddhiste Mahăyăna care începe cu decizia lui Buddha de a părăsi Raiul, iar apoi urmărește narațiunea vieții și practicile sale de naștere până la Trezirea sa, culminând cu acest discurs final rostit foștilor săi călugări asceți, care devin primii săi ucenici și cărora le ține predica despre Cele Patru Adevăruri Nobile și Calea Nobilă în Octuple, adică Dharmakakrapravartanasutra Rețineți că, în timp ce textul versiunii sanscrite este foarte aproape de versiunea existentă Pă|i a Discursului, există unele variații, deși minore, care vorbesc despre transmiterea consecventă a conținutului discursului în sine pg Teologia Reconsiderată a fost caracterizat în esență de această noțiune de suferință (duhkha în sanscrită, sau dukkha în pali) , dar că de fapt el "descoperise" sursa acestei suferințe, precum și practicile și principiile specifice prin care ea putea fi eliminată în cele din urmă, adică ceea ce el a numit "încetarea suferinței", sau eliberarea din legăturile samsărei care poate fi privită ontologic în contrast cu nirvana Aceste principii și această cale, din nou așa-numita "Cale de Mijloc", sunt denumite Cele Patru Adevăruri Nobile și Calea Nobilă Optuple În timp ce Cele Patru Adevăruri Nobile și Calea Nobilă în Octuple reprezintă pietrele de temelie ale învățăturilor lui Buddha, el stabilește, de asemenea, un cadru metafizic destul de sofisticat pe care se bazează fundamentele intelectuale ale filozofiei sale Aici se află partea filosofică a budismului, în care el definește ceea ce crede el a fi adevărata natură a "realității", caracteristica fundamentală a "ființei" și a "existenței" însăși, care atunci când sunt înțelese corect, dețin cheia eliberării de ceea ce este numit uneori Roata Dharmei În esență, filosofia budistă se bazează pe noțiunea că provine dintr-o concepție greșită și fundamentală fundamentală și neînțelegere a adevăratei naturi a realității, care este cauza sau sursa suferinței în toate formele ei Este corect să spunem atunci că învățătura lui Buddha se bazează pe un sistem complet rațional și logic de cauză și efect, marcând o îndepărtare puternică - cel puțin din punctul său de vedere - de sistemele teo-filozofice bazate pe credință care au dominat peisajul intelectual în subcontinentul indian la mijlocul primului mileniu î Hr și plasând învățăturile sale în mod direct în revoluția intelectuală filosofică care a izvorât în întreaga antichitate eurasiatică la acea vreme - paralel cu tradiția filozofică elenă în Occident și cu tradiția filozofică antică chineză în Orient Sursa suferinței, conform învățăturilor lui Buddha, așa cum este interpretată și înțeleasă de adepții săi, se bazează pe trei "concepții greșite" de bază sau falsități, pe baza cărora el nu numai că își stabilește "viziunea asupra lumii", dar oferă și fundația rațională a celor patru adevăruri nobile și la rândul său, Calea Nobilă în Octuple, practicile și principiile de bază care trebuie urmate pentru a pune capăt suferinței odată pentru totdeauna Aceste concepții greșite sunt menționate în tradiția budistă drept cele trei mărci ale existenței sau tilakkhana în pali (trilakșana în sanscrită) Sunt: ) Anicca (anitya în sanscrită), tradus de obicei ca "impermanență" , ) Dukkha în pali, duhkha în sanscrită, care este de obicei tradus ca "suferință", dar o traducere mai literală ar putea fi "nesatisfăcător" și ) Anattă, anătman în sanscrită, care înseamnă literal "non-sine", sau mai literal tradus ca "lipsa existenței sinelui", sau poate mai potrivit pus ca "iluzia" sinelui Din aceste trei "concepții greșite" fundamentale provine experiența noastră de suferință conform lui Buddha și pe care se bazează bazele intelectuale ale Căii sale de mijloc Dukkha este opusul cuvântului pali și sanscrit sukha, care înseamnă "fericire", "confort" sau "ușurință" Vezi colaboratorii Wikipedia, "Sukha", Wikipedia, The Free Encyclopedia, aprilie , : UTC, [accesat aprilie ] Cuvântul Pali anicca este un cuvânt compus format din "a" care înseamnă "non" sau "lipsă de", și nicca care înseamnă "constant, continuu, permanent", denotă ceea ce este literalmente "nu este permanent" sau "nu durabil" A se vedea contribuitorii Wikipedia, "Trei semne ale existenței", Wikipedia, Enciclopedia liberă, octombrie , : UTC, [accesat octombrie ] pg Teologia Reconsiderată Din Khuddaka Nikăya, sau "Colecția minoră", secțiunea Sutrei Pitaka numită Dhammapada, sau Calea Dharmei", unul dintre textele de temelie din toată Scriptura budistă, găsim următoarea descriere a acestor trei semne ale existenței, deoarece acestea se referă la Calea Optupla Nobilă și Patru Adevăruri Nobile : Dintre toate căile, Calea optuită este cea mai bună; dintre toate adevărurile cele Patru Adevăruri Nobile sunt cele mai bune; dintre toate lucrurile lipsa de pasiune este cea mai bună: dintre oameni Cel care văd (Buddha) este cel mai bun Aceasta este singura cale; nu există altul pentru purificarea intuiției Urmează această cale și o vei năuci pe Mara Mergând pe această cale vei pune capăt suferinței După ce am descoperit cum să smulg ghimpele poftei, fac cunoscut calea Voi înșivă trebuie să vă străduiți; Buddha doar indică drumul Cei meditativi care calcă calea sunt eliberați de legăturile Mara "Toate lucrurile condiționate sunt nepermanente" - când cineva vede acest lucru cu înțelepciune, se îndepărtează de suferință Aceasta este calea spre purificare "Toate lucrurile condiționate sunt nesatisfăcătoare" - când cineva vede acest lucru cu înțelepciune, se îndepărtează de suferință Aceasta este calea spre purificare "Toate lucrurile nu sunt sinele" - când cineva vede acest lucru cu înțelepciune, se îndepărtează de suferință Aceasta este calea spre purificare Leneșul care nu se străduiește atunci când trebuie, care, deși tânăr și puternic este plin de lene, cu mintea plină de gânduri deșarte - un om atât de indolent nu găsește calea către înțelepciune Omul să fie atent la vorbire, bine stăpânit în minte și să nu comită rău în acțiunile trupești Lasă-l să purifice aceste trei cursuri de acțiune și să câștige calea făcută cunoscută de Marele Înțelept Înțelepciunea izvorăște din meditație; fără meditație, înțelepciunea scade Cunoscând aceste două căi ale progresului și declinului, omul să se comporte astfel încât înțelepciunea sa să crească Pasajul de mai sus provine din capitolul numit Magga Vagga, sau Maggavagga, tradus în mod obișnuit ca "Calea" sau "Calea", și deși cel mai probabil reprezintă o compilație de spuse și învățături ale lui Buddha care au fost organizate abia mai târziu sub un singur titlu sau capitol, totuși conectează filozofic Calea Nobilă în Octuple, Cele Patru Adevăruri Nobile și Tilakkhana, adică cele trei mărci ale existenței, probabil cele trei caracteristici cele mai distinctive ale filosofiei budiste Aici, anicca (schimbarea sau impermanența), dukkha (nesatisfăcătoarea) și anattă (neeul) sunt descrise ca puncte de contemplare care conduc pe cineva pe "calea purificării", oferind baza rațională, așa cum ar fi, a celor Patru Adevăruri Nobile Adică, este confuzia în jurul noțiunii de existență a Sinelui (în special așa cum a fost înțeles în filosofia vedica), iluzia oricărui fel de existență permanentă și recunoașterea faptului că orice este "condiționat" sau calificat în orice fel nu poate duce decât în cele din urmă la o lipsă de Cuvântul pali Dhammapada este un compus din două cuvinte, dhamma, care este echivalent cu cuvântul sanscrit dharma și pada Dhamma nu este doar un termen filosofic budist cheie, ci și un cuvânt și un concept important în filosofia indiană ortodoxă În tradiția budistă, este uneori folosită pentru a desemna învățăturile lui Buddha ca un întreg sau, alternativ, poate însemna pur și simplu "dreptate", sau "cale" sau "cale" Pada înseamnă "picior" în Pali și, prin urmare, în acest context Dhammapada poate fi înțeles ca desemnând calea adevărului sau a dreptății Cuvântul amintește cu siguranță de noțiunea filozofică chineză elementară despre Dao, care este, de asemenea, tradusă de obicei prin "cale" sau "cale" Dhammapada constă din de versete și este organizată în mod clasic în de capitole sau titluri separate, toate conținând zicători și învățături care sunt atribuite lui Buddha însuși Multe dintre versurile și pasajele din Dhammapada pot fi găsite și în alte părți ale Canonului Păli, ceea ce semnifică importanța lor în contextul învățăturilor budiste în ansamblu Dhammpadda Capitolul XX, Maggavagga: "Calea", pag - Tradus din Pali de Acharya Buddharakkhita, la http://www accesstoinsight org/tipitaka/kn/dhp/dhp budd html pg Teologia Reconsiderată satisfacție la un anumit nivel, care formează coloana vertebrală a ignoranței din care provine problema de bază a suferinței umane Deci aceste trei caracteristici elementare ale realității, sau din nou a ființei, sunt prezentate ca fiind necesare și critice pentru procesul de "purificare" care stă la baza mijloacelor prin care poate fi obținută încetarea suferinței Este important de menționat că sistemul intelectual este în întregime rațional și, în acest sens, nu numai că marchează o îndepărtare semnificativă de sistemele teo-filosofice care l-au precedat în subcontinentul indian, dar plasează și budismul în contextul filosofiei, în special așa cum a fost înțeles în antichitatea clasică ca reflectând Logos peste mythos, mai degrabă decât Religie, așa cum este văzută de cele mai multe ori Aceste trei semne complementare și interdependente ale existenței pătrund în filosofia budistă și reflectă faptul că, conform învățăturii lui Buddha, ignoranța sau lipsa de cunoaștere este sursa situației de bază a omului și, invers, acea "cunoaștere" sau absența a ignoranței, este sursa eliberării, iluminării sau nirvanei Aceste semne elementare, și în primul rând psihice, ale existenței constituie, prin urmare, baza intelectuală pe care sunt construite cele patru adevăruri nobile și prin care, așa cum sa explicat în acest pasaj de mai sus, legăturile lui Mara, zeitatea care a personificat dorința și moartea pe care Buddha în mod direct întâlnit și depășit în călătoria lui către iluminare, poate fi rupt Impermanența este de fapt piatra de temelie a acestor trei principii, deoarece este firul comun sub care toate cele trei "iluzii" sau "concepții greșite" pot fi înțelese Lipsa omenirii de a recunoaște adevărata natură a impermanenței, în legătură cu existența însăși, reprezintă ignoranța fundamentală, iar din nou lipsa de cunoaștere, care se află la rădăcina problemei suferinței umane conform lui Buddha Este chiar miezul problemei intelectuale, o problemă care se bazează pe principiile rațiunii și cauzalității și, prin urmare, reprezintă "ghimpele" care trebuie îndepărtat pentru ca acest "lanț de cauzalitate" care stă la baza problemei suferința poate fi ruptă Prin urmare, impermanența este principiul metafizic și filosofic de bază pe care se bazează în mod fundamental toată filosofia budistă, a cărei contemplare și realizare deplină - iar cunoașterea sau lipsa de ignoranță în jurul adevăratei naturi - devine componenta esențială a atingerii nirvanei Din partea Samyutta Nikaya din Sutra Pitaka, găsim o explicație suplimentară a acestei noțiuni de impermanență, anicca, și modul în care este direct asociată cu principiul "non-sinelui", anattă sau anatman Perceperea impermanenței, bhikkhus [călugări], dezvoltate și practicate frecvent, îndepărtează orice pasiune senzuală, îndepărtează orice pasiune pentru existența materială, îndepărtează orice pasiune pentru devenire, îndepărtează orice ignoranță, înlătură și elimină orice îngâmfare despre "Eu sunt" La fel ca toamna un fermier, arand cu un plug mare, taie toate radacinile raspandite in timp ce arat; în același mod, bhikkhus, percepția impermanenței, dezvoltată și practicată frecvent, înlătură orice pasiune senzuală îndepărtează și elimină orice îngâmfare despre "Eu sunt" - SN Samyutta Nikaya, Traducere de John D Irlanda Din http://www accesstoinsight Org/lib/authors/ireland/wheel html#vagga- pg Teologia Reconsiderată Relația cauzală directă dintre impermanență (anicca) și "suferință" (dukkha) este descrisă ca fiind cauzată de această iluzie a sinelui, de această noțiune că "eu sunt" sau că "exist", ceva despre care Buddha a văzut în mod clar nu numai greșit, dar bazat în totalitate pe falsități și concepții greșite despre natura realității Dar, în acest sens, învățătura lui Buddha nu este chiar atât de revoluționară Ideea că o concepție greșită a ideii de sine, sau suflet sau confuzie în jurul naturii existenței a fost în centrul revoluției filozofice de-a lungul perioadei clasice a antichității eurasiatice Dar această legătură intelectuală dintre aceste concepții greșite și acceptarea deplină a regulii cauzei și efectului nu doar în domeniul filosofiei, ci și al teologiei sau metafizicii, este cu siguranță una dintre contribuțiile foarte unice și de durată ale filosofiei budiste Prin urmare, suferința este legată direct cauzal de impermanența însăși și, odată ce aceasta este stabilită și înțeleasă cu adevărat, atunci devine posibilă eradicarea ei în întregime "Corpul, bhikkhus [călugări], este nepermanent Ce este nepermanent, adică suferință Ce este suferință, acela nu este sinele Ceea ce nu este sinele [ar trebui considerat ca] "Acesta nu este al meu", "Eu sunt nu aceasta," "Acesta nu sunt eu însumi": în acest fel ar trebui privit în conformitate cu actualitatea cu o înțelepciune perfectă "Sentimentul este impermanent Percepția Activități mentale Conștiința este impermanent Ce este impermanent, adică suferință Ceea ce este suferință, asta nu este sinele nu este al meu", "Eu nu sunt acesta", "Acesta nu sunt eu însumi": în felul acesta ar trebui văzut în conformitate cu actualitatea cu o înțelepciune perfectă" - SN Aici, impermanența și suferința nu sunt doar echivalate "caucal", ci și atingerea înțelepciunii perfecte, scopul final al filosofiei budiste de care cineva se poate elibera de suferință, este descrisă ca practica, recunoașterea și înțelegerea deplină și completă a , lipsa existenței acestei noțiuni de "sine", adică anattă Această noțiune de "nu-sine" (în sanscrită anătman) reprezintă de fapt principala abatere filosofică de la doctrinele filozofice predominante ale școlilor vedice de filosofie, care se bazează neapărat nu numai pe existența "sinelui", sau Ătman, dar și indivizibilitatea și unitatea sa supremă cu Sinele Cosmic, sau Brahman, a cărui existență și Buddha o neagă Așadar, impermanența și confuzia în ceea ce privește ideea existenței sale unice, devin elementele de temelie ale filosofiei budiste, idei care se nasc din tradiția filozofică vedica de la care Buddha este expus în timpul zilelor sale de călătorie și rătăcire, dar care reprezintă o inversare aproape completă a sistemul în sine, un sistem care se bazează mai degrabă pe rațiune, logică și cauzalitate decât pe ritual, scripturi sau credință oarbă Deducția rațională și logică importantă și relevantă aici, totuși, în ceea ce privește doctrina budistă a impermanenței și relația ei cu suferința și, la rândul său, existența unei căi sau a unei modalități prin care suferința poate fi eliminată, este aceea că această idee a existenței de sine însăși este fundamental viciat, de unde și importanța noțiunii de "nu-sine", anătman, în tradiția filosofică budistă, care atunci când este pe deplin înțeleasă și Samyutta Nikaya, Traducere de John D Irlanda Din http://www accesstoinsight Org/lib/authors/ireland/wheel html#vagga- pg Teologia Reconsiderată "realizat", poate forma baza intelectuală pe care suferința, duhkha, ea însăși poate fi complet, complet, complet și absolut eliminată și să aducă nirvana Budismul, ca sistem de credințe, filozofie și/sau mod de viață, mai degrabă decât o teologie sau o religie în sensul occidental clasic, depinde totuși de unele ipoteze soteriologice de bază, adică bazate pe mântuire , care oferă bazele cadrului soteriologic, deoarece au fost În primul rând, budismul în esență presupune că problema de bază a existenței nu este de fapt realizarea lui Dumnezeu sau atingerea cerului după moarte sau chiar nemurirea, ci evitarea suferinței, adică duhkha, și în acest sens sistemul este aliniat nu numai cu restul filozofiei indiene dar și al filosofiei indo-europene în sens mai larg În al doilea rând, deși nu presupune un sistem specific de metafizică sau cadru teologic, presupune că realitatea, viața sau existența, deși nu este complet rațională și materialistă în mod necesar, în sensul filozofic occidental al acelor termeni, se bazează totuși pe principii de bază de cauzalitate (karma) și este, la rândul său, condus de un sentiment de "sine", fie că este iluzoriu sau nu Pentru a ilustra în continuare implicațiile acestui punct, în timp ce dintr-o perspectivă budistă noțiunea de soartă versus liberul arbitru nu este abordată în mod direct, cel puțin nu de Buddha așa cum îl înțelegem prin materialul existent care i-a fost atribuit, se poate presupune cu siguranță că Buddha presupune existența Liberului Arbitru, chiar dacă el neagă existența Sufletului (anătman) așa cum este dedusă prin trasarea unei căi specifice, adică așa-numita Cale de Mijloc, pentru ca scopul, adică nirvana, să fie atins și pentru suferința, o calitate elementară de bază a existenței, să înceteze Și, în sfârșit, în timp ce Buddha nu reușește să cântărească asupra structurii metafizice de bază a existenței, pe care s-ar baza de fapt orice fel de teologie (asemănător cu daoismul în acest sens), se poate deduce că realitatea sau existența lui Buddha este fundamental non-dual, adică monistic Din această perspectivă, din nou, care nu este explicită în nimic pe care i-am atribuit în mod direct lui Buddha însuși, nirvana poate fi văzută ca participarea sau dizolvarea finală în acea stare a Ființei (în sensul platonic) din care universul material, tot care se schimbă și are formă (inclusiv percepții mentale și fluctuații ale minții, care sunt atribuite incorect unui sentiment de "Eu") Devenirea în sens platonic își are originile Soteriologie, literalmente "studiul" "mântuirii" pg Teologia Reconsiderată Figura : Răspândirea budismului pe vremea împăratului Ashoka ( - ВСЕ) Nu este de mirare că budismul a înflorit în Orientul Îndepărtat, deoarece din punct de vedere filozofic se potrivește foarte bine cu sistemele de credință taoist și Yîn-Yâng care stau la baza și completează și gândirea confuciană În noul context socio-cultural care a fost China antică, lipsa de poziție metafizică sau teologică poate fi privită mai degrabă ca un punct forte decât ca o slăbiciune și, fără îndoială, a facilitat adoptarea sa pe măsură ce s-a mutat în afara subcontinentului indian Imagine de la colaboratorii Wikipedia, "Buddhism", Wikipedia, The Free Encyclopedia, ianuarie , : UTC, [accesat ianuarie ] https://commons wikimedia Org/wiki/File:Asoka Kaart png#/media/File:Asoka Kaart png pg Teologia Reconsiderată Pitagora, Thales din Milet, Parmenide, Heraclit, Xenofan, Zenon, Empedocle, Anaxagoras, Leucip și Democrit au contribuit cu toții la gândirea filozofică presocratică și au fost menționate de filozofii și istoricii de mai târziu într-o măsură sau alta Deși niciuna dintre lucrările complete ale filozofilor presocratici nu supraviețuiește în întregime astăzi, avem fragmente și referințe la lucrările lor care fac aluzie la cine au fost acești filozofi și într-o oarecare măsură care au fost premisele și tezele lor metafizice, teologice și filozofice Referințele la acești filozofi presocratici, citatele precum și rezumatele sistemului lor de credințe și filozofiile provin desigur de la Aristotel și Platon, Platonistul de mijloc Plutarh, istoricul filozofic (epicurean) Diogenes Laertius, de la primii savanți iudeo-creștini, cum ar fi Philo Judaeus , Origen și Clement din Alexandria și din secolele al III-lea și al IV-lea d Hr autori neoplatoniști precum Lamblichus, Porfirie și Simplicius Pg- Teologia Reconsiderată Figura : Dezvoltarea filozofică presocratică în Occident Relație grafică între diverșii filozofi și gânditori presocratici; săgețile roșii indică o relație de opoziție Colaboratori Wikipedia, "Filosofie presocratică", Wikipedia, The Free Encyclopedia, iulie , : [accesat septembrie ] Din UTC, pg Teologia Reconsiderată Din lucrările lui Platon și Aristotel reiese clar că au fost influențați de acești filozofi presocratici; chiar dacă numai în contextul dezacordului cu principiile sau concluziile lor fundamentale, sau ilustrând supremația premiselor sau credințelor lor intelectuale față de predecesorii lor, toate acestea intră în general în categoria presocraticilor Acest lucru se poate observa, de exemplu, prin faptul că mulți dintre filozofii presocratici au fost personaje și/sau referiți în dialogurile lui Platon - Pitagora și Parmenide de exemplu Toți acești filozofi presocratici și însuși Socrate, dacă e să credem portretizarea lui de către Platon, împărtășeau principiul comun al respingerii explicației tradiționale mitologice și teogonice, adică divine, până acum, a creației universale și a realității ordinii care a pătruns în gândirea antică și, într-o mare măsură, toți au încercat să răspundă la astfel de întrebări fundamentale despre originea universului și natura realității într-un mod mai rațional, mai rezonabil, în contrast cu tradițiile care au venit înaintea lor Dintre filozofii presocratici, Pitagora (c - c î Hr ) este, fără îndoială, cel mai influent și cel mai enigmatic El este primul care se presupune că s-a numit "filosof", literalmente "iubitor de înțelepciune", și, ca atare, probabil că nu este prea greu să-l numim părintele filosofiei occidentale, deși mulți ar putea argumenta împotriva acestei descrieri O mare parte din literatura academică modernă care îl înconjoară pe Pitagora și tradiția care l-a urmat așa cum a fost înțeleasă prin discipolii săi, secta pe care a întemeiat-o și influența sa intelectuală nu numai asupra altor filozofi presocratici, ci și în tradiția filosofică "italiană" a fost definită în antichitate și privită ca fiind diferită de tradiția filozofică "loniană" - așa cum se distinge de Aristotel și Diogenes Laertius printre alți autori antici - dar și de tradiția "socratică", precum și reflectată asupra operelor lui Platon O mare parte din literatura academică modernă care îl înconjoară pe Pitagora se concentrează pe ceea ce se poate spune cu adevărat a fi "corec din punct de vedere istoric" în ceea ce privește viața și învățăturile sale Aceasta este o problemă oarecum dificilă deoarece a) este larg răspândit că el însuși nu a fost autorul unor lucrări, b) se crede că învățăturile sale urmau să fie ținute secrete de inițiați și c) deoarece biografiile vieții sale care au supraviețuit sunt de la autori care a trăit și a scris secole după moartea sa, în special pe cei ai istoricului filozofic epicurean Diogenes Laertius, care a înflorit la începutul secolului al III-lea d Hr , și ai neoplatoniștilor Porfirie și Lamblic, care sunt, de asemenea, autori din secolele III și IV e n , aproximativ secole la cel puțin după ce se presupune că Pitagora a trăit și a învățat, în jurul secolului al VI-lea î Hr ( - î Hr ) În momentul în care aceste biografii au fost scrise, însă, Pitagora evoluase într-o figură semi-divină de o statură eroică destul de eminentă, astfel încât poveștile din jurul vieții și învățăturile sale împletesc mitul și istoria într-o singură narațiune, făcând oarecum dificilă stabilirea "faptelor" în ceea ce privește nu doar biografia sa, ci și învățăturile sale specifice, originile lor și adevărata lor importanță și influență asupra peisajului intelectual elen ulterior Diogenes Laertius, în lucrarea sa cea mai influentă și de durată Lifes of Eminent Philosophers, în special Potrivit lui Aristotel, filosofia platoniciană este în cea mai mare parte "aliniată" și consecventă cu școlile "italiene" care au apărut înainte l dintre care Pitagora este desigur figura cea mai eminentă și influentă El aliniază, de asemenea, filozofia platoniciană cu Heraclit, în special cu referire la doctrina sa despre întreaga lume sensibilă fiind într-o stare de "flux" Vezi Aristotel Metafizică Cartea I a din Aristotel Aristotel în de volume, Vol , , tradus de Hugh Tredennick Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd , at http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Asection% D a În timp ce referințe la Pitagora pot fi găsite în lucrările existente atât ale lui Platon, cât și ale lui Aristotel, se poate argumenta că niciunul dintre ei nu îi atribuie în mod specific semnificația filozofică a instituției în sine Vezi Huffman, Carl, "Pythagoras", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de vară ), Edward N Zalta (ed ), URL = pg Teologia Reconsiderată cheltuiește la fel de multă cerneală asupra vieții și învățăturilor lui Pitagora ca și pe Platon și Aristotel, așa că, dacă nimic altceva nu ar trebui să ofere cititorului o bună estimare cu privire la importanța relativă a acestei figuri asupra dezvoltării tradiției filozofice elene, cel puțin așa cum s-a văzut prin ochii unuia dintre cei mai importanți istorici filosofici din antichitatea elenă, o lucrare care ne-a influențat, fără îndoială, înțelegerea dezvoltării timpurii a tradiției filozofice elene la fel de mult, dacă nu mai mult decât orice altă lucrare din istoria dezvoltării intelectuale occidentale Nu ar trebui să fie surprinzător faptul că Pitagora a fost și este încă considerat pe scară largă drept unul dintre cei mai influenți filozofi eleni din antichitate și, cu siguranță, este unul dintre cei mai influenți, dacă nu chiar cel mai, influenți și studiati pe scară largă dintre toți cei presocratici filozofii Se spune că Pitagora s-a născut pe insula Samos, chiar în largul coastei Turciei moderne, în Marea Egee Această regiune a Mediteranei se afla la acea vreme doar pe granița Ionică de Est și chiar pe granițele de Est ale a ceea ce era atunci Imperiul Persan (Ahemenid) În această măsură, și acest lucru este valabil și pentru orașele Milet și Efes, ambele fiind centre ale gândirii intelectuale în secolele al VI-lea și al V-lea î Hr în timpul mișcării filozofice presocratice, dacă putem numi așa, este destul de rezonabil să presupunem un fel de influență din Orientul Apropiat, adică persan și caldean, precum și influența egipteană asupra filozofiei lui Pitagora În timp ce Aristotel ar fi scris un tratat Despre pitagoreici, din păcate, acesta nu mai există, așa că ne lasă puține surse relativ contemporane la care să ne uităm cu privire la ceea ce poate fi determinat a fi "corec din punct de vedere istoric" în ceea ce privește viața și învățăturile acestui celebru personaj istoric din antichitate Atât Herodot (c - î Hr ), cât și Platon ( - î Hr ) menționează "școala" sa în treacăt, iar Aristotel ( - î Hr ) se referă la o școală pitagoreică sau la un set de credințe la care a fost asociate ceva mai mult (mai multe despre aceasta mai jos), dar chiar și acești autori scriu la cel puțin un secol sau două după moartea lui Pitagora, așa că trebuie să vedem afirmațiile și afirmațiile lor cu privire la ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de filozofia pitagoreică cu un anumit nivel de scepticism Totuși, ceea ce putem presupune definitiv din sursele foarte timpurii a fost că, ca personaj istoric, el a existat de fapt și că a fost de fapt fondatorul unei mișcări intelectuale oarecum contraculturale (din nou astăzi ceea ce am numi o "sectă" care a implicat un fel de inițieri secrete și diferite drepturi, credințe și practici) și că el se considera un filozof în sensul elen de mai târziu al termenului, că a studiat și a călătorit în străinătate prin Marea Mediterană și Orientul Apropiat înainte de a-și fonda "școală" din sudul Italiei și că cel puțin era binecunoscut în antichitate, lăsând problema influenței și Milet a fost epicentrul așa-numitei școli Milesiane din care Thales, Anaximandru și Anaximenes, toți foarte proeminenți filozofi presocratici timpurii au fost prezenți, iar Efesul a fost casa lui Heraclit, faimosul filozof al fluxului și al schimbării care se presupune că, potrivit Cel puțin Aristotel a influențat puternic gândirea filozofică a lui Platon Herodot spune că pitagoreicii au fost de acord cu egiptenii în a nu permite morților să fie îngropați în lână în Cartea sa de Istorie a II-a, versetul Vezi Istoria lui Herodot, paralelă engleză/greacă, tr GC Macaulay, [ ], la sacred-texts com la http://www sacred-texts com/cla/hh/hh htm Pentru referirea la pitagoreici din Republica lui Platon, unde Platon îi asociază pe pitagoreici cu o doctrină a armoniei universale în ceea ce privește chestiunile astronomice, vezi Republica d din Platon în douăsprezece volume, vol și traduse de Paul Shorey Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd la http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Asection% D d pg Teologia Reconsiderată cât de respectat a fost el în cadrul comunității filozofice elene de mai târziu (dacă o putem numi așa) deoparte, așa cum demonstrează, de exemplu, critica lui Pitagora într-un citat atribuit lui Heraclit Așadar, este greu să discernești realitatea de ficțiune în ceea ce privește ceea ce a învățat de fapt Pitagora față de ceea ce filozofii ulterior influențați de el, studenții săi, au înțeles și au interpretat de fapt filosofia lui Mai ales când ai de-a face cu o figură care a cultivat în mod clar un statut semi-divin și a avut un fel de urmărire religioasă care a durat câteva sute de ani după moartea lui Ceea ce se știe este cert este că el a cultivat și promovat un mod de viață care era vegan, era credincios în noțiunea de metempsihoză - adică Sufletul trăiește după moarte și trece în corpurile altor "lucruri" animate precum plante sau animale sau chiar oameni sau zeități în funcție de acțiunile sale - și că învățăturile sale filozofice s-au concentrat pe armonia și proporția numerică, din care provine asocierea sa cu celebra teorie pitagoreică, chiar dacă el nu era un matematician în sine Toate sursele istorice sunt însă destul de consistente atunci când se vorbește despre diferitele influențe "orientale" asupra lui Pitagora dintr-o perspectivă teo-filozofică Este larg răspândit, de exemplu, că a călătorit și a studiat cu diverși preoți și mistici în întreaga Mediterană în timpul vieții sale În special, se credea că a petrecut mult timp în Egipt și, de asemenea, se crede că a fost influențat și/sau inițiat de preoții caldeeni și perși, adică ceea ce grecii au numit Magi De asemenea, unii autori mai târziu consideră că a fost expus și la filosofia evreilor, ceea ce nu ar fi cu totul surprinzător, având în vedere geografia și perioada de timp în care a trăit și a predat Dovezile pentru influența din estul îndepărtat precum India lipsesc totuși, în ciuda multor eforturi de a dovedi contrariul și în ciuda faptului că credințele sale în reîncarnare (metempsihoză) au o aromă teo-filozofică foarte "estică" și clasic indiană (hindusă) Indiferent totuși, Pitagora, dintr-o varietate de motive politice și sociale, a ajuns după studiile și călătoriile sale să se stabilească în Croton, în sudul Italiei, unde au urmat cea mai mare parte a învățăturilor și adepților săi și unde, în cele din urmă, și-a întâlnit moartea prematură în jurul anului î Hr , fiind atribuit mai târziu ca unul dintre fondatorii așa-zisei școli filozofice "italiane", cel puțin în modul în care Diogenes Laertius a distins-o în mod specific de școala ionică, așa cum se reflectă în învățăturile lui Socrate și a adepților săi din Est (cel puțin estul Italiei) În Persia, la estul Ioniei, în timpul lui Pitagora și presocraticilor, magii - desemnarea greacă pentru clasa lor preoțească în timpul perioadelor mediană, ahemenidă, partică și sasanică din istoria iraniană/persană - au avut o influență atât de mare asupra chestiunilor teologice precum și asupra chestiunilor de stat, ceea ce era atât de des cazul în antichitate Acești preoți, din nou magi, erau adesea menționați în literatura greacă din antichitatea clasică și aveau reputația de a fi bine educați în artele divinației (a spune viitorul), precum și în Astronomie Există chiar o poveste spusă de Diogenes Laertius în "Viețile unor filosofi eminenti", despre o scrisoare trimisă de Darius I, unul dintre conducătorii Imperiului Ahemenid, către Heraclit, prin care îi cere să se alăture curții sale ca un fel de emisar grec, o ofertă în pe care a declinat aparent "Multă învățătură nu învață pe cineva să aibă înțelegere, altfel i-ar fi învățat pe Hesiod și Pitagora, iar din nou pe Xenofan și pe Hecateu " Citat atribuit lui Heraclit de către Diogene Laertius, Proclu și alți autori antici Vezi Heraclit din Efes, tradus de GWT Patrick la http://classicpersuasion org/pw/heraclitus/herpate htm De fapt, termenul Magi este folosit pentru a descrie "preoții" care vin să asiste la nașterea lui Isus în Biblie Viețile unor filozofi eminenti Diogenes Laertius RD Hicks Cambridge Presa Universității Harvard (publicat pentru prima dată în ) Cartea a IX-a, Capitolul I Versetele - Vedea http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Achapter% D pg Teologia Reconsiderată În timp ce uneori perșii au fost marii adversari ai grecilor în antichitate, la fel ca alteori spartanii și macedonenii, fiecare care și-a făcut rândul la stăpânirea imperială a ceea ce mai târziu a devenit Imperiul Roman, aceasta era aceeași civilizație care a asimilat-o ( cucerit cu adevărat) popoarele asiriene/sumer-babiloniene și același popor care a adoptat într-o formă sau alta ceea ce a ajuns să fie cunoscut în cercurile grecești drept zoroastrism Zoroastrismul în acest context a fost forma de închinare a marelui zeu Ahura Mazda, așa cum se înțelege din învățăturile legendarului profet persan Zarathustra, învățături care au fost surprinse în Avesta, teologia dominantă a vechilor perși/iranieni din cel puțin timp a Imperiului Ahemenid (aproximativ - î Hr ) până la vremea Imperiului Sasanid ( - d Hr ), până la răsturnarea Imperiului Persan (Sasanian) în prima jumătate a erei secolului al VI-lea e n au fost cucerite de arabi/musulmani - deci timp de aproape de ani da sau ia Cele mai vechi scrieri atestate atribuite lui Pitagora însuși sunt așa-numitele versuri de aur, un set de aforisme scrise în versuri hexametrice dactilice despre care se atestă că au existat și au fost în circulație largă încă din secolul al III-lea î Hr , dar apar doar în înregistrări scrise de autori și comentatori neoplatoniști în secolul al V-lea e n Aforismele în sine au o asemănare izbitoare cu o tradiție zoroastriană numită andarz , care urmează un mod de stil foarte asemănător cu Versurile de aur, în care cuvintele scurte sau proverbe sunt atribuite marilor conducători sau profesori care facilitează cultivarea eforturilor religioase sau spirituale, oferind mai departe dovezi ale legăturii dintre doctrina pitagoreică și teologia persană, adică Magii De asemenea, este larg susținut că o mare parte din filozofia numerologică și aritmologică a lui Pitagora, filosofia armoniei și proporției pentru care era atât de cunoscut, a fost derivată de la egipteni și/sau caldeeni Căci atât caldeenii, care vestiau din Sumerul și Babilonul antic (alias asirian), cât și egiptenii și indo-arienii de fapt, aveau o tradiție îndelungată și o asociere cu astronomia, matematica și geometria, precum și o credință de lungă durată în natura mistică și divină a numărului, aritmologiei și geometriei în general - idei care au jucat un rol esențial în ceea ce am ajuns să înțelegem ca filozofie pitagoreică Afinitățile și asemănările dintre cultura și credințele teologice din literatura Avesta și Vedele indo-arienilor sunt tratate în detaliu în alte secțiuni ale acestei lucrări A se vedea http://www iranicaonline org/articles/andarz-precept-instruction-advice Pentru lista completă a celor de aforisme, vezi Wikipedia, The Free Encyclopedia, februarie , : UTC, septembrie Pasajul de deschidere către faimosul papirus de matematică egiptean Rhind, de exemplu, un manual de matematică care datează de la începutul celui de-al doilea mileniu î e n cu mai mult de de ani înainte de nașterea lui Pitagora, spune: "Socoteală exactă Intrarea în cunoașterea tuturor lucrurilor existente și a tuturor secretelor obscure " Din papirusul matematic Rhind Volumul I Traducere gratuită și comentariu de Arnold Buffum Chace Asociația de matematică din America, Oberlin, Ohio Pagina Papirusul actual datează în jurul anului î Hr și ni se spune că este dintr-o copie a unui text și mai vechi datând din secolul al XIX-lea î Hr în timpul domniei lui Amenemhat II A fost scris în scriere hieratică și este un fel de manual de matematică care conține învățături și formule nu doar despre aritmetică și geometrie de bază, ci și despre calculul volumului și al suprafeței, ecuații și soluții algebrice destul de sofisticate și alte subiecte avansate de geometrie și matematică care a fost produs în mod clar ca instrument de predare De asemenea, indo-arienii, cel puțin în ceea ce privește geometria și matematica de bază și algebra, așa cum se reflectă în Sulbasutras, un text legat de construcția de altare legate de închinarea la Agni (foc) și de construcția altarului datează din prima parte a primului mileniu î Hr Pentru o explorare mai profundă a legăturilor dintre geometria greacă veche și vedica, vezi "Geometria greacă și vedica" de Frits Staal Publicat în Journal of Indian Philosophy în de Kluwer Academic Publishers Vol , nr / , pg pg Teologia Reconsiderată Cea mai timpurie referință de încredere pe care o avem cu privire la filosofia pitagoreică este de la Aristotel, în special din Cartea I a Metafizicii, unde în mod tipic aristotelic schițează (și critică de obicei) sistemele și învățăturile filozofice anterioare înainte de a-și stabili propriul sistem În același timp, însă, și chiar mai devreme, așa-numiții pitagoreici s-au aplicat la matematică și au fost primii care au dezvoltat această știință; și prin studiul ei au ajuns să creadă că principiile sale sunt principiile tuturor Și din moment ce numerele sunt prin natura lor primele dintre aceste principii și au crezut că pot detecta în numere, într-o măsură mai mare decât în foc, pământ și apă, mulți analogi a ceea ce este și ia naștere - o astfel de proprietate a numărului fiind dreptate, și așa și cutare suflet sau minte, o altă oportunitate și, în mod similar, mai mult sau mai puțin, cu toate celelalte - și din moment ce au văzut mai departe că proprietățile și raporturile scalelor muzicale se bazează pe numere și din moment ce părea clar că toate celelalte lucruri au întreaga lor natură modelată după numere și că numerele sunt lucrurile ultime în întregul univers fizic, ei au presupus că elementele numerelor sunt elementele tuturor, iar întregul univers este o proporție sau un număr Ei bine, este evident că și acești gânditori consideră că numărul este un prim principiu, atât ca material al lucrurilor, cât și ca constituind proprietățile și stările lor Elementele numărului, conform acestora, sunt Par și Impar Dintre acestea prima este limitată, iar cea din urmă nelimitată; Unitatea constă din ambele (deoarece este și impară și pară); numărul este derivat din Unitate; iar numerele, după cum am spus, compun întregul univers sensibil Alții din aceeași școală susțin că există zece principii, pe care le enunțează într-o serie de perechi corespunzătoare: ( ) Limita și Nelimitatul; ( ) Par și impar; ( ) Unitate și pluralitate; ( ) Dreapta și Stânga; ( ) Bărbat și Femeie; ( ) Odihna și mișcarea; ( ) Drept și strâmb; ( ) Lumină și Întuneric; ( ) Bine și Rău; ( ) Pătrat și alungit Aici vedem multe dintre elementele clasice ale filozofiei pitagoreice prezentate, deși într-o manieră care nu este deloc clară dacă sistemele de credințe au fost sau nu deținute și predate de Pitagora însuși sau au fost adoptate de interpreții și/sau adepții de mai târziu ai învățăturilor sale Oricum, aceste doctrine, așa cum le descrie Aristotel, ajung să fie cunoscute drept atributele fundamentale ale filozofiei pitagoreice, precum și principiile fondatoare pe care se bazează școala "italiană", a cărei membru fondator este Pitagora Avem în primul rând disciplina matematică alocată acestei școli de gândire și prin care au ajuns să înțeleagă că matematica - numerele și aritmetica și geometria de bază - era în esență limbajul universului, sau limba prin care ordinea universală, și ordinea morală și etică a individului și a societății în general ar putea fi cel mai bine înțeleasă Implicațiile de anvergură ale acestei credințe în relația dintre număr, matematică, geometrie și ordinea universală asupra dezvoltărilor intelectuale occidentale nu pot fi exagerate Mai mult, prin această înțelegere matematică a cosmosului și, în special, prin înțelegerea lor a teoriei armonice și muzicale cu care Pitagora însuși este strâns asociat, pitagoreicii au ajuns să creadă că armonia și proporționalitatea, care la rândul lor se bazau pe relațiile dintre elementele fundamentale numerele între și , ar putea fi folosite pentru a descrie universul în întregime - cel puțin metafizic și metaforic vorbind Aristotel Cartea de metafizică I b b Aristotel Aristotel în de volume, Vol , , tradus de Hugh Tredennick Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd , Din http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Asection% D b pg Teologia Reconsiderată În plus, și probabil aici începem să trecem mai mult la interpretarea lui Aristotel a filozofiei pitagoreice, mai degrabă decât la învățăturile sale sau la învățăturile adepților săi, este saltul între ordinea armonică universală bazată pe numere și inerente (matematice și geometrice) ale acestora relații, la numere ca primele principii, ceea ce în cea mai mare parte este ceea ce Aristotel încearcă să stabilească în contextul lucrării despre care vorbește despre filosofia pitagoreică, adică metafizica sau prima filozofie În acest context, Aristotel enumeră cele zece forțe opuse fundamentale - Pare și Impare, Întuneric și Lumină, Bine și Rău, Masculin și Femeie, etc - fiecăruia cărora i se atribuie o valoare numerică și a căror sumă totală descrie toate forțele elementare ale universului -adică din nou primele sale principii Așadar, putem vedea aici, cel puțin la un anumit nivel, prin marea lentilă analitică a lui Aristotel însuși, asocierea filozofiei pitagoreice nu numai cu numerologia și armonia, ceea ce în mod clasic a ajuns să fie privit ca fiind concentrat predominant ca universal și ontologic primele principii, sau arche, dar și - și oarecum mai puțin subliniate, sau de fapt cu totul ignorate, de către interpreții și expozanții de mai târziu ai filozofiei pitagoreice este credința în univers sau cosmos ca structură ordonată de perechi de contrarii, din care armonia subiacentă și echilibrul, adică proporția, a ordinii mondiale cosmice poate fi cel mai bine înțeles, sau spus într-un alt mod, cum poate fi cel mai bine explicată structura subiacentă a universului pe care îl "experimentăm" De asemenea, merită menționată descrierea dezvoltării doctrinare pitagoreene de către neoplatonistul sirian lamblichus, deoarece nu numai că este mai în concordanță cu interpretările mai moderne ale dezvoltărilor intelectuale pitagoreice, dar explică și într-o anumită măsură de ce Aristotel se referă la filosofia pitagoreică în ansamblu și evită să-i atribuie lui Pitagora însuși sistemele de credințe care au ajuns să fie înțelese ca "pitagoreice", chiar și prin secolul al IV-lea î e n Acesta este motivul pentru care Aristotel folosește limbajul cuvintele "așa-numiții pitagoreici", care este destul de diferit de modul în care se referă la sistemele de credințe care înconjoară primele principii ale lui Empedocle, Anaxagoras, Leucip, Democrit, Xenofan și Parmenide din același pasaj care sunt toate descrise în chiar același pasaj În lucrarea sa Viața lui Pitagora, lamblichus distinge între două ramuri diferite ale gândirii pitagoreice - akousmatikoi și mathematikoi Prima a fost, după toate probabilitățile, subiectul analizei și discuțiilor despre lucrările acum pierdute ale lui Aristotel Despre pitagoreeni, precum și despre cele oarecum lucrare mai contemporană (contemporană lui Pitagora) a lui Anaximandru de Milet (c - î Hr ) intitulată O explicație a simbolului lui Pitagora Aceste lucrări probabil au descris și analizat nu doar viața celebrului personaj Pitagora însuși, ci și probabil zicările și aforismele, adică simbolurile, care fuseseră atribuite în mod direct lui Pitagora însuși și care încapsulează învățăturile sale filozofice Aceste proverbe sau aforisme, care s-au ocupat în primul rând de chestiuni etice și morale, precum și chestiuni de teologie și ceea ce mai târziu a devenit cunoscut sub numele de "filozofie" (cu privire la doctrinele care descriu un mod de viață, de exemplu) au fost, după toate probabilitățile sursa compilației ulterioare a versurilor de aur despre care știm din nou că au circulat în întreaga comunitate intelectuală elenă cel puțin în secolul al III-lea î e n și care a fost atribuită lui Pitagora însuși Adepții acestor simboluri au fost, cel puțin în neoplatonismul de mai târziu Vezi din nou Metafizica lui Aristotel a - b Aristotel Aristotel în de volume, Vol , , tradus de Hugh Tredennick Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd , Din http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Asection% D a Viața lui Pitagora de lamblichus Tradus din greacă de Thomas Taylor Editura Theosophical, Hollywood, CA Pagina - pg Teologia Reconsiderată cercurile intelectuale, deosebite de mathematikoi pitagoreici ca akousmatika , care după lamblichus aveau cel puțin un element muzical, un aspect cântător - de unde și termenul Cealaltă ramură a gândirii pitagoreice, adică mathematikoi, au fost, după toate probabilitățile, cele care au avut cea mai mare influență asupra filozofiei platonice, în special asupra geometriei de bază a ordinii universale, așa cum este descrisă în Timeu Ceea ce este, de asemenea, interesant și oarecum derutant este faptul că amintirea și venerația lui Ovidiu pentru Pitagora sunt aproape în întregime lăsate în afara literaturii academice, în sensul că reflectă cu adevărat filozofia pitagoreică, chiar dacă a) el subliniază în mod explicit ce înseamnă doctrina lui Pitagora și b ) se află cu cel puțin două secole înaintea autorii neoplatoniști de mai târziu ai lui Porfirie și Iamblichus, care sunt de obicei citați drept cele mai de încredere surse pentru viața și învățăturile pitagoreice, și c) Ovidiu însuși este cunoscut că a fost bine instruit în filozofie și a fost născut și crescut în aceeași regiune (sudul Italiei) unde știm că Pitagora și-a petrecut o mare parte din viața sa de mai târziu predând și unde a exercitat în mod evident o mare influență Ovidiu petrece o mare parte din cartea sa finală a Metamorfozelor acoperind, de fapt, învățăturile lui Pitagore, spuse în contextul poveștii întemeierii Crotonei de către Numa Pompilius ( - î Hr ), al doilea rege legendar al Romei Crotone este locul în care Pitagora și-a întemeiat "școala" și aici Ovidiu profită de ocazie pentru a trece prin doctrina pitagoreică, așa cum descrie întemeierea orașului de către Numa și chiar înainte de a-și încheia lucrarea cu îndumnezeirea lui Iulius Caesar și a Cezarului Augustus După ce a descris stilul de viață vegan și credința în transmigrarea sufletelor (metempsihoza), ambele atribute ale gândirii și doctrinei pitagoreice care au fost și sunt considerate ca fiind adevărate, Ovidiu continuă să descrie mai detaliat doctrina lui Pitagora, aliniindu-o direct cu de fapt, tema sa dominantă pentru opera sa, adică schimbarea sau metamorfoza ca caracteristică și calificare primară a existenței "Din moment ce m-am îmbarcat pe oceanul larg și am dat pânzele pline vântului, spun că nu există nimic în întregul univers care să persiste Totul curge și se formează ca o imagine trecătoare Timpul însuși, de asemenea, alunecă, în mișcarea lui continuă, nu altfel decât un râu Căci nici râul, nici ceasul rapid nu se poate opri: dar precum valul împinge valul și precum valul anterior este urmărit de valul care vine și îl urmărește pe cel dinainte, tot așa timpul fuge în mod egal și, în egală măsură, urmează și este mereu nou Căci ceea ce a fost înainte este lăsat în urmă, iar ceea ce nu a fost vine să fie și fiecare clipă este reînnoită Aceasta nu este în mod obișnuit învățătura filozofică care este atribuită lui Pitagora, Pitagora matematicianul mistic care a susținut credința în armonia subiacentă a numărului și raportului ca reflectări ale ordinii divine universale și, deși Ovidiu are în mod clar un topor de măcinat pentru a încerca și îndeaproape aliniază unul dintre cei mai mari filozofi italieni ai antichității cu tema generală a schimbării care pătrunde în opera sa, filozofia pe care o prezintă, totuși, amintește foarte mult de filosofia și metafizica care stau la baza piatra de temelie a filozofiei din Orientul Îndepărtat (chinez), adică Yljîng Pentru o tratare detaliată a sursei și naturii acestor akousmatika, precum și o descriere a delimitării dintre akousmatikoi și mathematikoi așa cum este descrisă de neoplatonist lamblichus, vezi "The Pythagorean Akousmata and Early Pythagoreanism" de Johan C Thom la https://www academia edu/ /The Pythagorean Akousmata and Early Pythagoreanism Metamorfozele lui Ovidiu, traducere de Anthony S Kline, Bk XV: - "Învățăturile lui Pitagora: Fluxul etern " De la http://ovid lib virginia edu/trans/Metamorph htm pg Teologia Reconsiderată Ovidiu continuă să descrie modul în care elementele în sine sunt supuse schimbării - pământ, aer, apă și foc - descriind un proces de transformare care are o asemănare și mai izbitoare cu metafizica Yîjîng așa cum este descrisă în Cele Zece Aripi și diferitele bagua (trigramă) aranjamente "Nici lucrurile pe care le numim elemente nu persistă Aplicați-vă concentrarea, iar eu vă voi preda schimbările, acestea trec prin Universul etern conține patru stări generative ale materiei Dintre acestea, două, pământul și apa, sunt grele și se scufundă mai jos, sub propria greutate Ceilalți doi lipsă de greutate și, dacă nu sunt ținuți apăsat, ei caută înălțimea: adică aerul, iar focul, mai curat decât aerul Deși sunt distincte în spațiu, totuși sunt toate derivate una de la alta și se rezolvă una în alta Pământul, topindu-se, se dilată până la apă limpede: umiditatea, rarificată, se transformă în vânt și aer: apoi aerul, pierzând în continuare în greutate, în regiunile cele mai înalte strălucește ca focul, cel mai rarificat dintre toate Apoi revin, invers, dezvăluind aceeași serie de schimbări Deoarece focul se condensează, se transformă în aer mai dens, iar acesta în apă, iar apa, contractată, se solidifică ca pământ "Nimic nu-și păstrează propria formă, iar Natura, înnoitoarea lucrurilor, împrospătează o formă de alta Crede-mă, nimic nu moare în universul în ansamblu, dar el variază și își schimbă aspectul, iar ceea ce numim "a fi născut" este un început de a fi, din altceva, decât ceea ce a fost înainte, iar "a muri" este, la fel, încheierea unui fost stat Deși, "acela" poate este transferat aici, iar "acest", acolo, suma totală este constantă Deci, în timp ce interpretările relativ contemporane ale doctrinei pitagoreice includ cu siguranță referiri la un anumit stil de viață și dietă, precum și inițierea într-o sectă privată care a reprezentat în mod clar un fel de mișcare de cult religios și/sau mister, precum și o asociere cu simbolism sacru matematic și geometric și o ordine universală bazată pe interacțiunea unui set finit de forțe elementare de bază opuse, găsim și cu Ovidiu în special o asociere a învățăturilor pitagoreice cu schimbarea elementară de bază, precum și o integrare și asimilare a învățături în general către miturile mai arhaice și preistorice ale lumii elene în care se sprijină de fapt întreaga opera a lui Ovidiu Ceea ce găsim în interpretarea lui Ovidiu a învățăturii lui Pitagora, este o formă mai arhaică de teologie și una care se bazează pe ideea că schimbarea și fluxul sunt caracteristica primordială a existenței, precum și - în concordanță cu interpretarea lui Aristotel a lui Pitagora filozofia în termenii primelor principii - ideea sau noțiunea că universul este cel mai bine înțeles ca interrelații și amestecarea unui set de bază de forțe opuse, forțe care sunt aliniate cu numărul, proporția și echilibrul armonic În total, analizând interpretarea "filosofică" a teologiei și cosmogoniei pitagoreice și combinând-o în cadrul narațiunii mitologice și mai mult preistorice oferite de Ovidiu și noțiunea sa de schimbare ca fiind proprietatea elementară primordială a realității, rămânem cu o viziune asupra lumii, un sistem teo-filozofic, care seamănă foarte mult cu cel reprezentat de Clasicul Schimbărilor, adică Yîjîng, din Orientul Îndepărtat, o vedere și o comparație care se face rar - dacă vreodată - și care cerșește întrebarea unde și de ce există aceste asemănări între două dintre sistemele filosofice primordiale care apar din aceste civilizații distincte geografic și teoretic distincte, despre care credem că nu au avut nicio legătură culturală sau socială în această fază a dezvoltării lor civilizaționale respective Metamorfozele lui Ovidiu, traducere de Anthony S Kline, Bk XV: - "Învățăturile lui Pitagora: Elementele" De la http://ovid lib virginia edu/trans/Metamorph htm pg Teologia Reconsiderată pg Teologia Reconsiderată Unul dintre cele mai bune indicii ale influenței lui Socrate asupra dezvoltării filosofiei occidentale, ceea ce elenii sau grecii au numit philosophia, ideile sale fiind reprezentate în primul rând de scrierile celui mai cunoscut elev al său Platon, este delimitarea mai modernă a sistemelor filozofice în filosofia presocratică la sistemele filosofice și metafizice de credință care au venit după Platon, marcate în special de aristotelism și neoplatonism, printre alte sisteme filozofice Cu alte cuvinte, în ceea ce privește evoluția a ceea ce anticii numeau "filozofie", care oferă baza pentru toate ramurile cunoașterii pe care astăzi le-am cataloga ca știință, biologie, etică, științe sociale sau filozofie politică și chiar psihologie , istoricii și savanții actuali împart istoria filozofică în presocratică, platonică și aristotelică și apoi practic tot ce a venit după ei, așa cum a fost reprezentat de lucrările lui Aquinas, Descartes, Kant și Newton, printre alții Socrate ( - ВСЕ) s-a născut la Atena în jurul anului ВСЕ într-o familie modestă, dar în concordanță cu toți bărbații atenieni din secolul al V-lea ВСЕ, cu toate acestea, a primit o educație și a fost învățat să citească și să scrie și a fost obligat să slujească orașul în diferite facultăţi publice şi militare Înainte de zilele sale ca filosof rătăcitor în Atena, Socrate este cunoscut că a servit cu vitejie în armata ateniei, după ce a luptat cu curaj în mai multe bătălii împotriva spartanilor în timpul războiului din Peloponesia ( - ВСЕ) Se spune că în bătălia de la Potidaea ( ВСЕ), de exemplu, el a salvat viața renumitului general atenian Alcibiade, cu care se spune că ar fi avut o relație foarte strânsă cu (și poate chiar a fost implicat romantic) și prin care asociația sa a contribuit la moartea sa de către statul atenian în ВСЕ Deși Socrate ( - ВСЕ) nu a fost autorul el însuși, învățăturile sale și multe dintre detaliile din jurul morții sale supraviețuiesc în relatările și scrierile studenților săi, în special Platon ( - ВСЕ), desigur, dar și Xenofon ( - ВСЕ), precum și în relatări indirecte și referințe în operele altor autori greci semi-contemporani, cum ar fi dramaturgul satiric grec Aristofan ( - ВСЕ) Sfârșitul vieții lui Socrate este marcat de execuția sa de către greci autorităţi pentru, cel puţin conform lui Platon, coruperea minţii tineretului şi contestarea legitimităţii zeilor, precum şi autoritatea stabilită a aristocraţiei societăţii greceşti a vremii Atât Platon, cât și Xenofon au scris lucrări care descriu ultimele zile ale lui Socrate și în mod specific procesul, în care Socrate încearcă să-și apere poziția de simplu căutător de Alcibiade a fost o figură politică și militară ateniană enigmatică spre sfârșitul secolului al V-lea ВСЕ și, în diferite etape, din diverse motive politice, s-a aliat nu numai cu Sparta, ci și cu Persia, cei mai mari dușmani ai democrației ateniene stat După ce atenienii au pierdut războiul în fața Spartei în ВСЕ, spartanii au pus stăpânirea orașului în mâinile unui mic grup de cetățeni atenieni despre care se știa că sunt loiali intereselor spartane, ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de "Cei treizeci" , sau "Treizeci de tirani", care au executat și confiscat fără milă proprietatea unui număr de atenieni aristocrați care erau simpatizanți democratici Cei Treizeci au fost răsturnați de susținători democrați atenieni doar un an mai târziu, în ВСЕ, de un grup de susținători democrați atenieni din exil Cu toate acestea, Alcibiade, având în vedere afilierea sa cunoscută cu Persia și Sparta, precum și asocierea sa cu defăimarea statuilor lui Hermes din Sicilia în ВСЕ, precum și implicarea sa în crimele împotriva misterelor eleusine, nu a fost prieten cu statul atenian momentul în care era influenței spartane s-a încheiat Până la procesul lui Socrate pentru "impietate" și "corupția tineretului" în ВСЕ, se crede că relația lui cu Alcibiade a contribuit considerabil la moartea sa Vezi Internet Encyclopedia of Philosophy, Socrate De James M Ambury, King's College http://www iep utm edU/socrates/#Hl Socrate joacă un rol semnificativ în Aristophanes Clouds, o piesă satirică a tradițiilor sofiste și filozofice ale Atenei de la sfârșitul secolului al V-lea î Hr El este descris în primul rând ca un pic de bufon în piesă, dar dacă nimic altceva reflectă impactul cultural și socio-politic larg pe care tradițiile filosofice și sofiste din zilele sale, Socrate și Platon reflectând cele mai proeminente școli și, prin urmare, cele mai ușoare ținte de care trebuie luate în considerare Pg- Teologia Reconsiderată înțelepciune și om de virtute, aproape ademenindu-și acuzatorii să-l condamne la moarte mai degrabă decât să-l alunge într-o țară străină Socrate personifică atunci ceea ce noi concepem astăzi ca filozoful clasic prototip, în ciuda contribuțiilor intelectualilor și gânditorilor care au venit înaintea lui Totuși, ceea ce anticii considerau filozofie și ceea ce considerăm astăzi filozofie și, la rândul lor, metafizica, care a fost un termen folosit pentru prima dată de Aristotel (însemnând literal "după" sau "dincolo" indicând că Metafizica ar trebui studiată după Fizică), sunt similare din punct de vedere conceptual, dar în acelaşi timp lucruri foarte diferite Grecii antici au conceput și au înțeles termenul de filozofie, a cărui primă utilizare este atestată și atribuită lui Pitagora, acoperea o gamă mult mai largă de subiecte și ramuri de gândire decât concepția modernă a termenului Lucrările lui Platon, în special lucrările sale anterioare, sunt scrise într-o formă de proză literară numită Dialog Socratic, numită ca atare nu numai datorită faptului că Socrate este un personaj proeminent și o voce proeminentă a principiilor filozofice pe care Platon le propune, dar de asemenea, datorită faptului că se presupune în mod obișnuit, în special în ceea ce privește dialogurile sale anterioare, că pozițiile filosofice pe care le susține sunt presupuse a fi provenite de la Socrate însuși Dar în afara relatărilor la mâna a doua, nu avem lucrări directe din Socrate, așa că în cea mai mare parte știm despre Socrate și despre credințele sale filozofice și metafizica prin cuvintele lui Platon Acestea sunt elemente importante de fundal și contextuale care trebuie reținute atunci când privim lucrările lui Platon și discernem care a fost cu adevărat "filozofia" lui și cât de mult a fost interpretarea lui despre Socrate și cât de mult a fost propriile lucrări și reformulări ale lui învățăturile pe care se presupune că le-a primit de la însuși Socrate Trebuie avut în vedere, când se analizează și se trece în revistă autorii lui Platon și Xenofon, în special, care au scris ceea ce sunt considerate a fi relatări directe ale ultimelor zile ale lui Socrate, că fundalul politic a fost un timp de război, un război care a afectat întregul tărâm grec în acea vreme Războiul Peloponezian a fost marele conflict dintre Atena și imperiul ei și Liga Peloponeziană condusă de Sparta la sfârșitul secolului al V-lea î Hr ( - î Hr ), a cărui încheiere a marcat sfârșitul epocii de aur a Atenei, după pierderea căruia a fost retrogradată într-un oraș-stat secundar în antichitatea clasică Acest conflict a ridicat multe întrebări cu privire la natura sistemelor politice în general marilor gânditori ai vremii, deoarece forma de guvernare a Spartei era diferită în multe privințe de cea a Atenei și având în vedere războiul care a avut un impact atât de semnificativ asupra întregii Antici Grecia și orașele-stat învecinate la acea vreme, multe dintre lucrările filozofice ale lui Platon, precum și Aristotel, de fapt, au analizat sistemele socio-politice concurente ale vremii și și-au exprimat opinii, filozofice și de altă natură, despre ce sistem de guvernare a fost cel mai bun Platon a fost prezent la ultimele audieri ale judecății lui Socrate, așa cum găsim în Apologia, care este relatarea lui Platon despre apărarea lui Socrate pe care o prezintă membrilor consiliului său atenian, unde este acuzat că "a corupat tinerii și că nu crede în zeii statului atenian", o crimă pedepsită cu moartea pe care Socrate o acceptă de bunăvoie Raționamentul său pentru acceptarea acestei judecăți este relatat în Criton, care este o relatare a unei conversații dintre Socrate și Criton, în timp ce Socrate își așteaptă condamnarea la moarte în celula sa, care acoperă, printre altele, subiectele dreptății și nedreptății Dialogul socratic nu trebuie confundat cu metoda socratică Primul se referă la un stil de proză care caracterizează multe dintre cele filozofice lucrările atât ale lui Platon, cât și ale lui Xenofon, ambii fiind studenți ai lui Socrate Acesta din urmă se referă la o metodă (literară) de argumentare care, deși este asociată cu majoritatea operelor lui Platon, se referă la metoda rațională specifică caracterizată de un grup de indivizi care cooperează pentru a formula sau respinge, după caz, ipoteze specifice legate de la cercetarea filozofică Vezi colaboratorii Wikipedia, "Dialogul socratic", Wikipedia, The Free Encyclopedia, septembrie , : UTC, [accesat octombrie ] și colaboratori Wikipedia, "Metoda socratică", Wikipedia, The Free Encyclopedia, octombrie , : UTC, [accesat octombrie ] pg Teologia Reconsiderată Din această autoanaliză și introspecție socio-politică, care decurg din marile pericole și forța distructivă a războiului, s-a făurit democrația în forma ei actuală Prin urmare, rolul statului, explorarea formei ideale de guvernare și rolul filosofului în cadrul statului, subiecte care nu ar fi considerate în mod clasic ca anchete filosofice astăzi, sunt de fapt principalele teme care parcurg Republica lui Platon , probabil una dintre cele mai durabile și prolifice lucrări ale sale În acest text, Platon explorează diferitele forme de guvernare predominante în societatea greacă antică și nu se adâncește în mod specific în sensul dreptății și al virtuții (arete) El, de asemenea, prin narațiunea lui Socrate, explorează rolul filosofului în societate, ajungând chiar până la a vorbi despre forma utopică de guvernare fiind una condusă de "regele filosof" Într-un sens mai larg, Republica îl portretizează pe Socrate, împreună cu alți diverși membri ai elitei ateniene și străine, discutând despre semnificația excelenței sau virtuții, adică arete, într-un context socio-politic, examinând dacă omul drept este sau nu mai fericit decât omul nedrept prin compararea și contrastarea regimurilor și sistemelor politice existente, precum și discutând despre rolul filosofului în societate Toate aceste teme trebuie să fi cristalizat în mintea și viața lui Platon după moartea iubitului său profesor Socrate, dat fiind contextul socio-politic în care a fost omorât Preocuparea lui Platon față de orașul-stat ideal, reflectată în titlul lucrării care i-a fost dată de istoricii și compilatorii de mai târziu ai lucrării sale pe această temă, adică Republica, s-a concentrat pe valoarea și punctele forte și slăbiciunile democrației așa cum a existat în Atena, din nou un subiect important al zilei, având în vedere impactul larg al Războiului Peloponezian asupra lumii Greciei antice la acea vreme și formele de guvernare concurente pe care fiecare parte a conflictului le-a susținut Un alt exemplu al importanței statului în lucrările filozofice timpurii ale grecilor antici vine din Politica lui Aristotel Aici Aristotel continuă explorarea lui Platon asupra diferitelor forme de guvernare și a avantajelor și dezavantajelor acestora, uitându-se în mod specific la guvernul Spartei într-un pasaj, descriindu-l ca o combinație de monarhie, oligarhie și adunare publică/senat, toate acestea fiind combinate pentru echilibru de putere, în multe privințe similar cu echilibrul de putere, așa cum se reflectă în Camera, Senat și biroul președintelui din Statele Unite astăzi Unii, într-adevăr, spun că cea mai bună constituție este o combinație a tuturor formelor existente și îl laudă pe Lacedemonian [Spartan] pentru că este alcătuit din oligarhie, monarhie și democrație, regele formând monarhia și consiliul bătrânilor oligarhia în timp ce elementul democratic este reprezentat de efori; căci Eforii sunt aleși dintre oameni Alții, însă, declară Eforalitatea ca fiind o tiranie și găsesc elementul democrației în mesele comune și în obiceiurile vieții de zi cu zi La Lacedaemon, de exemplu, Eforii stabilesc procese cu privire la contracte, pe care le distribuie între ei, în timp ce bătrânii sunt judecători de omucidere, iar alte cauze sunt hotărâte de alți magistrați Republica (greacă: ПѳЛітгіа, Politeia) este un dialog socratic scris de Platon în jurul anului î Hr cu privire la definirea dreptății și a ordinii și caracterului orașului-stat drept și al omului drept Data lucrării a fost mult dezbătută, dar se acceptă în general că a fost scrisă cândva în timpul Războiului Peloponezian care a avut loc între Atena și Sparta la sfârșitul secolului al V-lea î Hr (circa - î Hr ) Republica este, fără îndoială, cea mai cunoscută lucrare a lui Platon și s-a dovedit a fi una dintre cele mai influente lucrări de filozofie și teorie politică din punct de vedere intelectual și istoric din istoria civilizației occidentale Consultați http://en wikipedia org/wiki/The Republic (Platon) pentru mai multe detalii Politica lui Aristotel, trad Benjamin Jowett (Londra: Colonial Press, ) pg Teologia Reconsiderată Deci, guvernul, rolul și scopul său, precum și rolul cetățeanului individual, au fost în mod clar subiecte foarte importante ale filosofilor greci timpurii și ți-ar fi greu să crezi că, cel puțin într-o oarecare măsură, au influențat dezvoltarea diverselor sistemele politice din vremea lor Dar contribuția lor cea mai durabilă a fost, fără îndoială, devotamentul pentru căutarea cunoașterii și a adevărului de dragul lor, spre deosebire de căutarea cunoașterii pentru a stabili legitimitatea autorității și a clasei conducătoare, care fusese modelul care existase de secole, dacă nu milenii înaintea lor, precum și crearea lor de instituții de învățare din care acest nou domeniu de studiu ar putea fi practicat și predat, transmițându-și principiile generațiilor ulterioare nu numai oral, ci printr-o tradiție scrisă pentru investigații și analize ulterioare de către studenții următori, așa cum se reflectă în lucrările lui Platon și Aristotel care supraviețuiesc până în zilele noastre În timp ce se crede că doctrinele filozofice ale lui Socrate sunt reflectate în lucrările anterioare ale lui Platon, iar filosofia lui Platon însuși este extrasă din dialogurile sale mijlocii și târzii, lucrările celui mai prolific student al său Aristotel au explorat subiecte și subiecte pe care astăzi le-am considera că se încadrează în categorie de Filosofie, dar a acoperit și subiecte precum teologia, etica, principiile care stau la baza logicii și rațiunii (dialectică), precum și ceea ce am numi astăzi metafizică, sau studiul naturii realității și cunoașterii în sine Toate aceste subiecte s-au încadrat în ceea ce anticii au numit filozofie, ceea ce grecii au numit philosophia sau, mai precis, ceea ce Aristotel a numit episteme, care este de obicei tradus ca "științe", dar este pluralul cuvântului grecesc pentru "cunoaștere" Platon a fost de departe cel mai proeminent dintre discipolii lui Socrate și a fost un autor prolific, toate scrierile sale venind totuși după moartea mentorului său și, prin urmare, în cel mai bun caz, reprezintă cel puțin o generație îndepărtată de viața și vremurile reale ale marelui martir care, ca povestea spune că și-a sacrificat viața în numele adevărului și al cunoașterii Platon a trăit și a scris în ultima parte a secolului al IV-lea și începutul secolului al III-lea î Hr (circa - î Hr ), iar în viața sa ulterioară a fondat Academia din Atena, prima instituție cunoscută de învățământ superior din lumea occidentală care a persistat până la începutul secolului I î Hr , aceeași Academie de la care a fost școlarizat Aristotel Lui Platon i-au fost atribuite treizeci și șase de dialoguri și acoperă o serie de subiecte precum dragostea, virtutea, etica și rolul filosofului în societate Cu toate acestea, Platon este numit în mod specific în Apologie ca fiind prezent în ziua procesului lui Socrate, dar și este numit în Phaedo ca fiind unul dintre adepții apropiați ai lui Socrate, care nu a putut ajunge în ziua execuției sale, deoarece era bolnav, așa că se poate spune cu siguranță că a existat o relație foarte strânsă - cel puțin din perspectiva lui Platon - între Platon și Socrate și că poate că unele reprezentări ale lui Socrate de către Platon în dialogurile sale sunt reprezentative pentru relatările de primă mână, astfel încât vorbi Totuși, luat în ansamblu, ceea ce știm despre Socrate - din ale cărui exemplu și învățături l-au influențat în mod clar pe Platon, care la rândul său a fost profesorul lui Aristotel, probabil doi dintre cei mai influenți filozofi occidentali ai tuturor timpurilor - așa cum este înțeles prin cuvintele lui Platon, cel puțin, trebuie privit cel puțin oarecum sceptic, pentru că, cu siguranță, prin paharele de culoare trandafir, prin scrierile lui Platon și lui Xenofan în special, figura istorică a lui Socrate este cunoscută în primul rând de către cititorul și savantul modern Deși se știe puțin despre viața timpurie a lui Platon, se crede că acesta s-a născut într-o familie aristocratică bogată din Grecia, pe insula Aegina, chiar la sud de Atena, spre sfârșitul secolului al V-lea î Hr ( / î Hr ) Ca cel mai aristocratic tineri atenieni, a fost bine educat și, potrivit lui Diogenes Laertius, a fost instruit în artele gramaticii (citit și scris), muzică, pictură și gimnastică și, deloc surprinzător, a fost un pg Teologia Reconsiderată student bun De asemenea, se consideră că a excelat ca luptător și că a concurat și s-a descurcat bine în Jocurile Istmice, unul dintre Jocurile Panhelene din Grecia Antică, care a avut loc în anii renumitelor Jocuri Olimpice Se presupune că introducerea lui în filosofie a început ca student al lui Cratylus, un student și adept al lui Heraclit și a fost, de asemenea, o figură proeminentă și titlul unuia dintre dialogurile de mijloc ale lui Platon Se presupune în mod obișnuit că doctrinele și pozițiile filosofice pe care Platon le prezintă în dialogurile sale, în special din perioada sa mijlocie și târzie, reprezintă mai mult sau mai puțin poziția sa filosofică și multe dintre personajele și punctele de vedere (alternative) și pozițiile care sunt explorate în dialogurile sale reprezintă cel puțin într-o oarecare măsură pozițiile și punctele de vedere filosofice variate care au fost predominante de diferiții profesori și intelectuali contemporani sau predecesori ai epocii în care a scris Platon De exemplu, Anaxagoras, Parmenide și Cratylus sunt toate personaje din dialogurile sale care sunt folosite ca folii în lucrările sale pentru a reprezenta și, în cele din urmă, a respinge, diferitele lor principii filozofice și sisteme de credință În plus, se crede că în aproape toate cazurile opiniile și pozițiile lui Platon sunt prezentate prin personajul lui Socrate, care este o figură proeminentă în aproape toate dialogurile lui Platon și este vocea prin care Platon își exprimă opiniile filosofice, împreună cu argumentele și motive (logo-uri) pentru a-și susține pozițiile Atunci, intenția lui Platon, inspirată fără îndoială de profesorul său Socrate, care a fost condamnat la moarte pentru "impiie", sau de a pune sub semnul întrebării realitatea vechilor zei și tradiții care erau o parte atât de importantă a culturii și societății grecești, nu a fost neapărat să respingă vechile tradiții de-a dreptul, dar cu siguranță pentru a le pune la îndoială și a le plasa într-un cadru intelectual mai rațional și mai coerent, un cadru care încă reflecta o credință și credință subiacente în zeii și mitologia omului preistoric, dar a încercat să facă distincția între credință și cunoaștere (știință) și oferă baze mai raționale pentru morală și etică în ansamblu, și chiar pentru sisteme de guvernare față de care încă îi datorăm o mare datorie În ceea ce privește interpretarea modernă a evoluției filozofiei lui Platon, savanții moderni împart în mod obișnuit lucrările lui Platon, dialogurile sale (așa numite datorită stilului de proză pe care Platon l-a folosit pe tot parcursul, un cadru de tip conversațional între două sau mai multe personaje) în trei categorii - Devreme, mijloc și târziu Se presupune că dialogurile sale timpurii reflectă învățăturile lui Socrate și tratează în primul rând etica, moralitatea și conducerea unei vieți "bune" și virtuoase Acestea includ Charmides, Crito, Euthydemus, Euthyphro, Gorgias, Hippias Major, Hippias Minor, Ion, Laches, Lysis și Protagoras Se crede că dialogurile sale de mijloc, sau dialogurile din "perioada de mijloc", care sunt cel mai bine reprezentate de Phaedo, Cratylus, Simpozion, Republic și Phaedrus reprezintă prima incursiune a lui Platon în explorarea propriilor sale doctrine filozofice, construite în primul rând pe teoria sa de forme Vezi colaboratorii Wikipedia, "Plato", Wikipedia, Enciclopedia Liberă, octombrie , : UTC, [accesat la octombrie ] și colaboratori Wikipedia, "Early life of Plato", Wikipedia, The Free Encyclopedia, octombrie , : UTC, [accesat octombrie ] Din Cratylus al lui Platon, a, "Heraclit spune, știi, că toate lucrurile se mișcă și nimic nu rămâne nemișcat și el aseamănă universul cu curentul a unui râu, spunând că nu poți păși de două ori în același pârâu" Platon Platon în douăsprezece volume, Vol tradus de Harold N Fowler Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd Din http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DCrat % Asection% D a Afilierea lui Platon și influența intelectuală a lui Cratylus și, la rândul lor, filosofia lui Heraclit, este menționată de Aristotel, vezi Aristotel Metafizică Cartea I a din Aristotel Aristotel în de volume, Vol , , tradus de Hugh Tredennick Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd , at http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Asection% D a Teoria formelor a lui Platon valorifică și sintetizează doi termeni cheie pe care îi găsim în dialogurile lui Platon, eidos și idee - eldoț și respectiv Idee Eidos provine din verbul rădăcină indo-europeană "a străluci" și este participiul verbului eidenai Găsim că este folosit de exemplu pg Teologia Reconsiderată Lucrările sale ulterioare, reprezentând starea cea mai matură a filozofiei sale și cea mai elaborată și stilistică limbaj sunt Sofistul, Omul de stat, Timaeus, Critias, Philebus și ceea ce se crede a fi ultima sa lucrare, Legile Este în această lucrare Perioada de mijloc în care îl vedem pe Platon și-a dezvoltat concepțiile predominant idealiste asupra naturii realității, a precedenței ontologice a ideilor asupra materiei pe care se bazează în cele din urmă teoria sa a formelor și asupra căreia el a postulat realitatea fundamentală a eticii și virtuții ca "lucruri" care există etern " în sine, adică forme, și la rândul lor rolul dialecticii și al raționamentului (logos) în stabilirea "realității", realității lor în sensul că nu erau supuse schimbării Din dezvoltarea filozofică reflectată în lucrările sale din această perioadă de mijloc Platon stabilește temeiul rațional pentru adevărurile eterne ale virtuții, eticii și, în cele din urmă, a Binelui, iar apoi în cea mai faimoasă și influentă lucrare a sa Republica, unde descrie importanța rolului filosofiei și, la rândul său, a filozofului, adică a celui care urmărea înțelepciunea, adică sophia, de dragul ei, asupra structurii statului ideal Toate dialogurile lui Platon au fost exact asta, documentarea și explorarea diferitelor idei și subiecte precum dragostea, prietenia, virtutea, moralitatea etc , prin conversație și argumentare între două sau mai multe personaje unde aceste idei diferite, ceea ce a ajuns să reprezinte "filozofia" lui Platon au fost abordate și descrise din diverse puncte de vedere intelectuale pentru a ajunge la un anumit sens al adevărului sau al esenței subiectului în discuție Dialogurile sale sunt de obicei structurate ca conversații între două sau mai multe persoane în care sunt prezentate ipoteze sau teorii de bază și apoi, la rândul lor, criticate, urmate de apărarea aferentă teoriilor menționate, Socrate fiind figura predominantă în aproape toate lucrările sale Această formă de raționament, pentru care Platon este probabil cel mai cunoscut, a ajuns să fie cunoscută sub denumirea de dialectică, adică explorarea conceptelor teoretice și metafizice prin utilizarea unei narațiuni sau a unui dialog între diferite personaje (fictive sau istorice), unde diverse principii filozofice Formatul pe care Platon îl folosește în toate lucrările sale este unul al prezentării diferitelor puncte de vedere ale unui argument de către diferite personaje din dialogurile sale pentru a explora și, în cele din urmă, a încheia diverse puncte filozofice Firul comun al acestor dialoguri este supremația rațiunii, utilizarea logicii și a argumentului (dialectică), pentru a stabili diverse puncte de vedere, precum și poziții filozofice și metafizice de bază, pe baza cărora ceea ce cunoaștem astăzi ca filozofie platoniciană este prezentat cititor modern Această caracteristică unică a scrierilor lui Platon, formatul în care el își explorează și își prezintă ideile, a avut în sine efecte de durată asupra dezvoltării gândirii occidentale și a predării filozofiei în general, care a durat bine de-a lungul evului mediu, continuând să fie folosit ca mijloc de predare într-o măsură mai mare sau mai mică, pe măsură ce a evoluat în forma sa mai modernă, care a ajuns să fie cunoscută sub denumirea de Scolastica, care a fost folosită ca metodologie de predare pentru multe dintre primele universități care au apărut din secolul al XI-lea până în sus prin Epoca Iluminismului de Xenofan pentru a afirma că "nimeni nu a văzut adevărul zeilor", oude tis estai eidos Prin urmare, Eidos înseamnă ceva de tipul "formei vizibile" sau "formei", dar în același timp implică percepția sau vederea de vreun fel Uneori este tradus ca "specie", deși este mult mai adecvat tradus ca "formă" , de unde teoria formelor a lui Platon Ideea provine din verbul rădăcină indo-european "a vedea" și acesta este același verb rădăcină, adică "a vedea", pe care îl găsim în latinescul videre și în sanscrită vidya Vezi colaboratorii Wikipedia, "teoria formelor", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] Laws, din nou considerată a fi ultima lucrare a lui Platon, este cea mai lungă lucrare a lui și este singura care nu îl înfățișează deloc pe Socrate în lucrare În ea, el explorează natura și sursa legilor în sine Vezi Kraut, Richard, "Plato", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de primăvară ), Edward N Zalta (ed ), URL = http://plato stanford edu/archives/spr /entries/plato/ pentru o trecere în revistă, clasificare și rezumat a operelor și filosofiei lui Platon pg Teologia Reconsiderată În timp ce Socrate joacă un rol semnificativ în multe dintre dialogurile lui Platon și, deși nu este clar în ce măsură narațiunile despre care vorbește Platon sunt exacte din punct de vedere istoric, Platon folosește o varietate de nume, locuri și evenimente în dialogurile sale atribuite în mod special lui Socrate și altele care conferă dialogurilor sale un sentiment de autenticitate, fie ele exacte din punct de vedere istoric sau nu Deci, deși este sigur să presupunem că viața și învățăturile lui Socrate au constituit o mare parte din baza multor constructe filozofice pe care Platon le acoperă în lucrările sale existente, în special în dialogurile sale timpurii, la fel ca în analiza oricărei literaturi sau culturi antice , contextul istoric și politic în care au fost scrise lucrările trebuie luat în considerare atunci când se încearcă determinarea importanței și mesajului lor Cu toate acestea, luate în ansamblu, având în vedere natura filozofică și metafizică a subiectelor pe care Platon le explorează în lucrările sale existente, acuratețea istorică nu este neapărat un imperativ pentru el Cu alte cuvinte, Platon nu încearcă să ofere nici un fel de narațiune istorică, ci încearcă să prezinte puncte de vedere alternative pe o varietate de subiecte pentru a obține cunoștințe și adevăr cu privire la subiecte ezoterice care până acum fuseseră neexplorate Cu alte cuvinte, având în vedere scopul dialogurilor lui Platon și al lucrărilor existente, veridicitatea credințelor individuale ale persoanei din dialogurile sale, sau chiar acuratețea evenimentelor pe care le descrie, sunt de mai puțină importanță și relevanță decât subiectele pe care le discută ca fiind precum şi mijloacele prin care explorează subiectele - şi anume dialectica sau forma dialogului Se poate argumenta totuși că Platon credea, iar acest punct de vedere a fost moștenit într-o anumită măsură de Aristotel, că cel mai direct și mai puternic mod de a ajunge la adevăr sau la esența unui subiect abstract era dialogul sau argumentația, și deci aproape din toate din scrierile sale au fost redactate în această formă Din perspectiva lui Platon, doar prin dialectică, prin bătaie de cap și discuții asupra diferitelor puncte de vedere de către mai mulți indivizi, adevărul sau înțelepciunea unui anumit subiect a putut fi dezvăluit - dacă de fapt adevărata natură a Adevărului asupra subiectului în cauză putea fi într-adevăr stabilit, de unde natura sceptică a multora dintre interpreții de mai târziu ai operei sale Această formă de scriere și expunere a lui Platon poate fi privită ca o dovadă a insistenței lui Platon că adevărul pur și absolut este de necunoscut, dar poate fi explorat sau mai bine înțeles evaluând toate părțile unei probleme sau subiect și folosind rațiunea și logica pentru a ajunge la înțelegere, chiar dacă adevărul absolut este evaziv Dar, din nou, atunci când încercăm să discernem sau să determinăm "filozofia lui Platon" sau platonismul, în stadiile sale incipiente, așa cum se numește uneori, este important să ne amintim că poate cea mai durabilă contribuție a lui Platon la gândirea occidentală nu a fost neapărat filosofia pe care a prezentat-o el , cea pe care presupune că l-a învățat de la Socrate, dar mijloacele prin care a prezentat și explorat aceste principii filosofice - prin dialog și dezbatere, adică dialectică - o metodă mult mai profundă și mai durabilă în sine decât doctrinele și credința sisteme pe care le deducem că sunt conținute sau găsite în lucrările lui Platon și o metodă care s-a bazat pe supremația rațiunii, adică logos, și a argumentului și a logicii în mare măsură, asupra mitului sau a credinței oarbe O temă constantă în toate dialogurile lui Platon este metoda însăși de predare, o metodă care a vorbit despre puterea facultății mentale a omului mai mult decât oricare dintre predecesorii săi, predecesori care s-au bazat în cea mai mare parte pe poezie și mitologie instrumente de expunere și explicație (și într-o oarecare măsură chiar misticism Excepția de la aceasta ar fi Apologia lui Platon, care, după toate relatările, este încercarea lui Platon de a descrie evenimentele reale ale procesului lui Socrate și apărarea reală a lui Socrate și, într-o măsură mai mică, Criton, care este descrierea lui Platon a conversației finale dintre Criton și Socrate cu privire la justiție în care Criton încearcă să-l convingă pe Socrate, fără succes, că ar trebui să părăsească celula lui și Atena pentru a evita execuția lui iminentă pg Teologia Reconsiderată în sensul revelației divine directe și absența rațiunii sau a logicii din care se poate vedea că a derivat poezia) și stabilirea adevărului De asemenea, este relevant, desigur, faptul că această metodă de predare, sistemul filosofic de "învățare" pe care Platon i se acordă în mod clasic credit pentru fondare, a condus la formularea primului adevărat centru academic de învățare în sine, și anume Academia din Atena pe care Platon a fondat-o circa î Hr și a persistat timp de aproximativ trei secole după moartea sa, Aristotel, desigur, a studiat acolo vreo douăzeci de ani înainte de a continua și a-și începe propria școală, Liceul http://en wikipedia org/wiki/Platonic Academy pg Teologia Reconsiderată Prima tratare sistematică a filosofiei și, probabil, cea mai influentă, în Occident poate fi găsită în lucrările lui Platon, în special în lucrările sale Phaedo, Republica și Timeu, care sunt, de cele mai multe ori, cele mai influente dintre lucrările lui Platon În ciuda abordării sale unice asupra filosofiei, atât în ceea ce privește stilul său de scris, cât și conținutul său, Platon nu a evoluat totuși în vid, influențat în mare măsură de "poeți", Homer și Hesiod remarcându-se bineînțeles prin influența lor vastă despre cultura și societatea elenă în general De asemenea, din perspectivă filozofică, vedem urme clare ale unora dintre principiile filozofice ale unora dintre așa-numiții "presocratici", Heraclit și Pitagora în special Vedem, de asemenea, urme și indicii ale cultelor misterelor, cu orfismul ieșind în evidență, dar Platon nu este în mod clar străin de Misterele eleusine Platon nu respinge în totalitate tradițiile mitice și mistice care au fost pilonii în cultura elenă în timpul Greciei clasice, când Platon a trăit și a scris și, cu siguranță, nu respinge în totalitate relevanța sau existența zeilor în sine pe care se bazau aceste tradiții El cu toate acestea, se eliberează de aceste "religii" caracteristic elene, dacă folosim acest termen în sens larg, extinzându-se asupra unora dintre tradițiile filozofice care au venit înaintea lui și, în cea mai mare parte, relegând mitul și misterul în fața poeților și misticii Căci cu Platon, fără îndoială și cu profesorul său Socrate, vedem o schimbare dramatică departe de înțelepciunea antică care stătea îngropată în mit și mister și un pivot către rațiune și logică - logos și dialectica - ca instrumente pentru determinarea adevăratei naturi a realităţii şi cunoaşterii - domeniul filosofului - caracteristici care la rândul lor devin mărci comerciale ale tradiţiei filosofice elene însăşi În momentul în care Platon și-a început eforturile filozofice, societatea și cultura greacă în general erau impregnate cu o varietate de tradiții ale cultelor misterioase, cum ar fi Orfismul și Cultul lui Dionysos, care erau ambele veri apropiați cu tradițiile cultului misterios prezidate de preoții egipteni cu care atât Pitagora, cât și Platon se crede că au studiat Mai mult decât atât, societatea greacă din acea vreme a fost puternic influențată de o tradiție mitică și poetică plină de viață (imnos), reprezentată de prevalența și popularitatea operelor lui Homer, Hesiod și Orfeu, care erau învăluite într-o lume de mistere și povești despre eroi din adâncuri antichitate, călătorii în lumea interlopă (Hades) și bătălii epice ale zeilor din care a coborât în cele din urmă rasa omului Platon a fost influențat de toate aceste forțe sociologice și teologice și chiar dacă nu le-a respins definitiv (cel puțin nu în lucrările sale publicate), a încercat să plaseze aceste sisteme de credințe antice într-un cadru intelectual mult mai bogat din care filosofia, ceea ce noi astăzi numim Știință, a fost de atunci urmărită ca disciplină proprie Unul, dacă nu principiul central al filosofiei lui Platon este realitatea fundamentală și primatul ontologic a ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de forme sau idei , o teorie care este introdusă în Phaedo ca argument pentru nemurirea sufletului și este explorată în mult mai detaliat în Republica, un dialog a cărui temă centrală este natura dreptății și relația ei cu fericirea, eudaimonia greacă și rolul său în construcție El se referă de fapt la mistici, cei inițiați în mistere, ca adevărați filozofi în Fedon c- d Forme: eidos în greacă care poate fi tradus ca "esență", "tip" sau chiar "specie" în funcție de context, dar este tradus de obicei ca "formă" în engleză, iar termenul înrudit pe care îl folosește este Idee sau idee pg Teologia Reconsiderată și gestionarea stării ideale Idealismul lui Platon, pentru a folosi un termen mai modern pentru a descrie teoria sa a formelor, nu numai că a furnizat fundamentele epistemologice ale filosofiei sale în ansamblu, ci și, la rândul său, a oferit fundamentul intelectual al eticii și sociologice a acestuia -filozofia politică care s-a bazat pe necesitatea și valoarea virtuții și înțelepciunii, adică sophia, concepte pe care le considera realități în sine și prin ele însele care erau scopurile cercetării filozofice, la fel cum dreptatea și fericirea ar trebui să fie scopurile statului Poate cea mai faimoasă ilustrare a idealismului lui Platon, a teoriei sale a formelor și a rolului Binelui ca sursă a tuturor lucrurilor, penultima idee parcă, este rezumată în Alegoria Peșterii din ceea ce se crede a fi opera cea mai matură a perioadei sale de mijloc, și anume Republica În această metaforă grafică, Socrate descrie un grup de oameni care au fost înlănțuiți de un zid într-o peșteră toată viața, un lanț care nu le permite ca capul să se miște și prin urmare, ei pot vedea doar ceea ce se află direct în fața câmpului lor vizual În spatele lor este un foc, care aruncă umbre asupra imaginilor și formelor care sunt mutate în spatele sufletelor înlănțuite de pe vârful unui perete, la fel ca un spectacol de păpuși aruncă personaje pe câmpul unei scene de lemn "În continuare," am spus, "compară natura noastră în ceea ce privește educația și lipsa ei cu o astfel de experiență ca aceasta Imaginează-ți oameni care locuiesc într-un fel de cavernă subterană cu o intrare lungă deschisă la lumină pe toată lățimea ei Concepe-i ca având picioarele și gâtul înlănțuite din copilărie, astfel încât să rămână în același loc, capabili doar să privească înainte și împiedicați de cătușe să-și întoarcă capul Imaginați-vă mai departe lumina dintr-un foc care arde mai sus și la distanță în spatele lor și între foc și prizonieri și deasupra lor un drum de-a lungul căruia s-a construit un zid jos, deoarece expozanții de spectacole de păpuși au în fața oamenilor înșiși despărțitori, deasupra cărora arată păpușile" - Tot ce Isee, spuse el "Vezi, de asemenea, oameni care duc pe lângă perete unelte de tot felul care se înalță deasupra zidului, precum și imagini umane și forme de animale, de asemenea, lucrate în piatră, lemn și orice material, unii dintre acești purtători probabil vorbind, iar alții tăcuți " Așa că sufletele înlănțuite pot vedea umbre în fața lor, sau forme, proiectate pe peretele din fața lor, din focul care arde în spatele lor, pe care nu le pot vedea Prin urmare, acești oameni cunosc doar umbre și forme întreaga lor viață, deși cred că aceasta este singura și singura realitate pentru că nu știu nimic altceva Aceasta este sursa și natura ignoranței, pentru că acești oameni nu știu ceea ce nu știu, în același mod în care Heraclit a considerat învățăturile sale ca fiind greșit înțelese de majoritatea "Atunci, din toate punctele de vedere, astfel de prizonieri ar considera că realitatea nu este altceva decât umbrele obiectelor artificiale" - Destul de inevitabil, spuse el "Gândiți-vă, deci, care ar fi modalitatea de eliberare și de vindecare din aceste legături și această nebunie, dacă în cursul naturii li s-ar întâmpla ceva de acest fel: când cineva a fost eliberat de lanțurile sale și obligat să se ridice brusc și întoarce capul și merge și să-și ridice ochii spre lumină și, făcând toate acestea, a simțit durere și, din cauza orbirii și strălucirii luminii, a fost Se crede că atât Phaedo, cât și Republica au fost scrise de Platon în așa-numita lui Perioada de Mijloc, unde el începe să creeze și să stabilească principiile de bază ale propriei sale filozofii și supremația ontologică a realității Formelor și Ideilor, din care principiile sale socio-politice, precum și cele etice provin în cele din urmă din și se bazează pe Idealismul lui Platon" se distinge de școlile de gândire mai materialiste, așa cum sunt reflectate de Democrit, Aristotel și Epicur, printre alții, care au susținut că ceea ce este perceput de simțuri deținea superioritate ontologică față de conceptele minții (sau ale Sufletului), adică ideile De asemenea, uneori denumită Analogia Peșterii, Peștera lui Platon sau Pilda Peșterii Vezi Republica Platon Cartea , a- a - De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol și traduse de Paul Shorey Cambridge, MA, Harvard Presa universitară; Londra, William Heinemann Ltd Vezi http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Asection% D a pg Teologia Reconsiderată neputând discerne obiectele ale căror umbre le-a văzut anterior, care crezi că ar fi răspunsul lui dacă cineva i-ar spune că ceea ce a văzut înainte a fost o înșelăciune și o iluzie, dar că acum, fiind mai aproape de realitate și îndreptat către mai real lucruri, a văzut el mai cu adevărat? Și dacă, de asemenea, ar trebui să-i arate fiecare dintre obiectele trecătoare și să-l constrângă prin întrebări să spună ce este, nu crezi că ar fi pierdut și că ar considera ceea ce a văzut anterior ca fiind mai real decât lucrurile acum indicat lui?" "Mult mai real", a spus el Aici Platon nu oferă doar analogia cunoașterii, cel puțin prima formă de cunoaștere superioară a Formelor, ideilor, în sine și prin ele însele, ca fiind adevărata natură, sursa umbrelor și imaginilor pe care prizonierii înlănțuiți le văd pe peretele din față dintre ele din reflectarea focului, dar face și aluzie la rolul dificil al filosofului care încearcă să ilustreze adevărata natură a realității celor care sunt legați în lanțuri și pot vedea doar umbre și reflectări ale Adevărului - adică Forme și idei "Și dacă ar fi silit să se uite la lumina însăși, aceasta nu i-ar suferi ochii și nu s-ar întoarce și nu s-ar îndrepta către acele lucruri pe care le poate discerne și să le considere ca într-adevăr mai clare și mai exacte decât obiecte subliniate?" "Așa este", a spus el "Și dacă", am zis, "cineva l-ar trage de acolo cu forța pe urcușul care este aspru și abrupt și să nu-l lase să plece înainte de a-l fi atras în lumina soarelui, nu crezi că ar fi găsește dureros să fie atât de mângâiat și s-ar supăra din cauza asta, iar când a ieșit în lumină, încât ochii săi să fie umpluți de razele ei, astfel încât să nu poată vedea nici măcar unul dintre lucrurile pe care le numim real?" "De ce, nu, nu imediat", a spus el "Atunci ar fi nevoie de obișnuință, înțeleg, pentru a-i permite să vadă lucrurile mai sus Și la început ar discerne cel mai ușor umbrele și, după aceea, asemănările sau reflectările în apă ale oamenilor și ale altor lucruri, și mai târziu, lucrurile în sine, iar din acestea avea să contemplă mai departe înfățișările din ceruri și cerul însuși, mai ușor noaptea, privind lumina stelelor și a lunii, decât ziua soarelui și lumina soarelui " "Desigur " Dacă sunt eliberați din "robia" lor intelectuală, vălul ignoranței lor le-a îndepărtat și ar trebui să părăsească peștera însăși și să ajungă afară și să vadă pentru prima dată soarele, sursa luminii formelor reale și "lucruri" care au imaginile și umbrele lor reflectate pe peretele pe care le-au văzut toată viața și le-au considerat "adevăr" și "realitate", ei ar fi pentru prima dată "iluminați", ca să spunem așa, și ar fi în sfârșit să poată vedea lucrurile așa cum sunt cu adevărat "Și așa, în cele din urmă, presupun, el ar fi capabil să privească soarele însuși și să-i vadă adevărata natură, nu prin reflexiile în apă sau prin fantasmele lui într-un cadru străin, ci în sine și în propriul loc " - Neapărat, spuse el "Și în acest moment el ar deduce și a concluziona că acesta este cel care oferă anotimpurile și cursurile Vezi Republica Platon Cartea , b- d - De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol și traduse de Paul Shorey Cambridge, MA, Harvard Presa universitară; Londra, William Heinemann Ltd Vezi http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Asection% D b Vezi Republica Platon Cartea , d- b De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol și traduse de Paul Shorey Cambridge, MA, Harvard Presa universitară; Londra, William Heinemann Ltd Vezi http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Asection% D d pg Teologia Reconsiderată an și prezidează asupra tuturor lucrurilor din regiunea vizibilă și este într-un fel cauza tuturor acestor lucruri pe care ei văzuse " Aici Platon face aluzie la sursa finală și la natura adevărată a tot ceea ce este confundat cu realitate, adică Soarele sau Binele, care reprezintă scopul final, punctul final, parcă, al oricărei urmăriri intelectuale și filozofice - de a înțelege Adevărul și sursa și natura a tot ceea ce există Binele pentru Platon este ideea supremă, sursa tuturor Ideilor și formelor și din care derivă orice concepție despre orice material În același pasaj, Socrate descrie pericolele filosofului care încearcă să arate adevărata natură a realității celor care sunt legați în peșteră și care trăiesc în ignoranță, mergând până la a sugera - așa cum a fost chiar și cazul lui Socrate de fapt - că, dacă ar încerca să ilustreze adevărata natură a realității celor care au trăit în ignoranță nu numai că ar fi de râs de el, ci și că ar fi de fapt ucis ( a) Figura : Reprezentarea Aiiegory a Peșterii a lui Platon de Cornelis van Haarlem, Vezi Republica Platon Cartea , b- c De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol și traduse de Paul Shorey Cambridge, MA, Harvard Presa universitară; Londra, William Heinemann Ltd Vezi http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Asection% D d Public Domain, https://commons wikimedia org/w/index php?curid= de la colaboratorii Wikipedia, "Alegory of the Cave", Wikipedia, The Free Encyclopedia, noiembrie , : UTC, [accesat noiembrie ] pg Teologia Reconsiderată Atunci Filosoful lui Platon este ca o persoană care este eliberată din această peșteră și este lăsată să iasă în lumina soarelui, unde vede și realizează că tot ceea ce a crezut că este real, a fost doar o umbră a adevărului și realitate În cea mai simplă interpretare, Alegoria Peșterii poate fi privită ca conturând și definind credința lui Platon în supremația formelor sau ideilor asupra cunoștințelor derivate din percepția senzorială sau din lumea materială, adică teoria sa a formelor Prima dintre lucrările sale despre care majoritatea savanților cred că prezintă cadrul de bază al principiilor filozofice primare ale lui Platon este Phaedo, o lucrare care a circulat în antichitate sub titlul Despre suflet Se crede că această lucrare este una dintre primele lucrări din perioada sa de mijloc și, deși narațiunea are loc în ziua în care Socrate este omorât, legând dialogul cu unele dintre lucrările sale anterioare care tratează soarta lui Socrate și " Filosofia socratică" (spre deosebire de filozofia platoniciană), ea prezintă totuși argumentul de bază nu doar pentru nemurirea Sufletului, ci și pentru supremația ontologică a lumii inteligibile - forme și idei - asupra lumii vizibile sau materiale a " lucruri" sau "obiecte", adică ceea ce este perceput de simțuri Dialogul are loc între mai mulți adepți și prieteni ai lui Socrate în ajunul morții sale, o scenă destul de dramatică și considerată a fi una dintre cele mai bune și mai mari dintre operele literare produse de Platon Phaedo este unul dintre personajele dialogului și este naratorul poveștii și se presupune că este prezent în ziua morții lui Socrate la locul întemnițării sale și, prin urmare, este în măsură să vorbească în mod direct despre subiecte și conversaţiile purtate chiar înainte ca Socrate să fie dat la moarte În mod firesc, se pune întrebarea cu privire la natura morții, dacă există sau nu ceva care persistă dincolo de moarte și dacă moartea însăși trebuie sau nu de temut, se pune, inițial, dacă este sau nu doar ca cineva să-și ia singur viaţă Platon, prin Socrate, explică că filosofia este de fapt, dacă este ceva, studiul morții și al morții, pregătirea pentru moarte și, ca atare, filozoful nu ar trebui să se teamă de moarte, ci să o primească Mai mult, Socrate explică că nu este corect ca cineva să se sinucidă, deoarece Sufletul este deținut de zei, așa cum spune el și, ca atare, nu ar fi corect să-l ia înainte de vremea lui - înainte ca "Dumnezeu să-i trimită o necesitate, ca acum vin peste mine" după cum spune Socrate - la fel cum nu ar fi corect să luăm ceva din posesia altcuiva fără permisiunea acestuia Această concepție este însă contestată și tocmai în acest context Platon, din nou prin Socrate, stabilește își exprimă argumentul pentru nemurirea Sufletului , explicându-și sentimentul că "nu numai că nu mă întristesc, dar am mari speranțe că există ceva pregătit pentru morți și, așa cum s-a spus din vechime, ceva mai bun pentru cei buni decât pentru cei răi " Argumentul se bazează pe credința că moartea însăși este separarea Sufletului de trup și că filozoful este în primul rând Există suficiente detalii în jurul relatării pentru a plasa măcar o parte dintre ele în relatarea contextului istoric real, adică unele dintre evenimentele și detaliile descrise în dialog au avut loc de fapt Platon însuși spune că nu a fost prezent în acea zi, deoarece nu se simțea bine, dar sunt prezentate detalii cu privire la prezența soției lui Socrate, motivul pentru care acea zi anume a fost aleasă ca zi la care trebuia să fie pus moartea, precum și unele detalii despre otrava însăși care i-a fost administrată, care justifică cel puțin o parte din relatare ca fiind valabilă istoric Fedru, c De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold North Fowler; Introducere de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhaedo% Asection% D c Suflet în greacă (^uxn), transliterat psychior psuche, etimologia este cel mai probabil de la psyxo, "a respira, sufla" reprezentând forța vitală care animă viața care a fost considerată asemănătoare cu respirația, la fel ca prăna, sau respirația, în vedica / Tradiții filozofice indo-ariane și mai târziu vedantice și yoghine indiene Fedru, c De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold North Fowler; Introducere de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhaedo% Asection% D c pg Teologia Reconsiderată preocupat de natura Sufletului și de lucrurile înrudite cu acesta, prin deosebire de lucrurile lumii care sunt asociate cu corpul muritor și, prin urmare, explică de ce filosoful este preocupat mai mult de natura morții decât de natura vieții, așa cum ar fi Pentru Platon, această căutare a înțelepciunii, Sofia, ca scop în sine, definește în cele din urmă filosoful și îl separă de mase, și mijloacele prin care nu se poate pregăti doar pentru moarte, ci, la rândul său, poate înțelege ceea ce persistă dincolo de moarte În această căutare, simțurile nu sunt doar relegate la o importanță secundară în ceea ce privește atingerea sau adevărul sau înțelepciunea, ci trebuie evitate cu totul ca înșelătoare Căci, dacă cunoaşterea pură este imposibilă în timp ce trupul este cu noi, trebuie să urmeze unul din două lucruri, fie că nu poate fi dobândită deloc, fie numai când suntem morţi; căci atunci sufletul va fi separat de trup, dar nu înainte Și, în timp ce trăim, cred că vom fi cel mai aproape de cunoaștere atunci când evităm, pe cât posibil, relațiile și comuniunea cu corpul, cu excepția a ceea ce este absolut necesar și nu suntem plini de natura lui, ci ne păstrăm curați de până când Dumnezeu însuși ne va elibera Și în acest fel, eliberându-ne de nebunia trupului și fiind puri, cred că vom fi cu cei curați și vom cunoaște prin noi înșine tot ce este curat - și acesta este, poate, adevărul Căci nu se poate ca necuratul să ajungă la cel pur Asemenea cuvinte, cred eu, Simmias, toți cei care sunt pe bună dreptate iubitori de cunoaștere [filozofi] trebuie să se spună unul altuia și așa trebuie să fie gândurile lor Nu ești de acord?" "Cel mai sigur, Socrate " Această concepție idealistă despre cunoaștere și adevăr, una care se bazează pe distincția dintre Suflet și corp și, desigur, pe credința că de fapt sufletul există, nu este doar caracteristică filosofiei lui Platon în lucrările sale, ci de fapt o susține în aproape toate privinţele Noțiunea de purificare și ideea că corpul însuși și dorințele și nevoile sale sunt "impure", este o noțiune care are paralele în tradiția orfică și cu siguranță și în tradiția filozofică Upanishadică Pentru Platon, simțurile sunt privite ca înșelătoare într-o anumită măsură, sau cel puțin ca fiind relevante doar pentru o formă inferioară de cunoaștere, una care nu este, în principiu, urmărirea iubitorului de înțelepciune, Sophia, adică a filozofului Ceea ce vreau să spun este aceasta: au în ele vederea și auzul oamenilor vreun adevăr, sau este adevărat, așa cum ne spun mereu poeții, că nu auzim și nici nu vedem nimic cu exactitate? Și totuși, dacă aceste două simțuri fizice nu sunt exacte sau exacte, restul nu este probabil să fie, pentru că sunt inferioare acestora Nu crezi?" "Cu siguranță că da", a răspuns el "Atunci", a spus el, "când ajunge sufletul la adevăr? Căci atunci când încearcă să ia în considerare ceva în compania trupului, este evident înșelat de acesta" "Adevărat " - În gândire, atunci, dacă este deloc, ceva din realităţi îi devine clar? "Da" Fedru, e- b De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold North Fowler; Introducere de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhaedo% Asection% D e Fedru, c- a De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold North Fowler; Introducere de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhaedo% Asection% D b pg Teologia Reconsiderată Platon continuă să descrie în detaliu procesul prin care Numai prin utilizarea rațiunii pure (logos), în tărâmul dincolo de gândire cu adevărat - idei și forme - este singurul tărâm în care poate fi atinsă cea mai înaltă cunoaștere, un tărâm pe care Sufletul subzistă în sine "Dar ea se gândește cel mai bine atunci când niciunul dintre aceste lucruri nu-l tulbură, nici auzul, nici vederea, nici durerea, nici vreo plăcere, dar este, pe cât posibil, singur de la sine și se lasă de trup și evită, în măsura în care este poate, orice asociere sau contact cu corpul, să se întindă spre realitate " "Asta e adevarat " "Și în această chestiune, deci, sufletul filozofului disprețuiește foarte mult trupul și se ferește de el și se străduiește să fie singur de unul singur?" - În mod evident - Ce zici de astfel de lucruri, Simmias? Credem că există dreptatea absolută sau nu? "Cu siguranță credem că există" "Și frumusețe și bunătate absolută" "Desigur " - Ei bine, ai văzut ceva de genul ăsta cu ochii tăi? - Sigur că nu, spuse el "Sau ai ajuns vreodată la ele cu vreunul dintre simțurile corporale? Vorbesc despre toate astfel de lucruri, cum ar fi mărimea, sănătatea, puterea și, pe scurt, esența sau calitatea de bază a tuturor Este adevărata lor natură contemplată prin intermediul corpului? Nu este mai degrabă cazul că cel care se pregătește cu cea mai mare atenție pentru a înțelege adevărata esență a fiecărui lucru pe care îl examinează s-ar apropia cel mai mult de cunoașterea lui?" "Cu siguranță " "Nu ar face acest lucru cel mai perfect omul care abordează fiecare lucru, pe cât posibil, numai cu rațiunea, nu introducând vederea în raționamentul său și nici trăgând în vreunul din celelalte sensuri împreună cu gândirea sa, ci care folosește rațiunea pură, absolută? în încercarea sa de a căuta esența pură, absolută a lucrurilor și care se îndepărtează, pe cât posibil, de ochi și urechi și, într-un cuvânt, de tot corpul său, pentru că simte că tovarășia ei tulbură sufletul și o împiedică să dobândească adevărul și înțelepciunea? Nu este acesta omul, Simmias, dacă cineva, să ajungă la cunoașterea realității?" - Este adevărat pe cât de adevărat poate fi, Socrate, spuse Simmias Aici îl vedem pe Platon descriind mijloacele prin care această înțelepciune poate fi atinsă, dacă atingerea este posibilă în timp ce cineva este "întrupat" Retragerea în sine, părăsirea corpului, evitând pe cât posibil orice contact sau asociere cu corpul, "întinderea spre realitate", așa cum spune el Acest proces a ceea ce poate fi cel mai bine descris în acest context al "eliberării" sufletului de corp, sau, după cum spune Platon, "întinderea spre realitate", miroase a misticism și sună mult ca pratyahara, retragerea simțurilor , asta este fundamental pentru Yoga Platon mai face aluzie la facultatea umană specifică prin care se poate obține cunoașterea, iar înțelepciunea, în acest caz phronesis care este o variantă mai practică a sophiei mai mistice, adică prin folosirea rațiunii pure, sau logos Îl găsim pe Platon ilustrând în continuare această teorie a cunoașterii, adică epistemologia sa, cu mult dincolo de ceea ce am considera că este legat de rațiune pură sau de logică dintr-o concepție intelectuală occidentală modernă Indiferent, cu siguranță se află mai presus de orice are de-a face cu experiența senzorială sau cu orice cunoaștere a lumii materiale, de fapt, din nou, această cunoaștere se presupune că este evitată de adevăratul filozof care dorește să dobândească înțelepciunea, adică ceea ce este fără moarte și, prin urmare, nu frica de moarte însăși Fedru, c- a De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold North Fowler; Introducere de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhaedo% Asection% D b Se crede că presupusul autor al Yoga Sutrelor a fost scris și compilat în jurul anului d Hr pg Teologia Reconsiderată O parte cheie a argumentului lui Platon pentru nemurirea sufletului din Phaedo se bazează pe, și începe cu, un argument pentru existența vieții și a morții ca aspecte diferite ale aceleiași noțiuni de concept care stă la baza Sufletului - pe care el îl echivalează cu viața ( animație, animus în tradiția filozofică și teologică romană/latină de mai târziu) - bazată pe ceea ce s-ar putea numi "doctrina contrariilor" Adică fiecare proces sau forță opusă nu este definită doar de opusul său, ci că esența sa provine din, provine din procesul său opus Cu alte cuvinte, procesele opuse nu sunt legate doar pentru că sunt "opuse", adică reprezentative pentru procese diametral opuse, ci de fapt existența lor depinde de celălalt și existența unuia nu este doar predicată, ci de fapt necesită, existența celuilalt Exemplele pe care le dă sunt somnul și trezirea, creșterea și scăderea, răcirea și încălzirea și, desigur, în cele din urmă trăirea până la moarte, care este contextul în care folosește această premisă pentru a argumenta din nou existența logică a existenței Sufletului nemuritor Căci dacă generația nu ar merge de la opus la opus și din nou înapoi, învârtindu-se, ca într-un cerc, ci întotdeauna înainte în linie dreaptă, fără să se întoarcă înapoi sau să se curbe, atunci, știi, în cele din urmă toate lucrurile ar avea la fel se formează și să se acționeze în același mod și să înceteze deloc să fie generat " Se găsește această doctrină a contrariilor exprimată și de Heraclit, un filozof despre care se crede, cel puțin după Aristotel, că l-a influențat foarte mult pe Platon și cu siguranță acest argument din Phaedo pare să îndrepte direct în această direcție În cuvintele lui Heraclit, "Vii și morți sunt potențial același lucru, la fel și trezi și adormiți, și tineri și bătrâni; căci cei din urmă revin la primul, iar cei dintâi la rândul lor la cel din urmă " Dintr-o deducție rațională bazată pe acest argument al dependenței reciproce a forțelor și stărilor de ființă opuse, Platon trage, mai mult sau mai puțin, printr-un argument reductio ad absurdum, că viața și moartea sunt de fapt dependente rațional una de cealaltă pentru a lor existența respectivă ca concepte sau idei, adică stări de ființă reciproc dependente care depind în cele din urmă una de alta pentru însăși existența lor Prin urmare, el concluzionează că, de fapt, trebuie să preceadă un fel de viață a Sufletului înainte de naștere și, la rândul său, un fel de viață pentru Suflet după moarte Odată ce acest lucru este contestat, Platon (din nou prin vocea lui Socrate) continuă să susțină existența primordială și absolută neschimbătoare și eternă a ideilor și formelor ca fiind existente nu doar în sine (un fel de cunoaștere a priori pentru a folosi terminologia lui Kant) ) dar și ca reprezentant al celei mai înalte forme de cunoaștere Fedru, b De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold North Fowler; Introducere de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhaedo% Asection% D b Se crede că Platon a studiat sub un student al lui Heraclit, Cratylus, înainte de a studia cu Socrate Citat din Plutarh Moralia; Mângâiere pentru Apoloniu Ediția Loeb publicată pentru prima dată în Cu text grecesc și traducere în engleză de către FC Babbitt Vezi http://penelope uchicago edu/Thayer/E/Roman/Texts/Plutarch/Moralia/Consolatio ad Apollonium* html Pentru filozofia contrariilor lui Heraclit, vezi Graham, Daniel W , "Heraclitus", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de toamnă ), Edward N Zalta (ed ), URL = Această noțiune a forțelor opuse și a existenței și interdependenței lor primordiale ca concepte metafizice și naturaliste este, de asemenea, unul dintre, dacă nu principiul fondator, pe care se bazează metafizica YijTng-ului Consultați capitolul despre metafizica YijTng pentru detalii pg Teologia Reconsiderată în sine, teoretizând că învățarea este o formă de "recolectare" parcă, o noțiune care poate fi găsită în dialogurile timpurii și mijlocii ale lui Platon "Acum, dacă am fi dobândit această cunoaștere înainte de a ne naște și ne-am fi născut cu ea, am știut înainte de a ne naște și în momentul nașterii nu numai egalul și cel mai mare și mai mic, ci toate aceste abstracții? Căci argumentul nostru actual este nu este mai preocupat de egal decât de frumusețea absolută și de binele absolut și de drept și de sfânt și, pe scurt, de toate acele lucruri pe care le ștampim cu sigiliul absolutului în procesul nostru dialectic de întrebări și răspunsuri; astfel încât trebuie să fi dobândit în mod necesar cunoștințe despre toate acestea înainte de nașterea noastră" "Asta e adevarat " "Și dacă după dobândirea ei nu am uitat-o, în fiecare caz, trebuie să ne naștem mereu știind aceste lucruri și trebuie să le cunoaștem pe tot parcursul vieții noastre; căci a cunoaște înseamnă a fi dobândit cunoștințe și a fi păstrat-o fără a o pierde , iar pierderea cunoștințelor este exact ceea ce ne referim când vorbim de uitare, nu-i așa, Simmias?" Argumentul de bază aici este că, pentru a înțelege ce este "frumusețea", sau "bunătatea", sau "egalitatea" și ce înseamnă ele, trebuie să o cunoaștem implicit în domeniul cunoașterii și înțelegerii acolo unde există aceste idei, adică trebuie să le "amintim", să le amintim, pentru că ideile înseși locuiesc într-un tărâm dincolo de lumea fizică sau sensibilă Adică aceste idei sunt a priori, noțiuni sau concepte eterne și singurul mod în care le putem înțelege sau înțelege cu adevărat este prin folosirea unei facultăți "raționale", printr-un instrument așa cum ar fi, adică Sufletul, care se odihnește și locuiește în aceeași lume inteligibilă în care sunt rezidente aceste noțiuni Cu alte cuvinte, un element sau o parte din noi trebuie să fie preexistentă nașterii noastre în această formă materială, acest corp, pentru ca noi să ne "amintim" ce sunt aceste constructe abstracte și pentru ca noi să "înțelegem" ce ele înseamnă sau înseamnă cu adevărat Like nu poate cunoaște decât așa cum este exprimat uneori Teoria formelor a lui Platon și ideea lui de cunoaștere sau înțelegere, învățarea de fapt, ca reamintire , merge mână în mână cu teoria sa a formelor Aceste forme sunt descrise ca singurele "lucruri" neschimbate, autoexistente, idei care pot fi înțelese numai de rațiune (logos) Aceste caracteristici, în viziunea lui Platon, fac din forme și idei cele mai reale dintre "lucruri", cele mai adevărate substanțe care au existență imanentă și eternă, adică nu sunt supuse schimbării "Să ne întoarcem atunci", a spus el, "la ceea ce discutam înainte [ d] Esența absolută, pe care noi în procesul nostru dialectic de întrebare și răspuns o numim adevărată ființă, este întotdeauna aceeași sau este susceptibilă să se schimbe? Egalitatea absolută, frumusețea absolută, orice existență absolută, ființă adevărată - admit ele vreodată vreo schimbare? Sau fiecare esență absolută, deoarece este uniformă și există prin ea însăși, rămâne aceeași și nu admite niciodată vreo schimbare? " Fedru, c- d De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold North Fowler; Introducere de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhaedo% Asection% D c Teoria lui Platon despre cunoaștere ca amintire este uneori denumită anamneză în literatura filozofică Fedru, c- e De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold North Fowler; Introducere de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhaedo% Apage% D pg Teologia Reconsiderată Dar aceasta nu este doar o existență eterică și abstractă în care sălășluiesc aceste idei, ci un loc real, parcă, o stare de a fi, la care mintea și sufletul filosofului sunt predispuse sau atent "Dar când sufletul [ d] întreabă singur de unul singur, el pleacă în tărâmul purului, veșnicului, nemuritorului și neschimbător și, fiind înrudit cu acestea, locuiește mereu cu ei ori de câte ori este singur și nu este împiedicat , iar ea are odihnă din rătăcirile sale și rămâne mereu aceeași și neschimbătoare cu cei neschimbători, pentru că este în comuniune cu ei Și această stare a sufletului se numește înțelepciune Nu este așa?" Lumea neschimbătoare a formelor și ideilor nu este doar cea mai adevărată și realistă dintre lucruri, o formă mult mai înaltă de cunoaștere, o formă mai adevărată de cunoaștere, având în vedere natura sa neschimbătoare și veșnică, decât cunoașterea simțurilor așa cum este guvernată de corp - corpul fiind distinct de Suflet Argumentul este prezentat aici nu doar pentru existența formelor și ideilor, ci pentru echivalența lor cu Sufletul, tărâmul lor echivalent, ca să spunem așa, și existența unei stări de ființă la care Platon se referă ca "înțelepciune", phronesis sau "practic" înțelepciunea", care este scopul și urmărirea supremă, sfârșitul absolut cu adevărat, al urmăririi filozofice În timp ce Socrate este îndemnat să explice în continuare raționamentul său cu privire la motivul pentru care a ajuns la credința că Sufletul trăiește dincolo de moarte și este de fapt nemuritor, el povestește ascultătorilor săi în dimineața morții sale întreaga călătorie intelectuală la care a ajuns concluzia menționată, cu privire la modul în care a ajuns la concluzia că tărâmul neeligibil, tărâmul ideilor și formelor, tărâmul ghidat și explorat numai prin rațiunea pură, reprezenta "cel mai real" dintre fenomene, adică cea mai înaltă formă de cunoaștere El face acest lucru descriind incursiunea și explorarea sa în domeniul filosofiei naturale, ceea ce am ajuns să numim Fizică (prin terminologia lui Aristotel, așa cum a fost transmisă în tradiția intelectuală occidentală) și respingerea sa finală a acestui domeniu ca cauză finală sau scopul a ceea ce el consideră baza realității sau experienței Chiar și după ce a fost expus la filozofia lui Anaxagoras, de care natura minții se sprijinea ca principiu etern care a pătruns și a format universul așa cum îl cunoaștem și îl experimentăm, Socrate nu a putut concluziona că nimic ține de realitatea fizică, vreun materialist sau empiric cadru, ar putea facilita sau oferi adevărata fundație intelectuală pentru "adevărata cauză" a universului așa cum o cunoașteți și experimentați Așa cum Socrate povestește această parte a argumentului său în Phaedo, când a confruntat această întrebare despre natura "adevărată" a existenței, întrebare care ar putea fi formulată ca: "care este adevărata cauză și natura universului și a lumii ca o știm și o înțelegem și ce stă la baza experienței și o face inteligibilă și inteligibilă?", concluzia la care a ajuns a fost că adevărata cauză și rațiunea din spatele existenței, scopul sau principiile ultime pe care s-a sprijinit existența însăși, a fost de fapt în cele din urmă, Formele și Ideile care au existat în spatele și deasupra lumii fizice materiale, ca să spunem așa, și în cele din urmă au fost sursa de semnificație și înțelegere sub orice formă a tot ceea ce experimentăm și a tot ceea ce am experimentat Fedru, c- d De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold North Fowler; Introducere de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhaedo% Apage% D Pentru o discuție despre semnificația și importanța phronesis în filosofia clasică elenă și relația acesteia cu diverși omologi budiști și vedici, vezi The Shape of Ancient Thought de Thomas McEvilley, publicată în de Allworth Press din New York, pg Explicația completă a concepției sale despre cum a luat ființă universul este subiectul Timaeus, mai multe despre aceasta mai jos pg Teologia Reconsiderată ar numi "real", sau având existență în orice fel, formă sau formă În acest sens, Socrate, așa cum îl înfățișează Platon, este un idealist în cel mai pur sens al termenului și reprezintă exact aceeași concluzie la care ajunge Descartes aproximativ două mii de ani mai târziu, așa cum este exprimată în celebrul său dicton, "cogito ergo sum" Atunci, pentru Platon, și după toate probabilitățile, această doctrină este mai degrabă a lui Platon decât a lui Socrate, este în domeniul inteligibil al ideilor unde adevărul și sensul și cauza și scopul final al existenței universale pot fi găsite în cele din urmă După cum o exprimă el, singurul mod în care ceva ia naștere este prin "participarea la propria sa esență", Ideile și Formele definesc "ființa" în sine și de la sine Pentru a ajunge la această concluzie, el trebuie să respingă cauzalitatea fizică și materială ca principii definitorii ale realității și, în schimb, își sprijină metafizica pe realitatea formelor, așa cum este exprimată în Timeu ca constructe intelectuale care, în cele din urmă, provin din Binele sau Cel mai bun pe care îl vede ca punctul culminant al tuturor principiilor inteligibile universale pe care se sprijină toate formele și ideile și care reprezintă principiul care guvernează în spatele existenței însăși, cauza ei ultimă, așa cum ar fi În Phaedo, o parte din argumentul său pentru a ajunge la această concluzie oarecum îndrăzneață, esența idealismului său, asemănând Sufletul cu tărâmul formelor și Binele - asemănător nu poate decât să recunoască și să cunoască asemenea Spre sfârșitul lui Phaedo, întrucât concluziile și argumentele sale pentru nemurirea Sufletului sunt contestate de ceilalți interlocutori din dialog, Socrate susține că lucrurile care au un principiu sau formă, o caracteristică primordială, nu pot de fapt în același timp consta în orice fel în principiul sau caracteristica sa opusă Deoarece frigul nu poate fi niciodată fierbinte, așa cum binele nu poate fi niciodată rău, viața nu poate fi niciodată moarte, făcând apel din nou la raționamentul unei doctrine a principiilor opuse, dar de data aceasta nu principii ale proceselor reciproc interdependente și opuse, ci natura reciproc exclusivă a fundamentale "caracteristici" opuse, adică proprietăți ale unui "lucru", "obiect" sau "concept" în sine "Ei bine, atunci, dacă unul se adaugă la unul [ c] sau dacă unul este împărțit, ai evita să spui că adunarea sau împărțirea este cauza a doi? Vei exclama cu voce tare că ai cunoscut un alt mod prin care orice poate veni la existență decât prin participarea la esența proprie a fiecărui lucru la care participă și, prin urmare, nu accepți altă cauză a existenței a doi decât participarea la dualitate și lucruri care trebuie să fie doi trebuie să participe la dualitate și orice ar fi unul trebuie să participe la unitate, iar tu nu ai acorda atenție diviziunilor și adăugărilor și altor asemenea subtilități, lăsându-le pe seama oamenilor mai înțelepți să le explice În acest fel, ceva care este par nu poate fi niciodată ciudat și ceva care este rece nu poate fi niciodată fierbinte și, prin urmare, ceva care este viu - așa cum este echivalat cu Sufletul, adică viața însăși - nu poate fi niciodată mort Așadar, el folosește din nou rațiunea și dialectica aici pentru a-și argumenta argumentul pentru nemurirea Sufletului, că acesta este viața însăși și, prin urmare, nu poate fi sau se aseamănă în nici un fel cu moartea și, prin urmare, nu poate muri niciodată Adică, Sufletul este asociat și echivalent conceptual cu viața și, prin urmare, nu poate fi asociat sau nu poate avea proprietatea caracteristicii sale opuse, adică moartea, și prin urmare Sufletul trebuie să fie, prin definiție, existență veșnică și pentru totdeauna " trăind" parcă Indiferent dacă cineva este sau nu de acord cu argumentele și analogiile pe care Platon le folosește pentru a stabili realitatea formelor și a nemuririi sufletului în Fedon și Republică, metoda pe care o folosește pentru a-și construi cazul, așa cum ar fi, Fedru, c- d De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold North Fowler; Introducere de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhaedo% Apage% D pg Teologia Reconsiderată folosirea lui a dialecticii - discuție și dialog înrădăcinat în rațiune și argumente - pentru a-și argumenta, este inovatoare în sine și ajunge să reprezinte în multe privințe semnul distinctiv al tradiției filozofice elene Mai mult, idealismul inerent teoriei sale a formelor stabilește capul de pont principal în tradiția filozofică occidentală pe baza căruia are loc cu adevărat toată dezvoltarea ulterioară, filozofică și teologică, intelectuală Poate cea mai mare contribuție a lui Platon la filosofia occidentală este idealismul încorporat în teoria sa a formelor, care, în esență, descompune existența însăși ca nu numai o lume fizică de obiecte neînsuflețite și însuflețite, ci o teorie a cunoașterii și înțelegerii care se bazează pe noțiunea că a) înțelegerea unui lucru se bazează pe existența unei forme adevărate sau a unei idei a unui lucru fără de care înțelegerea, sau chiar lucrul însuși, nu ar putea "exista cu adevărat: și b) că astfel de forme sau idei au existat veșnic ca constructe intelectuale pe care s-a bazat înțelegerea noastră asupra lumii din jurul nostru Tocmai de la această premisă și punct de plecare trebuie să începem să încercăm să înțelegem perspectiva lui Platon nu doar asupra realității și cunoașterii, ci și în cele din urmă opiniile sale despre creația universală, precum și concepția sa despre sufletul uman, toate acestea care stau la baza nu doar a lui filozofia etică, dar și filosofia sa socio-politică, așa cum se reflectă în Republica și Legi, în special Una dintre temele principale care stau la baza tuturor lucrărilor lui Platon și poate fi văzută în special în Timeu și Phaedo, printre alte lucrări ale sale proeminente, este aceea că principiile realității sau universul cunoscut și însuși sensul vieții și urmărirea înțelepciunea și înțelegerea nu merită doar explorate, ci reprezintă cel mai înalt obiectiv al vieții - sfârșitul filozofului Mijloacele lui de explorare, și poate cea mai definitorie caracteristică a tradiției filosofice elene pe care a influențat-o atât de mult, este rolul rațiunii și al argumentului sub formă de dialog, logos și respectiv dialectică, în stabilirea acestor adevăruri universale, chiar dacă adevărul absolut sau certitudinea nu este complet posibilă având în vedere limitele înțelegerii umane Dacă el a crezut sau nu că cunoașterea absolută (sophia) era cu totul posibilă sau nu este discutabil și acesta este poate unul dintre marile mistere ale filosofiei platonice, așa cum încercăm să o înțelegem prin metaforele, analogiile și argumentele pe care le prezintă și le explorează de-a lungul dialogurilor sale , metoda și mijloacele de comunicare ale acestor idei și principii pretându-se de fapt scepticismului care a fost un semn distinctiv al multora dintre filozofii care i-au urmat la Academie În ceea ce privește natura a ceea ce poate fi cunoscut cu adevărat, din care poate fi trasă orice definiție a realității, învățăturile lui Platon așa cum le înțelegem prin dialogurile sale stabilesc prima și cea mai importantă tradiție a scepticismului în gândirea occidentală - indo-europeană cu adevărat Această tradiție, care începe cu Socrate și l-a influențat în mod clar pe Platon în mod semnificativ, stabilește bazele epistemologiei - studiul cunoașterii (episteme) - care se reflectă în tradiția filozofică pe care Platon o lasă în urmă la Academia pe care a fondat-o la Atena în jurul anului î Hr Această tradiție a scepticismului" a reprezentat curentul intelectual de bază de gândire care a emanat din Academia ulterioară lui Platon, care a oferit baza pentru alte curente ale școlilor filozofice mai materialiste și empirice, cum ar fi stoicismul și epicureismul, care are o definiție mult mai largă a cunoașterii, fiecare jucând un rol puternic în dezvoltarea filozofiei elene în perioada clasică greco-romană Învățăturile lui Platon s-au întemeiat pe principiul, din nou considerat a fi fost o moștenire a lui Socrate însuși, că existau limite intelectuale semnificative asupra a ceea ce putea fi cunoscut cu adevărat, având în vedere cunoștințele în sine pg Teologia Reconsiderată s-a bazat pe existența a priori a Formelor sau Ideilor fără de care orice înțelegere sau înțelegere a lumii fizice a materiei înțelese de simțuri este posibilă Pentru Platon, cunoașterea în sine era un tip de "amintire", care făcea parte din argumentul său pentru nemurirea Sufletului, care era "forma" corpului, una dintre temele primare ale Fedonului, un dialog care a circulat în antichitate sub titlul de Despre suflet Probabil cea mai cuprinzătoare expresie literară a noțiunii de cunoaștere a lui Platon, distincția pe care o face între lumea inteligibilă (forma superioară de cunoaștere) și lumea vizibilă (forma inferioară) vine de la Republică, exprimată în ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de analogie a liniei împărțite "Concepeți atunci", am spus eu, "cum spuneam noi, că există aceste două entități și că una dintre ele este suverană asupra ordinii și regiunii inteligibile, iar cealaltă asupra lumii globului ocular, ca să nu spunem sky-ball, dar lasă asta să treacă Cu siguranță înțelegeți cele două tipuri, vizibil și inteligibil " "Fac " "Reprezentați-le atunci, parcă, printr-o linie împărțită în două secțiuni inegale și tăiați din nou fiecare secțiune în același raport (secțiunea, adică a vizibilului și cea a ordinii inteligibile), apoi ca expresie a raportul dintre claritatea și obscuritatea lor comparativă veți avea, ca una dintre secțiunile lumii vizibile, imagini Prin imagini înțeleg, mai întâi, umbre și apoi reflexii în apă și pe suprafețe cu textură densă, netedă și strălucitoare și totul de genul ăsta, dacă prindeți " "Fac " "Deoarece a doua secțiune presupune ceea ce este o asemănare sau o imagine, adică animalele din jurul nostru și toate plantele și întreaga clasă de obiecte făcute de om " "Așa presupun asta", a spus el "Ați fi dispus să spuneți", am spus, "că împărțirea între realitate și adevăr sau opusul este exprimată prin proporție: așa cum este opiniabil pentru cognoscibil, așa este și asemănarea cu ceea ce este o asemănare? " - Cu siguranță aș face-o "Gândiți-vă apoi din nou la modul în care trebuie să facem împărțirea secțiunii inteligibile" "In ce fel?" "Prin distincția că există o secțiune din ea pe care sufletul este obligat să o cerceteze, tratând ca imagini lucrurile imitate în prima diviziune și prin intermediul presupunerilor din care pornește nu până la un prim principiu, ci până la o concluzie , în timp ce există o altă secțiune în care avansează de la presupunerea sa la un început sau un principiu care transcende presupunerea și în care nu folosește imaginile folosite de cealaltă secțiune, bazându-se doar pe idei și progresând sistematic prin idei " Aici avem distincția fundamentală a lui Platon trasată, în analogia unei "linii divizate", lumea vizibilului, ceea ce poate fi perceput de simțuri, și lumea inteligibilelor, adică gândurile și ideile împărțite în două părți inegale ale unui linie, porțiunii inteligibile primindu-i-se un accent mai mare și, prin urmare, dimensiune (relativă) mai mare decât omologul său care reprezintă lumea vizibilă Apoi, fiecare dintre aceste secțiuni este împărțită din nou în două părți inegale ale aceleiași rații una față de cealaltă, proporția mai mare a fiecărei subsecțiuni fiind dimensionată pe baza clarității sale relative din punct de vedere intelectual Cel mai mic dintre cele două segmente ale porțiunii vizibile a liniei, adică lumea vizibilă, este alcătuită din primele imagini - umbre, reflexii și altele asemenea - care sunt mai puțin "reale", mai "obscure", decât "lucrurile" pe care ei îl reprezintă în sine, adică ceea ce alcătuiește cea mai mare parte a lumii vizibile Republica Platon Cartea , d - b De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol și traduse de Paul Shorey Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Asection% D d pg Teologia Reconsiderată linia pentru că "lucrurile" în sine au o claritate intelectuală sau o definiție mai mare decât "imaginile" sau "umbrele" lucrurilor La fel, și în mod analog, lumea inteligibilă este, de asemenea, împărțită în două secțiuni inegale - de aceeași proporție Prima dintre care, subsecțiunea mai mică, constă în tratarea imaginilor lucrurilor și, prin diverse presupuneri și concluzii, se trag diverse idei sau "teorii", concluzii abstracte, adică raționamente "de jos în sus" sau "deductive" A doua secțiune, subsecțiunea mai mare a lumii inteligibile nu se ocupă de lucrurile în sine, sau chiar de imaginile sau reprezentările lor, ci doar de idei în sine și bazate pe raționamentul intelectual pur - dialectică sau logos - progresează din diverse presupuneri sau teze până la un prim principiu ontologic sau un set de principii, adică logica de jos în sus sau un fel de "raționament inductiv" Figura : Viziunea epistemologică asupra lumii a lui Platon, adică linia divizată analogică Platon continuă apoi să folosească această analogie a liniei divizate ca reprezentare și valoare sau valoare relativă a patru tipuri diferite de cunoștințe, folosind în esență linia divizată pentru a descrie viziunea sa epistemologică asupra lumii Fiecare secțiune pe care o descrie ca fiind "afecțiuni ale Sufletului", poate mai bine spus, "capacități" sau "facultăți" ale minții umane Cea mai mare secțiune a liniei reprezintă cea mai clară, cea mai puțin obscure și cea mai apropiată descriere a Adevărului sau Realității și este reprezentativă pentru concluziile trase prin utilizarea rațiunii pure (logos), facultatea minții care se ocupă numai de idei în și de ei înșiși și ajunge la concluzii de la principii până la cel mai mare și mai înalt principiu, adică Binele (segmentul DE) Acest tip de cunoaștere este urmat apoi de cunoștințe mai mici, la care ajunge facultatea de înțelegere, care trage diverse concluzii bazate pe "gândirea" nu doar la ideile abstracte în sine, ci și la lucruri și imagini (segment CD) Deci, deși acest tip de gândire, cum ar fi geometria de exemplu, încă se ocupă de lumea inteligibilă și, prin urmare, are o valoare mai mare decât tărâmul "vizibil" al percepției, are totuși o valoare mai mică decât concluziile trase prin rațiune pură și folosind idei pure, deoarece acest lucru tipul de cunoaștere se ocupă de obiecte, chiar dacă acestea sunt pur și simplu imagini sau reprezentări ale obiectelor sau lucrurilor fizice Aceste două tipuri de gândire care sunt clasificate în lumea inteligibilelor sunt apoi urmate de forme inferioare de cunoaștere care se ocupă direct de obiectele lumii vizibile, dintre care Platon se referă la cea mai înaltă "credință" sau "opinie" care se ocupă de obiecte ale simțurilor care există în lumea lumii vizibile însăși, ceea ce s-ar putea numi lumea materială sau domeniul fizicii (segmentul BC), și apoi cea mai joasă formă de cunoaștere * AC reprezintă cunoașterea lumii materiale sau "vizibile", iar CE reprezintă cunoașterea lumii "inteligibile" Imagine de la colaboratorii Wikipedia, "Analogia liniei divizate", Wikipedia, The Free Encyclopedia, octombrie , : UTC, [accesat octombrie ] pg Teologia Reconsiderată pe care el o descrie drept "conjectură" sau "imaginație" (segment AB) care se ocupă nu de lucruri în sine, ci de formele sau imaginile lor și se ocupă de asemănarea lucrurilor vizibile În această secțiune a Republicii, care precede metafora sa mai grafică a teoriei sale a formelor, așa cum este spusă în Alegoria Peșterii, deși învăluită în mijlocul unei lucrări socio-politice, o reprezintă din punct de vedere occidental pe cea a primele incursiuni prolifice și bine articulate în lumea metafizicii, adică explorarea adevăratei naturi a realității care stă la baza lumii simțurilor și încearcă să explice locul nostru în această lume și natura iluzorie și umbră a obiectelor noastre percepţie independentă de orice dogmă religioasă sau teologică De asemenea, ilustrează prevalența geometriei și a matematicii ca unul dintre mijloacele primare prin care această realitate poate fi înțeleasă, o caracteristică marcantă nu doar a tradiției filosofice platonice, ci și a tradiției filosofice occidentale în ansamblu Totuși, în Timeu, una dintre lucrările de mai târziu și mai mature ale lui Platon, el își expune punctul de vedere asupra naturii divinului, sursa universului cunoscut (vedere cosmologică), precum și rolul Sufletului în natură Și deși Platon și Socrate, așa cum sunt reprezentați de lucrările anterioare ale lui Platon, au respins teologia mitologică și antropomorfă care era răspândită în Grecia antică, Platon nu se îndepărtează complet de conceptul de creator teologic și divin sau supranatural al universului cunoscut, la cel puțin așa cum se reflectă în cuvintele lui Timeu în dialogul care îi poartă numele În Timeu, Platon descrie o "poveste probabilă" cu privire la modul în care a fost creată lumea, valorificând din nou rațiunea (logos) și dialectica și utilizarea grea a analogiei și metaforei, pentru a descrie crearea universului ca un produs al designului inteligent al unui creator, Demiurgul său În multe privințe, ideile și postulatele Timeului reprezintă o extindere a teoriei formelor a lui Platon pe care o introduce în Phaedo și Republica, dar urmărește dezvoltarea sa intelectuală în ideea de bine și rolul său în crearea cosmosului (kosmos), universul material în care trăim El începe din nou prin a face distincția dintre lumile inteligibile și cele sensibile, ceea ce el numește Ființă și Devenire, doi termeni care au ajuns să definească epistemologia lui Platon, precum și cosmogonia lui Acum, în primul rând, în opinia mea, trebuie să facem următoarea distincție Ce este ceea ce este întotdeauna Existent [ a] și nu are Devenire? Și ce este ceea ce este devenirea întotdeauna și niciodată nu există? Acum, una dintre acestea este percepută prin gândire cu ajutorul raționamentului, deoarece există mereu uniform; întrucât Vezi Republica Platon Cartea , c- e - De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol și traduse de Paul Shorey Cambridge, MA, Harvard Presa universitară; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Asection% D e și colaboratorii Wikipedia, "Analogia liniei divizate", Wikipedia, Enciclopedia Liberă , octombrie , : UTC, [accesat octombrie ] Făcut cu un pas mai departe poate fi interpretat ca însemnând că Platon susține o doctrină a naturii iluzorii a realității, la fel ca tradiția vedica și conceptul său de Maya Dar îngropată în alegoria sa se află și viziunea sa vagă și morbidă asupra rolului filozofului însuși, care are sarcina de a încerca să arunce lumină asupra adevăratei naturi a realității celor cufundați în ignoranță Demiurgul lui Platon, așa-numitul "Meșter divin" pe care el îl descrie în Timeu, devine unul dintre principiile teologice de bază în tradiția teo-filozofică elenă și una care sângerează și se potrivește destul de bine în concepția antropomorfă iudeo-creștină (și islamică) despre Dumnezeu Demiurgul englez provine din latinescul Demiurgus, care provine din grecescul Demiourgos (âppioupyoț), care înseamnă "meșter" sau "artizan", dar, desigur, s-a transformat în noțiunea mai teologică de Creator în cadrul tradiției teo-filozofice elene însăși Vezi colaboratorii Wikipedia, "Demiurge", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] pg Teologia Reconsiderată altul este un obiect de opinie cu ajutorul senzației neraționale, deoarece devine și piere și nu există niciodată cu adevărat Din nou, Platon face o distincție între lumea fizică sau vizibilă, care este supusă schimbării, și lumea eternă și neschimbătoare a inteligibilelor, Intelectul (Nous), care poate fi sesizat numai prin folosirea minții și a rațiunii, adică nu este perceptibil prin simțuri direct și poate fi deslușit în domeniul minții sau al gândirii El face distincția de bază între ceea ce este supus schimbării, lumea "vizibilă" sau "materială" (Devenirea) și ceea ce este etern și neschimbător (Ființa) Cunoașterea celor dintâi, care se încadrează în categoria științelor naturii, care este principala direcție și accentul al realității lui Aristotel, sau sferei cunoașterii, nu este respinsă definitiv de Platon, ci este ținută subordonată - datorită stării sale constante fluctuante și în schimbare - la lumea ideilor și gândirii care este reținută de inteligență (Nous) și rațiune (Logos) și care este neschimbătoare și eternă Tărâmul Devenirii este întotdeauna supus pieirii la un anumit nivel și, prin urmare, niciodată cu adevărat "este", sau se poate spune că "există" în contextul cadrului epistemologic și ontologic al lui Platon Este conceput prin ceea ce el consideră "opinie", făcând aluzie la faptul că percepția este subiectivă în natură și ceea ce o percepe sau experimentează nu este neapărat aceeași experiență sau percepție a altcuiva sau a unei alte ființe, de altfel Este perceput prin intermediul simțurilor, adică nu prin rațiune În timp ce acest din urmă tărâm "este", Ființă, este neschimbător și etern și este conceput, prins parcă, numai prin rațiune, minte și inteligență Nu este supusă schimbării și, prin urmare, potrivit lui Platon, se poate spune cu adevărat că "fii", sau se poate spune că "există" în cadrul epistemologic al lui Platon, de unde și termenul de Ființă pe care i-l atribuie el În acest context al distincției lui Platon între lumea Ființei și a Devenirii, așa cum o descrie aici în Timeu, este stabilită legătura dintre Platon și Parmenide În multe cercuri filozofice antice, se spune că Heraclit este mama învățăturilor lui Platon, unde se spune că Parmenide este tatăl său și că lucrările sale ulterioare, și din nou în mod specific în Timeu, vedem această distincție pe linia Ființei și Devenirii clar desenat, reprezentând cea mai matură formă a concepției intelectuale a lui Platon despre cunoaștere, adică ceea ce poate fi cunoscut, ceea ce filozofii numesc epistemologie Parmenide (la sfârșitul secolului al VI-lea începutul secolului al V-lea î Hr ) este cunoscut pentru singura sa lucrare, cunoscută sub titlul Despre natură, scrisă în versuri hexametrice, care, deși nu supraviețuiește în întregime, se crede că supraviețuiește în mare parte în tact, prin citate și fragmente ale filozofilor de mai târziu și comentatori, reflectând influența sa semnificativă asupra dezvoltării filozofice elene timpurii Cu siguranță, Parmenide este unul dintre cei mai influenți dintre "presocratici", și tocmai prin interpretarea filozofiei sale prin Platon se face această determinare Se crede că s-a născut în Elea, în sudul Italiei și, prin urmare, este catalogat din punct de vedere istoric ca parte a ramurii "italiane" a filosofiei elene timpurii - după Diogenes Laertius, aceeași ramură ca și Pitagora care reprezintă prima și cea mai timpurie din această tradiție și prin deosebire de ramura ionică din care fac parte Socrate, Platon și Aristotel, precum și cinicii și stoicii În poemul lui Parmenide, el descrie o călătorie pseudoalegoric sus pe porțile Raiului condus de un car de aur, unde este inițiat în înțelepciunea eternă, adică în misterele parcă, de către însăși zeița înțelepciunii Platon Timeu a- a Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DTim % Apage% D pg Teologia Reconsiderată reprezentată de zeița Noaptea, aceeași zeiță care joacă un rol critic în desfășurarea universului în tradiția mitologică orfică [În mitologia greacă clasică ulterioară, ea este personificată ca Atena, zeița înțelepciunii și fiica lui Zeus și, fără îndoială, ea este cea care reprezintă cel mai mult noțiunea de înțelepciune (adică sophia) așa cum o percepe și descrie Platon, în special ea natura luminoasă din perspectivă intelectuală ] În fragmentele care există din poemul său Despre natură, Parmenide distinge într-un limbaj foarte ezoteric și aproape mistic - și cu siguranță criptic - ceea ce se spune că "fie" sau există (spre eon) sau "realitatea adevărată" (aletheia), pe care îl asociază cu gândirea și limbajul și se distinge în totalitate de ceea ce nu se poate spune că există de fapt în același mod, adică ceea ce nu este "real" și este complet distinct de realitatea adevărată (din nou aletheia), datorită fluctuației sale și natura în continuă schimbare Lucrul care poate fi gândit și cel de dragul căruia gândul există este același; căci nu poți găsi gândul fără ceva care este, despre care este rostit Și nu există și nu va mai fi nimic în afară de ceea ce este, deoarece soarta l-a înlănțuit astfel încât să fie întreg și imobil De aceea toate aceste lucruri nu sunt decât nume pe care muritorii le-au dat, crezând că sunt adevărate - apariția și trecerea, ființa și neființa, schimbarea locului și schimbarea culorii strălucitoare [RP ] Cu Parmenide, așa cum îl cunoaștem din nou prin citatele și comentariile filozofilor din perioada elenă clasică și mai târziu, găsim ceea ce se crede a fi sursa epistemologiei lui Platon unde, în termeni vedici, lumea "numelui și formei" care se află într-o stare constantă de schimbare și flux, care se încadrează în domeniul a ceea ce Platon numește "opinie", este considerată a fi o formă inferioară de cunoaștere decât tărâmul lumii neschimbate și eterne a ideilor gândite, așa cum este discernută de pură rațiunea (logos), adică "adevărată realitate" pe care Parmenide o numește aletheia și la care Platon se referă ca fiind Ființă, din nou distinsă de ceea ce este Devenirea Această bifurcare și sublimare a lumii materiale pentru lumea eterică sau rațională oferă în cele din urmă baza pentru teoria formelor a lui Platon și este baza pe care el își construiește nu numai teoria cunoașterii, ci și cosmogonia, așa cum este subliniată în Timeu În plus, în timp ce Parmenide scrie în versuri hexametrice, există în mod clar o coeziune logică a operei sale, a unui argument sau a unui caz pe care încearcă să-l facă, pentru a stabili temeiurile existenței, într-un sens filozofic clasic, în care încearcă să justifice și să raționalizeze și, la rândul său, să ofere fundamentul logic pentru poziția sa de a stabili ceea ce "este" (la eon), sau se poate spune că există datorită naturii sale eterne și neschimbate, care, la rândul său, se distinge din nou și se consideră a fi de valoare intelectuală și filozofică mai mare decât cea care este supusă schimbării și dizolvării finale, adică lumea obiectivă și materială În acest sens, opera și filosofia lui Parmenide, care este reprezentată în ea, este nu numai strămoșul Ființei și Devenirii lui Platon, așa cum este prezentat în Timeu, ci și strămoșul mijloacelor prin care această distincție Filosofia greacă timpurie, traducere cu note și comentarii de John Burnet Capitolul IV , Parmenide din Elea Ediția a III-a ( ) Londra De la http://www classicpersuasion org/pw/burnet/egp htm?chapter= Pentru o descriere mai detaliată a filozofiei lui Parmenide și o analiză a fragmentelor existente ale lucrării sale Despre natură, a se vedea "Parmenides of Elea: What Is Versus What is Not", de Juan Valdez la https://snowconenyc com/ / / /parmenides-of-elea-what-is-versus-what-is-not și Parmenide intrare în Enciclopedia Stanford de filosofie la http://plato stanford edu/cgi-bin/encyclopedia/archinfo cgi?entry=parmenide pg Teologia Reconsiderată este stabilit, adică prin rațiune și argument pe care Platon le prezintă sub formă de dialog folosind logica sau dialectica, care poate fi privită ca o formă mai matură și mai evoluată de comunicare (scrisă) a ideilor și a metafizicii decât cea folosită de Parmenide care urmează în pe urmele poeților mitici anteriori Homer și Hesiod Trecând înapoi la cosmogonia lui Platon și relația ei cu lumile Ființei și, respectiv, a Devenirii în Timeu, găsim o descriere care este semnificativ antropomorfă în concepție și, totuși, se bazează pe delimitarea sa metafizică de bază a realității dintre Ființă și Devenire - adică ceea ce este permanent, etern și neschimbător și înțeles de rațiune (logos) și gândire sau idei (eidos), versus tărâmul sensibil care este supus schimbării și "opiniei" și, prin urmare, este caracterizat printr-un proces implicit creativ și distructiv Din nou, tot ceea ce devine trebuie să devină în mod necesar din cauza unei cauze; căci fără o cauză este imposibil ca ceva să dobândească devenirea Dar atunci când artizanul oricărui obiect, formându-și forma și calitatea, își ține privirea ațintită pe ceea ce este uniform, folosind un model de acest fel, acel obiect, executat în acest fel, trebuie neapărat [ b] să fie frumos; dar ori de câte ori se uită la ceea ce a luat ființă și folosește un model creat, obiectul astfel executat nu este frumos Acum, întregul Rai, sau Cosmosul, sau dacă există vreun alt nume pe care îl preferă în mod special, să-l numim prin aceasta, - deci, indiferent de numele lui, trebuie mai întâi să investigăm în privința lui acea întrebare primară care trebuie să fie investigat de la început în fiecare caz, - și anume, dacă a existat întotdeauna, neavând început de generație, sau dacă a venit la existență, având început de la un început A apărut; pentru că este vizibil și tangibil și posedă un trup; și toate aceste lucruri sunt sensibile [ c] și lucrurile sensibile, fiind percepute prin opinie cu ajutorul senzației, iau existență, așa cum am văzut, și sunt generate Și ceea ce a venit în existență trebuie în mod necesar, așa cum spunem, să fi luat existență din cauza unei Cauze Acum, a-l descoperi pe Creatorul și Tatăl acestui Univers era într-adevăr o sarcină; și, descoperindu-L, să-L declari tuturor oamenilor era un lucru imposibil Totuși, să ne întoarcem și să ne întrebăm în continuare despre Cosmos, - după care dintre Modele l-a construit arhitectul său? Aici vedem nu numai viziunea antropomorfă implicită, sau poate mai bine spus antropocentrică, a creației universale, ci și ipoteza fundamentală a cauzalității care se află în centrul a ceea ce poate cel mai bine denumește concepția sa cosmologică "teologică" Cu alte cuvinte, implicit în existența universului așa cum îl cunoaștem și îl percepem, de fapt implicit în existența în orice, este un element de cauzalitate chiar dacă în acest context el intenționează să însemne "scop" sau "motiv", mai degrabă decât un lanț fizic de cauzalitate care este modul în care am ajuns să identificăm sensul în epoca modernă a științei empirice Platon Timeu a- c Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DTim % Apage% D În acest context al noțiunii lui Platon de a fi și devenire, și a presupunerii sale implicite destul de libere, dar în același timp atotcuprinzătoare, a cauzalității sau scopului, Aristotel își stabilește viziunea metafizică asupra lumii care se bazează pe forma substanțială și cauzalitate - pg Teologia Reconsiderată Mai mult, el susține că universul trebuie să fi fost "creat" - adică are un fel de început în timp și spațiu, așa cum ar fi - pentru că există în tărâmul sensibil, tărâmul care este în sine definit de schimbare, este reținut prin "opinie", este perceput subiectiv și, prin urmare, se află - iarăși prin definiție - într-o stare constantă de flux care este legat de un proces creativ și distructiv implicit și veșnic prezent al Devenirii [ a] A fost după ceea ce este identic cu sine și uniform, sau după ceea ce a apărut; Acum, dacă este așa că acest Cosmos este frumos și Constructorul lui bun, este limpede că și-a fixat privirea asupra Eternului; dar dacă altfel (ceea ce este o presupunere nelegiuită), privirea lui era asupra a ceea ce a luat ființă Dar este clar pentru toată lumea că privirea lui era către Etern; pentru că Cosmosul este cel mai frumos dintre toate cele care au apărut, iar El cel mai bun dintre toate Cauzele Așadar, având în acest sens să existe, a fost construit după modelul a ceea ce este percepbil de rațiune și gândire și este identic cu sine [ b] Din nou, dacă aceste premise sunt acordate, este absolut necesar ca acest Cosmos să fie o copie a ceva Acum, în ceea ce privește fiecare problemă, este cel mai important să începeți de la începutul natural În consecință, în ceea ce privește o copie și modelul ei, trebuie să afirmăm că relatările date vor fi ele însele asemănătoare cu diversele obiecte pe care ele servesc să le explice; cei care se ocupă de ceea ce este constant, ferm și deslușit cu ajutorul gândirii, vor fi neclintiți și de neclintit; și în măsura în care este posibil și potrivit ca afirmațiile să fie irefutabile și invincibile [ c], ele nu trebuie să fie în niciun fel scurte; întrucât relatările a ceea ce este copiat după asemănarea acelui Model și este în sine o asemănare, vor fi analoge cu acestea și vor avea probabilitate; căci Eu ca Ființă înseamnă Devenire, la fel este și Adevărul credinței De aceea, Socrate, dacă, în tratarea noastră a unei multitudini de chestiuni referitoare la zei și la generarea Universului, ne dovedim incapabili să dăm relatări care sunt întotdeauna în toate privințele consecvente și perfect exacte, nu fii surprins; mai degrabă, ar trebui să fim mulțumiți dacă putem oferi relatări care nu sunt inferioare nicio probabilitate, amintindu-ne că atât eu, care vorbesc [ d], cât și voi, care judecați, nu sunteți decât creaturi omenești, astfel încât trebuie să acceptăm explicația probabilă a acestor lucruri și să ne abținem a căuta dincolo de ea În acest pasaj, îl găsim pe Platon, în cuvintele lui Timeu în dialog, susținând că trebuie să existe de fapt un model pe care cosmosul (kosmos) este modelat și că acest model trebuie să fie "cel mai bun" model, adică cel care este etern și neschimbător, ceea ce el presupune că este sursa tuturor lucrurilor, adică lumea Devenirii Acest model se bazează pe Binele, forma formelor, o idee eternă și neschimbătoare care poate fi cuprinsă - dacă poate fi înțeleasă deloc - de rațiune și gândire și din care lumea Devenirii este generată sau realizată din El echivalează aici lumea Ființei cu "realitatea adevărată", ceea ce el numește "Adevăr", iar lumea Devenirii cu domeniul "opiniei" sau "credinței subiective", aliniind aceste două principii metafizice care derivă probabil din Parmenide în mod direct cu teoria sa a cunoașterii Primul, tărâmul Ființă care este material, formal, eficient și final - toate acestea caută să definească mai bine ceea ce se poate spune că "există", ființa lui în calitate de ființă Cauzele eficiente și finale ale lui Aristotel reprezintă noțiunea lui Platon de "rațiune" sau "scop" care stă la baza existenței, în timp ce cauzele materiale și formale ale lui Aristotel reprezintă principiile de bază pentru lumea materială sau sensibilă Pentru mai multe detalii despre teoria lui Aristotel despre cauzalitate și despre modul în care aceasta se leagă de viziunea sa metafizică asupra lumii, vezi capitolul despre Aristotel din această lucrare și intrarea din Stanford Encyclopedia of Philosophy despre "Aristotel despre cauzalitate", care poate fi găsită aici: http://plato stanford edu/entries/aristotel-causality/ Platon Timeu a- d Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DTim % Apage% D pg Teologia Reconsiderată caracterizat prin rațiune, gândire și idei, el consideră a fi forma superioară de cunoaștere pe baza căreia aceasta din urmă, tărâmul Devenirii care este în continuă schimbare și într-o stare de flux și este caracterizat de opinie și credință subiectivă, este modelat sau modelat din Platon continuă apoi, prin narațiunea lui Timeu din dialog, să descrie în detaliu modul în care meșterul divin, Demiurgul, stabilește creația universală, ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de "Sufletul Cosmic", aplicând diverse forme raționale, proporționale, construcții matematice și geometrice (probabil de influență pitagoreică) asupra haosului primordial din care au apărut cele patru elemente de bază - pământ, aer, apă și foc - precum și cerurile și pământul și toate creaturile vii din ele Dar această lume a Devenirii și procesul creativ pe care el îl conturează în ea, încercând cât poate de bine să ofere o relatare logică și rațională a creației în ceea ce el numește o relatare "probabilă", bazându-se pe limitele și făcând aluzie la limitele cunoașterea umană în sine, în înțelegerea rațiunii și a cauzei și procesului final prin care universul ia ființă, presupune totuși că universul este creat după modelul Binelui, un creator binefăcător care oferă fundația Iudeului -Viziunea creștină asupra lumii [ a] Căci Dumnezeu a dorit ca, pe cât posibil, toate lucrurile să fie bune și nimic rău; de aceea, când El a preluat tot ceea ce era vizibil, văzând că nu era într-o stare de odihnă, ci într-o stare de mișcare discordantă și dezordonată, a adus-o în ordine din dezordine, considerând că prima stare este în toate privințele mai bună decât acesta din urmă Pentru Cel care este cel mai bun, nici nu a fost și nici nu este permis să facă vreo acțiune decât ceea ce este mai corect Prin urmare, în timp ce El a reflectat, El a perceput că dintre creaturile care sunt prin natură vizibile [ b], nici una care este irațională nu va fi mai corectă, comparând întreguri cu întregi, decât cea rațională; și, mai mult, acel motiv nu poate aparține nimănui în afară de Suflet Deci, datorită acestei reflecții, El a construit rațiunea în suflet și sufletul în trup, așa cum a modelat Totul, pentru ca lucrarea pe care El o executa să fie din natura ei cea mai corectă și cea mai bună Astfel, atunci, în conformitate cu relatarea probabilă, trebuie să declarăm că acest Cosmos a venit cu adevărat la existență ca o Creatură Vie înzestrată cu suflet și rațiune datorită providenței lui Dumnezeu [ c] Acest lucru fiind stabilit, trebuie să declarăm ceea ce urmează în ordine După care dintre Creaturile vii a construit-o Constructorul cosmosului? Nu ne vom demni să acceptăm niciuna dintre cele care aparțin prin natură categoriei "părților"; căci nimic care să semene cu imperfectul nu ar deveni vreodată corect Dar vom afirma că Cosmosul, mai mult decât orice altceva, seamănă cel mai mult cu acea Creatură Vie din care toate celelalte creaturi vii, separat și generic, sunt părți Căci acea Creatură Vie îmbrățișează și conține în sine toate Creaturile Vii inteligibile, așa cum acest Univers ne conține pe noi și pe toate celelalte creaturi vii vizibile [ d] care au fost modelate Căci, întrucât Dumnezeu a dorit să se aseamănă cel mai mult cu acea Creatură inteligibilă, care este cea mai frumoasă dintre toate și în toate privințele cea mai perfectă, El a construit-o ca pe o Creatură Vie, una și vizibilă, care conține în sine toate făpturile vii care sunt prin natură asemănătoare cu însuşi Putem vedea aici că Platon vede raționalul și ordonat ca fiind de o valoare mai mare decât haoticul și dezordonat și el atribuie cea mai mare valoare rațiunii în sine (din nou logos), care este atribuită și în cele din urmă echivalată cu Sufletul divin sau Cosmic Mai mult, Platon percepe universul, aproape în aceeași ordine cu tradiția stoică, care a fost foarte influentă în perioada greco-romană și a influențat teologia creștină timpurie Platon Timeu a- d Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DTim % Apage% D pg Teologia Reconsiderată (pneuma, spiritul divin), ca entitate vie, care respiră, care nu numai că întruchipează, încapsulează parcă tot kosmosul din interiorul său, dar este și înzestrată cu "Suflet" și "rațiune", așa cum este individul o oarecare măsură Dumnezeu aici, Sufletul Cosmic, este modelat după chipul omului, spre deosebire de invers, așa cum este prezentat în relatarea iudeo-creștină despre creație În centrul filozofiei lui Platon se afla credința în primatul ontologic al facultății raționale a omului, rațiunea, împreună cu instrumentele meseriei care reflectau și urmau să fie exploatate de această facultate - și anume rațiunea (logos), dialectica, logica și matematica - ca mijloc prin care adevărurile fundamentale ale acestor tradiții mistice antice puteau fi cunoscute sau scoase la lumină El a fost primul care a stabilit legătura dintre cosmogonie, fizică și etică într-un grad care nu se făcuse înainte, o caracteristică care a devenit una dintre caracteristicile primare ale filosofiei elene și romane și a fost chiar urmată în tradiția scolastică până la sfârșit a Evului Mediu Platon a stabilit și o bună parte din cadrul semantic, în limba greacă, prin care aceste subiecte ezoterice, complexe și interdependente puteau fi discutate și explorate, o dezvoltare a cărei importanță nu poate fi exagerată Căci înainte de Platon, limbajul filosofiei era învăluit în mit, analogie și metaforă, iar după Platon toate școlile filozofice și practicienii greci de acum la est aveau un vocabular de lucru prin care ideile și conceptele filozofice puteau fi explorate și elucidate în continuare, chiar dacă diferitele școli nu erau de acord între ele pe o varietate de probleme Contribuția unică a lui Platon la dezvoltarea teologică în antichitate poate fi văzută ca plasând facultatea rațională a omului ca instrument principal prin care ar trebui să fie trasă orice cunoaștere a zeilor, sau chiar realitatea în sine Abordarea sa sa extins cu mult dincolo de domeniul teologic, extinzându-se în domenii cunoscute astăzi ca Psihologie, Etică, Filosofie politică și, cel mai important, poate scopul vieții în sine Multe dintre contribuțiile sale de durată la dezvoltarea filozofică, și mai târziu științifică, în Occident nu sunt neapărat concluziile pe care le-a tras sau soluțiile pe care le-a propus, ci instrumentele și instituțiile pe care le-a stabilit pentru urmărirea lor Cu toate acestea, se poate spune definitiv că, cu Platon, supremația rațiunii și a raționalității în căutarea adevărului și a sensului în viață, precum și a naturii și originilor universului este ferm stabilită Pentru Platon, supremația epistemologică a tărâmului inteligibil, a lumii Ființei, asupra tărâmului sensibil, sau a lumii Devenirii, este caracteristica predominantă a metafizicii sale Primul dintre acestea este caracterizat de forme și idei din care universul material așa cum îl cunoaștem, precum și toate sufletele vii, sunt în cele din urmă "modate", toate modelate și decurgând din credința că Creatorul, dacă într-adevăr poate fi despre care se spune că există, trebuie să fi modelat lucrurile în funcție de ceea ce este mai corect și mai drept, adică cel mai bun sau cel mai bun pg Teologia Reconsiderată Perioada clasică a filosofiei antice chineze se întinde de la aproximativ secolul al VI-lea ВСЕ până în secolul al II-lea ВСЕ și este marcată de proliferarea și înflorirea multor școli filozofice diferite, o eră din istoria chineză denumită (de către istoricii, sinologii chinezi) " o sută de şcoli de gândire" În mod interesant, aceasta corespunde aproape exact proliferării și evoluției filozofiei în Occident în lumea elenă, precum și cu platonismul, stoicismul și epicureismul prinzând rădăcini în Marea Mediterană începând cu secolele V și IV ВСЕ Aceasta este uneori denumită așa-numita "Epocă axială", care este o perioadă din antichitate din jurul secolelor al VIII-lea până la al treilea ВСЕ în care au apărut simultan forme rapide și inovatoare de dezvoltare intelectuală în Persia, India, China și Grecia Unul dintre semnele distinctive ale tradiției filozofice chineze din antichitate este absența unei anchete filosofice semantice detaliate, cel puțin modul în care gândim ancheta filozofică în Occident Mai precis, ceea ce lipsește este ceea ce noi în tradiția intelectuală occidentală ne referim ca epistemologie, sau ceea ce se poate spune că este adevărat sau real Acest idealism platonician, în care întregul nostru cadru de fizică este de fapt ferm plasat și stabilit, a dat naștere metafizicii în sensul aristotelic clasic și este unul dintre semnele distinctive ale dezvoltării intelectuale în Occident din care s-a născut Știința așa cum o cunoaștem LăozT, împreună cu Confucius, sunt, fără îndoială, cei mai mari și mai influenți înțelepți ai antichității chineze În timp ce accentul filosofiei antice chineze era diferit de cel din Occident și din gândirea clasică elenă, cele două școli au diverjat ca accent și focalizare și, totuși, în același timp au evoluat împreună, la fel ca învățăturile lui Aristotel de la Platon (LăozT și, respectiv, Confucius) ) Cu DâodeJîng și celălalt text taoist clasic din antichitate, Zhuangzi, totuși, formează pietrele de temelie ale gândirii filosofice taoiste, YijTng fiind adoptat ceva mai târziu în tradiție, deoarece s-au scris diverse comentarii cu diverse mistice , interpretări asemănătoare ezoterice și taoiste chu-tzu poi-chio (Wade-Giles) sau zhdzi bâijio (pinyin), literal "toți filozofii sute de școli" Epoca axială este un termen definit de filozoful german Karl Jaspers la începutul secolului al XX-lea Epoca axială ( , noiembrie) În Wikipedia, Enciclopedia Liberă Preluat la : , noiembrie , de la https://en wikipedia org/w/index php?title=Axial Age&oldid= În timp ce istoricilor occidentali ai antichității le place să facă analogii între Confucius și LăozT cu Platon și Aristotel, în afară de datarea similară și influența de mare anvergură a filozofilor și gânditorilor respectivi din culturile lor, analogia începe să se destrame pe măsură ce te uiți în profunzime la tipul de filozofie pe care o predică, precum și metoda lor de predare - ambele rămânând caracteristici enigmatice pentru tradițiile respective Pg- Teologia Reconsiderată Figura : Confucius și Lăozi dintr-o frescă Han occidental ( ВСЕ - CE) În China antică, înainte de influența budistă, avem două școli primare de gândire care în cele din urmă domină peisajul intelectual și pseudo-teologic - confucianiștii, pe de o parte, cu accentul ei socio-politic și etic, împreună cu tradiția taoistă cu ei mai ezoteric înclinaţii În timp ce ultima școală nu a apărut și a evoluat în mod necesar spre deosebire de prima, cele două împreună reprezintă la un anumit nivel spectrul de concepții filosofice despre lume care sunt în mod distinct chinezești și care au dominat gândirea chineză cel puțin încă din perioada Han în secolul al II-lea ВСЕ Filosofia confuciană este asociată istoric cu Confucius ( - ВСЕ), așa cum se reflectă cel mai proeminent într-o lucrare atribuită lui, numită Analectele, precum și cu unul dintre adepții și interpreții săi proeminenți, Mencius (c - ВСЕ), care a trăit la câteva sute de ani după Confucius în timpul Perioadei Statelor Combatante ( - ВСЕ) În timp ce filosofia confuciană se concentrează pe etică, rituri și ceremonii și, în general vorbind, pe "comportament moral", tradiția filozofică taoistă timpurie nu numai că pătrunde în textul divinației Yljîng, cu accent pe Yîn și Yang ca forțe primordiale ale naturii, dar este de asemenea, figura proeminent într-unul dintre cele mai influente texte din toată antichitatea chineză atribuit lui LăozT ( - ВСЕ), denumit în Occident Calea Virtuții, dar în chineză este numit Daode Jîng, împreună cu text numit O frescă Han de Vest ( î Hr - d Hr ) care îl înfățișează pe Confucius (și LăozT), dintr-un mormânt din județul Dongping, provincia Shandong, China De la colaboratorii Wikipedia, "Confucius", Wikipedia, The Free Encyclopedia, octombrie , : UTC, [accesat octombrie ] pg Teologia Reconsiderată Zhuangzi al cărui autor este atribuit unui personaj istoric care poartă același nume, care a înflorit cam în același timp cu Mencius în secolul al IV-lea î Hr Confucius este alături de LăozT drept unul dintre marii filozofi chinezi independenți din antichitate, se presupune că l-a consultat pe LăozT cu privire la unele aspecte ale drepturilor funerare și fiind impresionat de percepția sa, sau așa spune tradiția Confucius era din statul Lu din China de Est, din care s-a născut dinastia Zhou, în care a servit cel puțin ca o formă inferioară de oficial de stat Tradiția care a apărut în urma lui Confucius este mult mai concentrată din punct de vedere etic și social decât tradiția atribuită lui LăozT, acesta din urmă fiind considerat autorul unuia dintre, dacă nu chiar al textului de bază al taoismului, adică Daode Jing Principiile expuse în Analecte (o lucrare atribuită lui Confucius, dar cel mai probabil transcrisă cândva după trecerea lui de către adepții/studenții săi), precum și filosofia transmisă în textele atribuite adeptului său Mencius reprezintă ceea ce am putea numi chineză ortodoxia filozofiei, așa cum s-a dat că aceste texte, împreună cu alte clasice (Cinci clasice, vezi mai jos) au devenit parte a curriculum-ului de bază care era necesar pentru a promova examenele de stat pentru o mare parte din istoria Chinei, despre care se spunea că au fost comentate de către Confucius însuși de aici și legătura strânsă dintre filosof și textele în sine Una dintre principalele surse de material din această perioadă este Înregistrările Marelui Istoric (Shiji), o lucrare care conturează istoria și viețile oamenilor influenți din istoria chineză din vremea conducătorului mitic Împăratul Galben (Huangdi) - mileniul III Î Hr sau cam așa ceva - împăratului Wu ( î Hr - î Hr ), conducătorul contemporan al autorului final al cărții, STmă Qian Aceasta este o lucrare extraordinară care a durat mai multe vieți pentru a fi finalizată și rivalizează cu opera lui Herodot sau Tucidide din Occident în ceea ce privește amploarea și erudiția În ea, găsim o secțiune de biografii care marchează viețile și istoriile multora dintre cei mai influenți filozofi/filozofii chinezi din antichitate (asemănătoare cu infama lucrare a lui Plutarh Parallel Lives din secolul I d Hr ), care se referă în mod specific la existența și predominarea a șase școli filozofice la acea vreme; și anume confucianismul, legalismul, taoismul, mohismul, școala de Yin-Yang și logicienii Odată cu consolidarea statelor beligerante de către dinastia Qin ( - î Hr ) și apoi odată cu starea Chinei moderne mai mult sau mai puțin oficializate în fostele/dinastii Han de Vest ( î Hr - CE), un curriculum standard al textelor clasice care a acoperit cultură, imnuri, tradiții, filozofie și etică a fost dezvoltat pentru funcționarii publici, care a fost în cea mai mare parte utilizat continuu ca curricula clasică de bază de stat până în secolul al XX-lea În î Hr , împăratul Wu al dinastiei Han a înființat o academie în care urmau să fie instruiți funcționarii publici și, din acest punct, confucianismul, așa cum era înțeles la acea vreme cu înclinația sa morală și etică specifică, este efectiv adoptat oficial de stat Totuși, ca parte a acestui proces, a avut loc o distrugere sistemică a cunoștințelor antice, așa-numita "Arderea cărților" în î Hr prin decret oficial al dinastiei Qin Acest eveniment trebuie avut în vedere ori de câte ori se încearcă o lectură adevărată a diferitelor dezvoltări intelectuale care au avut loc în profundă antichitate chineză În timp ce măsura în care lucrările filozofice antice au fost distruse și pierdute este dezbătută și nu poate fi determinată cu certitudine (nu știm ce nu știm), este probabil totuși că multe dintre documentele istorice și ritualice asociate cu alte tradiții și state concurente nu au supraviețuit acestei arderi de cărți și epurării socio-politice așa cum ar fi Știm că tradiția intelectuală confuciană supraviețuiește totuși intactă, deoarece aceasta devine religia sponsorizată de stat, dacă putem numi așa De asemenea, știm că textele și manualele de divinație, așa cum se reflectă în tradiția din jurul lui Zhou Y - care a evoluat în Cartea Schimbărilor sau Yijing așa cum îl cunoaștem astăzi - au supraviețuit și ele, fără îndoială, în mare măsură datorită lor pg Teologia Reconsiderată scop utilitar și socio-politic pentru clasa conducătoare, precum și importanța filosofică pe care textul a ajuns să aibă odată cu tradiția confuciană, deoarece comentariile clasice "confucianiste" au fost adăugate textului divinației în ultima parte a primului mileniu î Hr Din acest moment, într-o tradiție aproape neîntreruptă de la sfârșitul secolului al II-lea î e n până în , examenele pentru funcții publice au inclus în programa lor de bază un studiu a ceea ce este cunoscut sub numele de Cinci Clasici, (Efe; Wu Jing) , un set de texte din China din antichitate care au fost selectate de școala confuciană (Ru) ca fiind autoritare în chestiuni de rituri, ritualuri, istorie, divinație și, la rândul lor, stabilind standardul comportamentului moral și etic pentru individ și statul în general Cele Cinci Clasici, așa cum sunt prezentate de savanții și conducătorii din Hanul de Vest, și considerate încă clasice și sunt elemente de studiu până în prezent, sunt: Shujingor Cartea Documentelor: o colecție de proză retorică care acoperă înființarea civilizației antice chineze, împărțită în patru capitole, începând cu domnia semi-mitică a lui Yu cel Mare, urmată de materialul dinastiei Xia, apoi dinastia Shang și culminând cu Material din dinastia Zhou reprezentând înălțimea, sau epoca de aur, a civilizației antice chineze, pe care o mare parte din etica și moralitatea confuciană o considerau standard Shijing sau Cartea Cântecelor: cunoscută și sub denumirea de Cartea Odelor sau Clasic al poeziei, constând din peste de cântece populare antice, imnuri și cântece rituale recitate și asociate cu diferite rituri, ritualuri și ceremonii datând din secolul al XI-lea până în secolul al VII-lea î Hr Liji sau Cartea Riturilor: colecție de texte care descriu normele sociale, administrarea și riturile ceremoniale ale dinastiei Zhou [Cartea Riturilor, împreună cu Riturile lui Zhou (Zhouli) și Cartea Etichetei și Riturilor (Yili) sunt cunoscute împreună ca "Trei-Li" (San Li) ] Chunqiu sau Analele de primăvară și toamnă: o înregistrare istorică a statului Lu, statul natal al lui Confucius, care acoperă ultima parte a secolului al VIII-lea î Hr până la prima parte a secolului al V-lea î Hr ( - î Hr ) Yijing sau Cartea Schimbărilor: ultimul dintre clasici care a fost adăugat pe listă Un text de divinație care datează cel puțin din epoca dinastiei Zhou, în forma sa originală, denumit uneori Zhou Yi, constând din de capitole sau secțiuni de simboluri de divinație împreună cu comentarii (zhuan) numite shi yi sau Zece aripi, care au fost anexate în a doua jumătate a primului mileniu î e n și atribuită savanților confuciani În timp ce termenul clasic ("jing", fe) nu este atribuit în mod direct niciunui dintre filozofii "confuciani", în mod direct, vedem termenul adoptat și explicat pentru prima dată în tradiția confuciană de către Xunzi (Hsun Tzu, c -) î Hr ), un filozof confucianist în timpul perioadei târzii Statelor războinice care a expus și a concretizat multe dintre preceptele etice, politice și logice de bază prezentate de Confucius și adepții săi, dintre care cel mai influent a fost cu siguranță Mencius ( - ) BCE), autorul atribuit al unui text care îi poartă numele Așa cum Xunzi descrie termenul clasic, jing, cuvântul provine de la cuvântul care înseamnă "fir de plumb" sau "urzeală" la țesut, indicând noțiunea că clasicii sunt considerați "fir" sau "idei principale" de la care filosofia chineză ar trebui să se bazeze Această noțiune a unui cuvânt care înseamnă mai mult sau mai puțin "fir" cu analogia cu țesutul pentru a descrie o lucrare canonică sau spirituală se găsește, de asemenea, în mod interesant nu numai în tradiția filozofică indiană, unde termenul sutra, care înseamnă "fir", este folosit pentru a descrie principalele texte scripturale vedice (Brahma Sutre, de exemplu) și chiar supraviețuiește astăzi în tradiția noastră academică tradițională occidentală - pentru că latinul "textus" este participiul pasiv perfect al verbului a țese, texo Vezi Cele cinci clasice "confucianiste", de Micahel Nylan Yale University Press Introducere pg - În literatura antică există referire la un al șaselea clasic, un clasic al muzicii (Yueh-ching sau Yue-Jing), dar această lucrare fie este pierdută, fie conținutul ei a fost îmbinat într-unul sau mai multe dintre cele cinci Clasici pg Teologia Reconsiderată Confucius, sau Maestrul Kong, așa cum este menționat în textele chinezești, aparținea de fapt unei clase de educatori/predicatori/preoți denumiți în chineză ca Ru, care corespund vag sofiștilor din Grecia clasică sau clasei de preoți brahmani din India antică care facea schimb de burse și îndatoririle preoțești contra unei taxe și/sau lucra ca parte a unui stat sau administrație Așadar, în timp ce doctrinele din aceasta sunt de obicei numite "confucianiste", cuvântul este traducerea tipică a termenului Rujiă în limba literară chineză și tradiția filozofică și denotă ideea de "clasicist" sau "eruditar" împreună cu învățăturile și textele specifice atribuite școlii lui Confucius însăși Vechiul chinez Rujiă ar putea fi numit chiar "preot", nu în sens creștin, ci mai mult în sens brahman, în sensul că ei erau responsabili de asigurarea îndeplinirii corespunzătoare a ritualurilor și prezidau diferite ceremonii de stat și culturale importante Preoții brahmani din India antică și chiar și din timpurile moderne au o funcție socială foarte asemănătoare Înțelegerea moștenirii și a contextului social și istoric al filozofiei confuciane necesită înțelegerea fundalului Școlii lui Ru, adică a Rujiă care a fost atribuită direct moștenirii lui Confucius însuși O descriere bună a sursei gândirii confuciane și a relației sale cu așa-numita "Școală a lui Ru" poate fi găsită de pe ChinaKnowledge de, o Enciclopedie online de istorie, literatură și artă chineză Savanții de la începutul secolului al XX-lea au încercat să afle originea reală a experților Ru Unii i-au identificat ca o clasă de profesioniști ai dinastiei Shang, unii ca experți în statul Lu, statul natal al lui Confucius Este sigur că termenul Ru a apărut doar în perioada de primăvară și toamnă târzie (sec - î Hr ) Ru erau specialiști în ritualuri și muzică, cu un accent extraordinar pe riturile funerare și pe venerația strămoșilor Aceste ritualuri erau atât de complexe încât toate instanțele diferitelor state, precum și membrii clasei bogate, aveau nevoie de astfel de experți O astfel de cunoaștere profesională a continuat să joace o parte importantă a învățăturii confucianiste și a fost crucială pentru stabilirea confucianismului ca doctrină de stat în timpul fostei perioade Han Pe lângă ritualurile pure (tipul, aranjamentul și numărul de instrumente de sacrificiu; muzică de cântat; acțiuni de executat), eticheta a jucat un rol important în învățăturile Ru Termenul pentru ritualuri este li S, cel pentru etichetă yi Primul caracter include radicalul "chestiuni spirituale" (^) și un vas de ofrandă (S), al doilea caracter radicalul "omul" (f) și termenul "a se face frumos" hț) Acesta din urmă a devenit unul dintre conceptele de bază ale confucianismului Putem vedea aici o conexiune mai clară stabilită între această clasă antică preoțească sau academică de indivizi și învățături care au fost asociate cu Rujiă și au fost o parte integrantă a societății antice chineze din care Confucius a extras și a reprezentat-o și din care multe dintre principiile de bază a gândirii "confucianiste" provine din Utilizarea și adoptarea pe scară largă a termenului confucianism în Occident ca traducere pentru cuvântul chinezesc Râjiă, sau Școala lui Ru, ilustrează cât de încorporat este integrat sistemul de credințe legat de descendența confuciană în cultura și societatea chineză în general Căci, după cum am menționat mai sus, în perioada dinastiei Han, studiul și îndoctrinarea în textele confucianiste, care includeau cei cinci clasici, au fost adoptate oficial de stat ca o modalitate de integrare a regatelor disparate ale Vezi Cele cinci clasice "confucianiste", de Micahel Nylan Yale University Press Introducere pg De pe www chinaknowledge de, CHINAKNOWLEDGE - un ghid universal pentru studiile chineze Acasă->Gândire și filosofie->Confucianism de Ulrich Theobald, iulie la http://www chinaknowledge de/Literature/Classics/confucius html pg Teologia Reconsiderată China antică după secole de război și ceartă În timp ce cercetătorii occidentali consideră în mod obișnuit această școală de gândire prezentată ca programa standard de stat în dinastia Han drept "confucianian", Confucius se considera mai degrabă un mediator și un transmițător al cunoștințelor și înțelepciunii antice, mai degrabă decât creatorul unei școli distincte de filozofie în sine Cele mai ilustrative exemple ale învățăturilor lui Confucius însuși provin din Analectele, o carte cu ceea ce ar putea fi cel mai bine descris ca anecdote, zicători și alte povești diferite care sunt atribuite direct lui Confucius însuși sau adepților săi direcți The Analects este o compilație de cuvinte și învățături ale lui Confucius și ale unora dintre principalii săi adepți, care este transmisă într-un stil conversațional sau anecdotic, cu o utilizare largă a parabolelor și a analogiei, mai degrabă decât a filozofiei sau a metafizicii seci În acest sens, dintr-o perspectivă occidentală, s-ar putea să nu considerăm că este o lucrare "filosofică" în sine, ci reflectă o tradiție orală de zicători sau înțelepciune care este asemănătoare cu unele dintre tratatele Upanishadice sau Maestrul a spus: Să studiezi și, la momentul potrivit, să practici ceea ce ai studiat, nu este aceasta o plăcere? Când prietenii vin din locuri îndepărtate, nu este aceasta bucurie? Să rămână neacurat când talentele lui sunt nerecunoscute, nu este acesta un junzi [domn]? Maestrul Tu ai spus: Este rar să găsești o persoană care este filială cu părinții săi și respectuoasă față de bătrânii săi, dar căreia îi place să se opună superiorului său conducător Și niciodată nu a existat cineva căruia să nu-i placă să se opună conducătorului său care a ridicat o răzvrătire Junzi lucrează la rădăcină - odată ce rădăcina este plantată, se naște dao Filialitatea și respectul față de bătrâni, nu sunt acestea rădăcinile ren [umanității]? Stăpânul a spus: Cele ale cuvintelor viclene și ale expresiei pline de grație sunt rareori ren Din primele pasaje ale cărții găsim introducerea multora dintre conceptele de bază care urmau să devină să definească tradiția Rujiă; și anume ideile lui ren și junzi, traduse în mod obișnuit ca "umenință" și, respectiv, "domnilor", precum și referire la dao însuși care a pătruns în toată gândirea filozofică chineză din antichitate, stabilind cu totul unele dintre pietrele de temelie ale eticii și sociologice -filozofie politică care avea să poarte numele de Confucius de-a lungul istoriei culturale lungi și continue a Chinei Filosofia confuciană s-a concentrat în primul rând pe comportamentul și relațiile individului în contextul său familial și social general pentru a stabili armonia și echilibrul mai întâi în interiorul individului însuși, extinzându-se la unitatea familiei, apoi la rândul său în interiorul culturii și al societății în general, culminând cu echilibru și armonie la nivel de stat-naţiune care era responsabilitatea clasei conducătoare Sistemul de credințe nu a respins trecutul, de fapt l-a îmbrățișat și, de asemenea, nu a respins autoritatea sau conducerea, ci a integrat aceste aspecte ale societății într-un cadru intelectual etic și socio-politic cuprinzător, înrădăcinat în viziunea antică chineză asupra rolului Raiul (Tiăn) în domeniul treburilor umane precum și principiul Dao Analele lui Confucius Cartea I, versetele - Pagina Traducere și introducere de Robert Eno Ediție de predare on-line disponibilă la http://www indiana edu/~p /Analects of Confucius (Eno- ) pdf Parantezele sunt inserări ale autorilor pg Teologia Reconsiderată Câteva extrase suplimentare din Analecte care ilustrează forma prozei, așa cum este stabilită în tradiția orală a învățăturilor și a spuselor, cel puțin în traducerea engleză, precum și accentul continuu pe dreptate (yi), comportament (jânzi) ritual (li) și respectul față de ceilalți (re) care predomină pe parcursul lucrării: Stăpâne Tu ai spus: Încrederea este aproape de dreptate [yi]: cuvintele cuiva sunt verificate adevărate Evlavia este aproape de li [ritual]: ține rușinea și rușinea la distanță Unul care poate fi în acord cu acestea și nu se poate îndepărta de la calea tatălui său - un astfel de om poate fi cu adevărat venerat Stăpânul a spus: Atitudinea junzi [domnului] față de lume este aceasta: nu este nimic pe care să insiste, nimic despre care să refuze, pur și simplu se aliniază lângă dreapta [yi] Maestrul a spus: Dacă cineva este evlavios, dar fără ritual, este împovărat; dacă cineva este vigilent, dar fără li, este frică; dacă cineva este curajos, dar fără li, se provoacă haos; dacă cineva este simplu, dar fără li se provoacă afronturi Când junzi [domnul] este devotat părinților săi, oamenii se ridică ca ren [uman]; când nu-și lepădă vechii camarazi, oamenii nu sunt necinstiți Maestrul Zeng s-a îmbolnăvit Meng Jingzi la chemat Maestrul Zeng a spus: "Când o pasăre este pe cale să moară, chemarea lui este jalnoasă; când un om este pe cale să moară, cuvintele lui sunt bune "Sunt trei lucruri pe care un junzi [domn] le prețuiește în dao În atitudine și purtare, feriți-vă de aroganță; în expresia feței, păstrați-vă aliniat aproape de fidelitate; în rostirea cuvintelor, păstrați-vă departe de abrazivitatea grosieră "În ceea ce privește chestiunile minore ale instrumentelor rituale [H], există funcționari care se ocupă de acestea " Vedem aici referiri la multe dintre principiile și terminologia cheie care pătrund în filosofia confuciană ca sistem de credințe axat pe binele social și politic (ren) și pe îmbunătățirea individului prin efectuarea corespunzătoare a ritualului (li) și înțelegerea adecvată și afișarea etichetei culturale (yi), subliniind respectul față de strămoși și tradiție în general Un scurt rezumat și o descriere a acestor trei termeni cheie care sunt utilizați în Analecte și sunt reflectați în mod constant în ceea ce considerăm a fi gândirea confuciană sunt: Ren (D): o virtute etică cuprinzătoare: bunăvoință, umanitate, bunătate, Li (S): instituțiile rituale ale Zhou, dintre care Confucius a fost un maestru practicant Gama de comportamente care fac obiectul categoriei largi desemnate de acest termen variază de la protocolul politic la ceremonie de judecată, rit religios la sărbătoarea satului, eticheta zilnică până la disciplinele de conduită personală atunci când sunt singuri și Yi (^): Dreptul sau Neprihănirea, adesea o completare a ren, care denotă alegeri de acțiune corecte din punct de vedere moral sau viziunea morală care permite cuiva să le facă Analele lui Confucius Extrase din capitolele , și marcate corespunzător Traducere și introducere de Robert Eno Supliment de predare on-line disponibil la http://www indiana edu/~p /Analects of Confucius (Eno- ) pdf Parantezele sunt completări ale autorilor Selectați lista de termeni cheie din The Analects of Confucius Traducere și introducere de Robert Eno Supliment de predare on-line disponibil la http://www indiana edu/~p /Analects of Confucius (Eno- ) pdf pg Teologia Reconsiderată Pe parcursul Analectelor ni se prezintă apoi un set de învățături care nu resping tărâmul zeilor sau spiritelor (shen W), nici Mandatul Raiului (Tiănmlng sau rolul Raiului în treburile umane) în general (Tiăn) sau chiar Dao-ul însuși, dar le absorb și le încapsulează ca principii călăuzitoare pentru omenire prin respectarea tradițiilor, credințelor, ritualurilor culturale și ritualurilor care au dat înapoi la o epocă trecută a ceea ce era considerat a fi "Epoca de Aur" " a civilizației chineze, perioada legendară a civilizației antice chineze marcată de începutul dinastiei Zhou Învățăturile prezentate de Confucius, așa cum se reflectă în Analecte în mod specific, erau practice în aproape toate sensurile cuvântului, deoarece nu se ocupau de natura universului, tărâmul zeilor sau spiritelor sau orice alt subiect pe care l-am putea considera " religios" sau "teologic" sau chiar "filosofic" în sensul occidental al acestor termeni, cu toate acestea, Confucius nu a fost nici el ateu din nici un fel de imaginație Dreptatea (yi), adevărul, dreptatea, reverența, importanța ritualului (li) și relația lor integrată cu Dao și Rai (Tiăn) sunt toate constructe intelectuale cheie care stau la baza învățăturilor încapsulate în Analectele Confucianiste, una dintre cele mai influente dintre ele toate textele filozofice clasice chineze din antichitate Având în vedere tonul narațiunii din Analecte, cineva este tentat să se uite la Confucius așa cum s-ar putea privi la un bunic bătrân și înțelept Unul care a călătorit și a învățat multe în anii săi, este foarte bine citit și învățat despre scripturile antice, a deținut influență asupra funcționarilor de stat și a formelor de guvernare și este pătruns în tradiție și cultură și la care întreaga comunitate a privit în mod clar cu respect și admirație - nu pentru bogăția sau puterea lui, ci pentru înțelepciunea și învățăturile sale După cum puteți vedea clar aici, acesta nu este un text religios în felul în care l-am gândi noi în tradiția teo-filozofică occidentală și totuși poate fi văzut (deși vag) ca analog cu Vechiul Testament în tradiția iudeo-creștină ca reprezintă învăţătura fondatorului şcolii de gândire - Confucius ca Moise chinezesc În ceea ce privește accentul pus pe revelația divine în Occident, așa cum se reflectă în tradițiile care înconjoară Biblia și Coranul, de exemplu, textele care alcătuiesc Cinci clasici pentru chinezi ajung mult mai departe în antichitate, rivalizând cu epoca nu numai a primii filozofi eleni precum Parmenide, Heraclit și Pitagora, dar și unele dintre textele Upanishadice de mai târziu, precum și textele care înconjoară tradiția lui Buddha În timp ce tradiția din jurul lui Confucius împărtășește multe dintre aceleași caracteristici ale gândirii platonice timpurii, prin aceea că încearcă să stabilească baza rațională pentru comportamentul etic și ordinea socio-politică, importanța și rolul cântării, imnurilor și ritualurilor etc sunt cu totul unice și într-un anumit sens poartă multe din aceleași asemănări ale Vedelor în semnificația atașată ritualului și ceremoniei Deși nu a fondat și nici nu a început o școală în sine, cu siguranță nu în sensul filosofic elen, este clar că Confucius a avut o influență profundă asupra multora dintre filozofii care au venit după el, fie că erau de acord cu învățăturile sale sau nu Acest sistem de credințe filozofice, confucianismul, s-a concentrat pe ceea ce am numi în Occident filosofia politică sau etică, care era doar un subset al sistemelor filosofice care se dezvoltau cam în același timp în lumea elenă (în special școlile lui Platon și Aristotel) , a devenit viziunea asupra lumii și sistemele de credințe predominante în China, nu doar în antichitate, ci chiar până în epoca modernă, de fapt Deci, în timp ce, pe de o parte, savanții occidentali trebuie să navigheze printr-un peisaj lingvistic și semantic foarte diferit atunci când încearcă să înțeleagă și să mapeze dezvoltarea filozofică chineză din antichitate cu ea pg Teologia Reconsiderată omologii Occidentului, pe de altă parte, într-un anumit sens, avem o standardizare foarte timpurie a textelor care ajunge direct, și mult mai în urmă, în antichitatea chineză decât tradiția scripturală din Occident În ciuda concluziei pe care s-ar putea trage despre "religiozitatea" confucianismului, este foarte corect să spunem că Orientul Îndepărtat este confucianist sau, după caz, taoist, la fel cum noi, în Occident, putem fi descriși cel mai bine ca fiind creștini (sau evreiesc sau islamic după caz) Și acesta este un punct important Avem tendința de a clasifica contrapărțile noastre din Orient drept budiste, creștine sau hinduse, dar nu reușim să dăm cu adevărat din cauza sistemelor clasice de gândire teo-filozofice chinezești - confucianian și taoist - cel puțin în limbajul comun în afara cercurilor academice care sunt interesate de astfel de lucruri pg Teologia Reconsiderată Deoarece școala confuciană era denumită Rujiă, școala taoistă a fost denumită Daojiă, fiecare numită ca fiind una dintre cele șase școli filosofice principale din perioada statelor în război până la începutul/fostul Han În timp ce un "canon" taoist nu a fost stabilit decât mult mai târziu în istoria chineză , setul de bază al textelor filosofice taoiste au fost întotdeauna Daode Jîng, Zhuangzi și apoi ceva mai târziu Yljing - în special comentariul acestuia, adică Cele Zece Aripi care integrează atât filosofia taoistă cât și învățăturile Râjiăi Daode Jîng este atribuit lui LăozT însuși, un contemporan oarecum mai în vârstă al lui Confucius, despre care tradiția consideră că a servit mai târziu în viață ca păstrător al arhivelor pentru curtea din Zhou O descriere bună a esenței daoismului și a viziunii antice chineze subiacente asupra lumii din care își stabilește principiile sale filozofice fundamentale poate fi găsită de sinologul Dr Ulrich Theobald, MBA, pe site-ul său dedicat filosofiei și literaturii chineze antice www chinaknowledge de: Calea [Dao] nu este doar fundalul metafizic al tuturor lucrurilor, ci este forța prin care cele "zece mii de lucruri" [wanwu] au luat ființă Cartea Lăozi spune că Dao a produs unul (materia) [TaiJÎ], unul a produs pe cei doi (YTn și Yâng), cei doi au produs pe cei trei (Raiul, Pământul și Omul), iar cei trei au produs cele zece mii de lucruri ( Dao sheng yi, yi sheng er, er sheng san, san sheng wan wu[wanwu]) Dao este inclus în mod imparțial în toate lucrurile care au luat ființă, iar forța și influența sa este extinsă peste tot, fără restricții Nu are formă și nici prelungire, este "gol" Versul specific la care se referă este unul dintre cele mai des citate și celebru din Daode Jîng și este de la mijlocul textului Ea vorbește cu Dao în contextul creării universului material, așa cum ar fi cosmogonia taoistă chineză Calea (Dao); unul naște doi; doi naște trei; trei naște nenumăratele creaturi Nenumăratele creaturi poartă pe spate Yînul și îmbrățișează în brațe Yâng-ul și sunt amestecul forțelor generatoare ale celor doi Toate textele, comentariile, literatura și școlile taoiste aderă la aceste principii cosmologice de bază și adevăruri de bază În timp ce descrierea diferitelor mijloace pentru atingerea echilibrului și armoniei în viața personală Canonul taoist clasic numit Doozong a fost compilat în jurul anului d Hr și constă din aproximativ de texte, Daode JTng și Zhuangzi reprezentând lucrările fundamentale, fundamentale Pentru detalii, vezi colaboratorii Wikipedia, "Daozang", Wikipedia, The Free Encyclopedia, septembrie , : UTC, [accesat septembrie ] Ceea ce știm despre viața lui LăozT provine în primul rând din Registrele Marelui Istoric, adică Shiji, scrise în anii de mai târziu din fosta dinastie Han (sec III/II ВСЕ) În ea este povestită o poveste, la care se face referire și în Zhuangzi, că la un moment dat Confucius s-a întâlnit și s-a consultat cu LăozT cu privire la diferite chestiuni rituale Deși nu este clar dacă acesta este sau nu un fapt istoric sau o fabulă inventată de adepții de mai târziu ai lui LăozT pentru a-și legitima învățăturile, povestea persistă totuși în tradiția chineză antică care leagă cele două mari figuri intelectuale din antichitatea chineză Pentru detalii vezi Chan, Alan, "LăozT", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de primăvară ), Edward N Zalta (ed ), URL = chttp://plato stanford edu/archives/spr /entries/Lăozî /> Capitolul povestea LăozT, pg - Gândirea și filosofia chineză: Daoismul filozofic De Dr Ulrich Theobald, MBA De la http://www chinaknowledge de/Literature/Daoists/daoists html Lao Tzu, Tao Te Ching (Daode JTng) Traducere de DC Lau Penguin Books, Capitolul , versurile și Pg pg Teologia Reconsiderată iar în societate în general poate diferi în diferite tradiții interpretative daoiste, credința teo-filozofică daoistă în noțiunea că toate lucrurile emană și își au originea în Dao este în cele din urmă principiul unificator al tradiției taoiste Viziunea taoistă ortodoxă așa cum ar fi, sau cel puțin textul unic care reflectă principiile de bază daoiste mai mult decât oricare altul, este fără îndoială Daode Jing, textul clasic chinezesc din secolul al VI-lea î Hr , care este la egalitate cu Biblia creștină în ceea ce privește circulație și influență, precum și în calitatea prozei Daode Jing este scris în chineză clasică, o scriere veche care datează de la sfârșitul perioadei de primăvară și toamnă (secolele VIII-V î Hr ) până la sfârșitul dinastiei Han (sfârșitul secolului al III-lea î Hr ) și este reprezentativă pentru Vechiul Limba chineza Desigur, orice traducere a acestui text în limba engleză modernă, ca oricare dintre textele chinezești din antichitate, vine cu provocări interpretative și transliterative În timp ce în textul însuși, cel puțin în limba chineză clasică, limba și simbologia antică rămân intacte, o mare parte din simbolologia și stilul lucrării și, desigur, referințele culturale nu supraviețuiesc prin transmitere, așa cum o fac mulți dintre clasicii occidentali că forma de bază a scrierii nu are nicio legătură cu a noastră Ilustrand diferitele interpretări și stilul unora dintre scrierile antice daoiste, putem privi comparațiile dintre diferitele traduceri ale sinologilor din linia de deschidere a Daode Jing, poate cea mai faimoasă și des citată vers nu doar în întregul taoism, dar poate chiar și în toată filozofia orientală: Dao ke dao fei chang dao jjț (în prima, a treia și a șasea poziție aici) înseamnă "cale", "cale", "cale", "a urma", "a merge pe o potecă" Înseamnă și "a vorbi", "doctrine" '!f funcționează ca modal englezesc "poate" [sau, în acest context, "este înțeles" sau "poate fi înțeles"] j^a semn de negaţie; de obicei în sensul "nu la fel ca" "nevariabil", "constant", "durabil", "neschimbător" Literal, deci, avem ceva de genul "Dao (Ж) care poate fi înțeles, nu este același lucru cu Dao neschimbător sau etern (Ж)" Mai jos sunt șase traduceri variate ale versetului, toate realizate de savanți reputați ale căror traduceri din Daode Jing în engleză reprezintă cele mai proeminente și influente din Occident Calea despre care se poate spune nu este o Cale Nevariabilă (Waley nd: ) Modul despre care se poate vorbi nu este modul constant (Lau : ) Tao care poate fi călcat nu este Tao durabil și neschimbător (Legge : ) O Cale care poate fi urmată nu este o Cale constantă (Ivanhoe : ) A face cale (dao) care poate fi exprimată în cuvinte nu este cu adevărat o cale (Ames și Hall : ) pg Teologia Reconsiderată În ceea ce privește un Dao-Dacă poate fi specificat ca un Dao, nu este un Dao permanent (Moeller : ) În mod clar, nici una dintre aceste traduceri nu este greșită și, fără îndoială, cititorul poate "înțelege" sau "înțelege" semnificația autorului original atunci când se uită la diferitele traduceri alături de caracterele chinezești înseși (cu amabilitatea intrării lui H Rosemont Jr despre dificultatea) a traducerii chinezei antice în engleză) Ideea care se evidențiază aici este că, cu excepția cazului în care cineva este familiarizat cu chineza veche și cu scrierea chineză clasică subiacentă în care este scris textul, cel mai bun mod de a ajunge să înțelegeți cu adevărat sensul versetului este să privim și să comparăm diferitele traduceri disponibile în limba engleză, fiecare dintre acestea indicând și în jurul a ceea ce LăozT se referă de fapt prin simbolul "Ж" pe care îl traducem în engleză folosind cuvântul chinezesc Dao "Way" desigur nu face termenul dreptate, deși poate este cea mai bună alternativă în limba engleză modernă Dar fără cunoașterea și înțelegerea termenului în contextul filosofic chinez antic în care este folosit, orice traducere unică a cuvântului, termenului sau simbolului sau pasajele în care îl găsim folosit, ne oferă baza pentru înțelegerea a ceea ce "însemna" "pentru chinezii antici, orice propoziție sau traducere va fi inadecvată fără cel puțin o alternativă Cu toate acestea, termenul pătrunde în toată gândirea teo-filozofică chineză antică în epoca "clasică" a filozofiei chineze, dezvoltări intelectuale care sunt definite în mod eficient de lucrările lui Confucius și LăozT despre care se crede că au fost scrise pe la mijlocul primului mileniu î e n ca "China" în contextul socio-politic și cultural modern este formulată empiric, geografic, cultural, lingvistic și - cel mai relevant pentru aceasta munca -teo-filosofic În plus, când ne uităm la fragmentul de mai sus, ar trebui să fie clar că lipsa de punctuație și lipsa de claritate semantică cu care suntem obișnuiți în Occident, chiar și în limbile antice precum greaca, sanscrita și, desigur, latină, nu dă rezultate doar traduceri alternative pentru propoziție, dar și o serie de semnificații posibile, toate acestea, fără îndoială, cel puțin la un anumit nivel "intențiate" de autorul original Limba este codificată parcă, cu înțelesuri variate, o caracteristică care este adevărată pentru cea mai mare parte a literaturii chineze antice, adăugând-o la atractivitatea sa poetică și distingând-o în mod semnificativ de tradiția literară indo-europeană de la care am moștenit Vedele, Upanishads și tradiția filozofică elenă marcată cel mai influent de Platon și Aristotel În timp ce preferința mea din opțiunile de mai sus este traducerea lui Lau, , acest autor preferă totuși ceva de genul celui cu care am început discuția cu privire la semnificația pasajului de mai sus - adică "Dao care poate fi înțeles (sau rostit de), nu este același lucru cu Dao neschimbător sau etern" Observați folosirea literei minuscule dao față de Dao majusculă, care este modul nostru în engleză de a distinge între ceea ce este material sau calificat și ceea ce este imaterial sau imanent și atotpervazător, în același mod în care am distinge între "dumnezeu" " si Dumnezeu" Paralela și analogia dintre cele două construcții teo-filosofice este de fapt destul de puternică, deși tradiția occidentală se concentrează pe această ființă nemuritoare Adaptare după Rosemont Jr , Henry, "Translating and Interpreting Chinese Philosophy", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de iarnă ), Edward N Zalta (ed ), viitoare URL = Parantezele sunt inserări ale autorilor Pentru mai multe despre dificultatea de traducere și provocările textelor clasice chinezești în engleză, având în vedere diferențele metafizice și teo-filozofice inerente modurilor de gândire respective "Orientul Îndepărtat" și "Vest" din antichitate (sau chiar indo-european într-un sens generic), vă rugăm să vedeți capitolul din această lucrare dedicat subiectului pg Teologia Reconsiderată care este Creatorul și Păstratorul nostru, în timp ce chinezii se concentrează mai mult asupra modului de a trăi pentru a se alinia cu ceea ce este sursa întregii creații, adică wanwu Oricum, traducerea preferată reflectă și subliniază înclinația epistemologică sceptică a gândirii taoiste, care nu numai că o deosebește de confucianism, care este mult mai "practic" și "specific" deoarece se ocupă de ritualuri, rituri și ceremonii împreună cu preceptele etice și morale care îl urmează, dar și din vechiul mito chinezesc, care, ca toate tradițiile mitologice antice, este cel mai bine înțeles ca alegoric sau metaforic în natură Această poziție epistemologică sceptică aliniază tradiția taoistă destul de bine în cadrul ontologic și idealist sceptic și idealist platonic (și vedic) poziții epistemologice, cu o puternică paralelă cu tradiția teo-filozofică elenă de fapt, care, de asemenea, se concentrează puternic pe "calea" virtuții și fericirii (eudaimonia și arete) în limitele cosmogonice și metafizice stabilite de diferitele școli ale filozofiei elene Folosind traducerea lui James Legge, unul dintre, dacă nu primul, sinolog adevărat din Occident de la sfârșitul secolului al XX-lea, care a tradus pentru prima dată multe dintre textele de bază chineze antice în engleză și ale cărui traduceri sunt încă menționate și citate pe scară largă astăzi , primul vers complet al Daode Jing este: Tao care poate fi călcat nu este Tao durabil și neschimbător Numele care poate fi numit nu este numele durabil și neschimbător (Conceput ca) fără nume, este Creatorul cerului și al pământului; (conceput ca) având un nume, este Mama tuturor lucrurilor Mereu fără dorință trebuie să fim găsiți, Dacă misterul ei adânc am suna; Dar dacă dorința este întotdeauna în noi, marginea ei exterioară este tot ceea ce vom vedea Sub aceste două aspecte, este într-adevăr la fel; dar pe măsură ce dezvoltarea are loc, ea primește diferite denumiri Împreună le numim Misterul Acolo unde Misterul este cel mai adânc este poarta a tot ceea ce este subtil și minunat Deci, deși există modalități clar diferite de a traduce acest verset taoist esențial, iar abordarea lui Legge față de traducere este probabil mai liberă și mai lirică decât literală sau filosofică, ceea ce putem înțeles uitându-ne la traducerea versetului de mai sus este că nu avem, spre deosebire din nou de tradiția confuciană (Rujiă), un accent pe nume, formă, ritual sau etichetă, ceea ce în literatura academică se numește uneori "dao social" sau "dao normativ", dar un accent pe eternul și Dao absolut, care în mod fundamental nu este ceea ce poate fi numit și descris prin limbaj și, totuși, este în același timp sursa lucrurilor; Cerul și Pământul și toate nenumăratele lucruri care locuiesc în el și alcătuiesc lumea Omului Ceea ce putem deduce din acest pasaj este că viziunea taoistă clasică despre "realitate", așa cum este reprezentată de LăozT ca autor în această lucrare esențială, este că, în ciuda recunoașterii realității ferme și a existenței a ceea ce chinezii se referă ca fiind cele zece mii de lucruri sau o multitudine de lucruri (wanwu), adevăratul Dao, eternul Dao, Poate că vechiul mito chinezesc a fost înțeles de antici ca fiind metaforic și alegoric, dar acesta este un subiect cu totul diferit, unul care, de exemplu, este tratat pe larg în tradiția teo-filozofică occidentală, în special de către apologeții creștini timpurii, cum ar fi Philo Iudeu, Origen și Clement din Alexandria, precum și neo-platoniștii, toți care au căutat să interpreteze mitul antic ca "alegorie" cu adevăratul său sens ascuns așa cum ar fi - ceea ce este menționat în tradiția filozofică elenă în special ca alegoreză Tao Te Ching de Lao-tzu Traducere de J Legge În domeniul public, link: http://www sacred-texts com/tao/taote htm Pentru traducere alternativă cu caractere chinezești tradiționale, vezi Proiectul de text chinezesc, Daode Jing, versetul la http://ctext org/dao-de-jing pg Teologia Reconsiderată îi lipsește definiția și claritatea în sensul intelectual sau mental de "înțelegere" sau "înțelegere" în sine De asemenea, în primul vers al primului capitol din Daode Jing ne este prezentată o reticență aproape încăpățânată față de ancheta filosofică semantică, coaptă chiar în inima tradiției taoiste, o înclinație sceptică de bază care amintește de începutul Școala platoniciană, cu accent pe realitatea formelor sau ideilor, asemănătoare cu tărâmul Dao, în comparație cu tărâmul "sensibil" al numelui și al formei, care își are corolarul aproape direct în tradiția taoistă, așa cum vedem din versetul de deschidere a lui Daode Jing Vedem, de asemenea, aici, din nou foarte asemănătoare cu tradițiile filozofice Upanishadice și elene timpurii (alias platonice), că "realitatea" așa cum este concepută ca Dao este alcătuită din două aspecte diferite - unul eteric și de neînțeles, adică o formă de suprafață -intelectul parcă și o altă formă de cunoaștere care are legătură cu lumea materială și care poate fi "înțeleasă" sau "înțeleasă" LăozT ne spune că cele două forme de Dao - dao și respectiv Dao - sunt într-adevăr două fețe ale aceleiași monede Unul care are nume și formă, adică Dao sau "Mama tuturor lucrurilor" și altul care este fără nume și fără formă și este sursa tuturor lucrurilor, adică Dao etern, mereu prezent și neschimbător Această distincție între lumea "materială" a numelui și a formei și cuvântul eteric sau "supranatural" are paralele clare între cele două forme de cunoaștere care sunt evocate în lucrările Upanishadice și platonice timpurii - o formă inferioară de cunoaștere prin care percepem și înțelegem lumea simțurilor, adică lumea materială, și o lume intelectuală de idei și concepte care duc în cele din urmă la Bine sau "Cel mai bun", sau în tradiția Upanishadică cea mai înaltă formă de cunoaștere care este cunoașterea a unităţii lui Ătman şi Brahman Vedem și aici, în acest vers foarte dens și încărcat, care deschide Daode Jing, o aluzie la rolul dorinței sau al dorului (^), care este numit ca element fundamental al condiției umane care împiedică înțelegerea noastră adevărată, unificarea noastră parcă, a lui Dao (nu dao) Din nou, corolarele de aici ale principiilor filozofice Upanishadice și platonice și ale îndrumării respingerii sau "retragerii" simțurilor pentru ca adevărata natură a realității să poată fi "experimentată" sunt izbitoare Cu toate acestea, în Daode Jing, avem și un fir de gândire socio-politic, care aruncă lumină asupra scopului lucrării nu doar ca mijloc de auto-iluminare și de ghidare către un mod de viață care este condus de virtute și, în cele din urmă, dă fericire (așa cum se reflectă în titlul său tipic englezesc The Way of Virtue), dar, de asemenea, scris în mod clar și pentru un public vizat de funcționari de stat, în concordanță, de fapt, cu conținutul majorității celorlalte lucrări filozofice ale timpului său și reflectând faptul că cele mai multe dintre aceste lucrări filozofice antice supraviețuiesc până la noi într-o formă care a fost mai elaborată de savanți care au fost aliniați și, fără îndoială, susținute de diferite niveluri de guvernare a statului Pentru mai multe informații despre teoria cunoașterii a lui Platon - distincția pe care o face între domeniul "sensibil" și cel inteligibil - precum și paralelele cu teoria epistemologică Upanishadică a formelor "superioare" și "inferioare" de cunoaștere, precum și rolul de "retragere" a simțurilor pentru percepția și experiența acestei forme "superioare" de cunoaștere "experiențială" - ceea ce tradiția platoniciană se referă ca sophia, sau înțelepciune, iar Upanishadele se referă ca Brahmavidya, sau cunoașterea lui Brahman, vezi capitolul din această lucrare despre teoria formelor și epistemologia lui Platon pg Teologia Reconsiderată Favoarea și dizgrația ar părea în egală măsură de temut; onoare și mare calamitate, să fie privite ca condiții personale (de același fel) Ce se înțelege prin a vorbi astfel despre favoare și rușine? Rușinea înseamnă a fi într-o poziție joasă (după bucuria de favoare) Obținerea acelei (favoare) duce la reținerea (de a o pierde), iar pierderea ei duce la frica de (încă o calamitate mai mare) - iată ceea ce se înțelege prin a spune că favoarea și dizgrația ar părea în egală măsură de temut Și ce se înțelege prin a spune că onoarea și marea calamitate trebuie privite (în mod similar) ca condiții personale? Ceea ce mă face pasibil de mari calamități este faptul că am corpul (pe care mă numesc eu însumi); dacă nu aș avea trupul, ce mare nenorocire mi-ar putea veni? Prin urmare, cel care vrea să administreze împărăția, onorându-l așa cum își cinstește propria persoană, poate fi angajat să o conducă, iar cel care o va administra cu dragostea pe care o poartă propriei sale persoane poate fi încredințat cu ea În acest pasaj, vedem nuanțe foarte "confucianiste", vorbind despre scopul propus al tradiției filozofice antice chineze în ansamblu fiind instrumentele prin care cineva poate duce o viață pașnică și armonioasă și, la rândul său, să conducă la o societate pașnică și armonioasă Credința în mijloacele subiacente prin care acest lucru ar putea avea loc, "cum" parcă, diferă în cele două tradiții, dar scopul și intenția subiacente, "de ce", sunt în esență aceleași Din Zhuangzi, a doua piatră de temelie a gândirii taoiste din antichitate în afara lui Daode Jing, găsim un accent pe mai multe anecdote și povești pentru a ilustra poziția taoistă și un accent suplimentar pe Calea (Dao) ca singura cale adevărată Lucrarea este atribuită figurii lui Zhuangzi însuși (Maestrul Zhuang) care a trăit la sfârșitul secolului al IV-lea î Hr , la un secol sau două după LăozT și Confucius Deși, ca și alte texte ale acestei tradiții, se crede că lucrarea a fost codificată și scrisă de adepții săi după moartea sa în diferite faze, dar reflectă, fără îndoială, învățăturile unei persoane istorice reale Lucrarea este împărțită în mod clasic într-un set de "Capitole interioare", despre care se credea că reflectă gândirea lui Zhuangzi însuși sau a adepților săi direcți, și un set de "Capitole exterioare", despre care se crede că sunt completări oarecum ulterioare la text Deși lucrarea a fost clasificată drept "daoistă", nu este deloc clar în momentul scrierii că Zhuangzi, sau discipolii săi, s-ar fi considerat ca atare și nici nu este clar că textul Zhuangzi însuși a fost conectat direct din punct de vedere al descendenței școala de gândire reflectată în Daode Jing Cu toate acestea, vedem multe dintre aceleași teme și principii filozofice și cosmologice în textul Zhuangzi care sunt prezente în Daode Jing, de unde asocierea foarte strânsă pe care lucrarea a avut-o cu textul clasic al lui LăozT încă din antichitate De exemplu, viziunea cosmologică completă și fundamentele intelectuale ale principalelor poziții ale școlii sunt ilustrate în următorul verset dintr-unul dintre capitolele exterioare intitulat "Cerul și pământul": În ciuda măreției cerului și a pământului, puterea lor transformatoare provine dintr-un singur strung; în ciuda numărului nenumăratelor lucruri, guvernarea lor este una și aceeași; în ciuda mulțimii omenirii, stăpânul lor este (unul) conducător Cursul (cursul) conducătorului ar trebui să provină din calitățile (ale Dao) și să fie desăvârșit de Cer, atunci când este așa, este numit "Misterios și Sublim" Anticii au condus lumea fără a face nimic - pur și simplu prin acest atribut al Raiului Tao Te Ching de Lao-tzu Tradus de J Legge Versetul de pe http://ctext org/dao-de-jing pg Teologia Reconsiderată Dacă ne uităm la cuvintele lor în lumina Dao, (vedem că) denumirea pentru conducătorul lumii a fost atribuită corect; dacă privim în aceeași lumină distincțiile pe care le-au instituit, (vedem că) separarea conducătorului și miniștrilor a fost corectă; dacă ne uităm la abilitățile pe care le-au evocat în aceeași lumină, (vedem că îndatoririle) toate funcțiile au fost bine îndeplinite; și dacă privim în general în același mod la toate lucrurile, (vedem că) răspunsul lor (la această regulă) a fost complet Prin urmare, ceea ce pătrunde (acțiunea) Cerului și Pământului este (acesta) atribut; ceea ce operează în toate lucrurile este (acesta) curs; ceea ce prin care superiorii lor guvernează oamenii este treaba (a diferitelor departamente); iar ceea ce se dă aptitudinea la abilitate este pricepere Îndemânarea s-a manifestat în toate (departamentele) afacerilor; acele departamente erau toate administrate în dreptate; neprihănirea a fost (revărsarea) virtuții naturale; virtutea s-a manifestat conform Dao; iar Dao a fost conform (modelului) Cerului De aceea se spune: "Străvechii care aveau hrana lumii nu doreau nimic și lumea avea sătura; nu au făcut nimic și toate lucrurile au fost transformate; liniștea lor era abisală și oamenii erau toți liniștiți Înregistrarea spune: "Când cel (Dao) îl pătrunde, toate afacerile sunt finalizate Când mintea ajunge să fie eliberată de orice scop, până și Spiritele se supun ' S Din acest pasaj putem vedea ilustrată viziunea conceptuală asupra lumii postulată din punctul de vedere al lui Zhuangzi, o stare perfectă și o armonie socio-politică parcă, care începe și se termină cu eternul Dao, care aduce înapoi la o perioadă de timp în care lumea Cerului și a Pământului era în echilibru și armonie, reluând sentimentele tradiției confucianiste Vedem, de asemenea, aici aceeași narațiune și scop socio-politic aici prezentate în textele confucianiste, precum și în cele mohiste Dar ceea ce nu vedem aici, în concordanță cu textul Laozi, este vreun accent pus pe importanța ritualurilor și ritualurilor antice sau a "etichetei", dar, în același timp, o încredere intelectuală pe prezența de bază a eternului Dao ca sursă de echilibru și armonie pentru individ, precum și pentru societate în general De asemenea, găsim aici referiri la autocultivarea individuală, sau eliberarea de sine, ca mijloc prin care acest Dao etern poate fi accesat, aderat, prin care nu numai pacea și armonia personală pot fi atinse, ci și prin care, la rândul său, se poate ajunge la acest Dao etern echilibrul și armonia politică pot fi realizate Această caracteristică este unică pentru acest text și este din nou aliniată și în concordanță cu filozofia Laozi, unde accentul este pus pe conștientizarea de sine și eliberarea de dorință, astfel încât eternul Dao să poată fi pe deplin manifestat Acest Dao etern este, de asemenea, caracterizat ca "a nu face nimic - pur și simplu prin acest atribut al Raiului", indicând conceptul de wu wei, sau non-acțiune/neacțiune, care este, de asemenea, elementar pentru tradiția taoistă Acesta este unul dintre preceptele fundamentale taoiste care se încadrează în așa-numitul naturalism care stă la baza întregului sistem de credință Se apelează la căile vechi ale Cerurilor și Pământului și, în ciuda lipsei sale de proprietăți definitorii, ordinea naturală a lucrurilor este percepută ca având loc fără nicio acțiune sau implicare directă a individului Prin urmare, ne rămâne termenul wu wei pentru a semnifica modul de a fi care este în armonie și aliniat cu eternul Dao, fără îndoială în contrast destul de clar cu principiile de acțiune, ritual și etichetă care erau atât de fundamentale pentru doctrinele confucianiste Zhuongzi Tradus de J Legge Din capitolul "Cer și pământ", versetul http://ctext org/zhuangzi/heaven-and-earth pg Teologia Reconsiderată Vedem același principiu menționat și în Daode Jing, așa cum este ilustrat în pasajul de mai jos, ilustrând unul dintre conceptele de bază care leagă cele două lucrări ale lui LăozT și Zhuangzi într-un singur fir de gândire care a ajuns să fie numit taoism (Daojiă) ) de dinastia Han, iar mai târziu, de savanți Prin urmare, înțeleptul gestionează treburile fără a face nimic și își transmite instrucțiunile fără a folosi vorbirea Toate lucrurile răsare și nu există niciunul care să refuze să se arate; cresc și nu există nicio pretenție pentru proprietatea lor; ei trec prin procesele lor și nu există nicio așteptare (de o recompensă pentru rezultate) Munca este realizată și nu există odihnă în ea (ca realizare) Lucrarea este gata, dar cum nimeni nu poate vedea; aceasta face ca puterea să nu înceteze să fie În timp ce tradiția filozofică chineză este considerată în general lipsită de obiective epistemologice, cel puțin într-un sens definit și subliniat, care este atât de caracteristic sistemelor filozofice antice din Occident - explorarea intelectuală a granițelor și măsura în care cunoașterea sau adevărul este posibil - începem să vedem elemente ale teoriilor cunoașterii prezentate în Zhuangzi, cel puțin tangențial, în ciuda înclinației sale fundamentale sceptice din nou în concordanță cu Daode Jing: Există o limită pentru viața noastră, dar pentru cunoaștere nu există limită Cu ceea ce este limitat de urmărit după ceea ce este nelimitat este un lucru aperitiv; iar când, știind aceasta, căutăm în continuare creșterea cunoștințelor noastre, pericolul nu poate fi evitat Și Cel care cunoaște rolul pe care cel Ceresc (în el) îl joacă și știe (de asemenea) ceea ce Omul (în el ar trebui să-l joace), a atins perfecțiunea (cunoașterea) Cel care cunoaște rolul pe care îl joacă Cerul (știe) că se naște în mod natural cu el; cel care cunoaște rolul pe care Omul ar trebui să-l joace (procesează) cu cunoștințele pe care le posedă pentru a-l hrăni în direcția a ceea ce nu cunoaște (încă): să-și împlinească termenul natural de ani și să nu ajungă la un sfârșit prematur în mijlocul cursului său este plinătatea cunoașterii Deși este așa, există un rău (întâmpinând această condiție) O astfel de cunoaștere așteaptă încă confirmarea ca fiind corectă; o face pentru că nu este încă determinată De unde știm că ceea ce numim Ceresc (în noi) nu este Uman? și că ceea ce numim Omul nu este Ceresc? Trebuie să existe omul Adevărat și apoi există Adevărata cunoaștere Ambele versete sunt din Capitolele Interioare și reflectă curentul subteran al scepticismului care stă la baza întregii gândiri taoiste, dar și delimitează din nou această distincție între formele inferioare și cele superioare de cunoaștere - cunoașterea Omului și respectiv a Cerului Tao Te Ching de Lao-tzu Tradus de J Legge Versetul de pe http://ctext org/dao-de-jing "Zhuangzi Tradus de J Legge Din capitolul "Hrănirea Domnului vieții", versetul http://ctext org/zhuangzi/nourishing-the-lord-of-life Zhuangzi Tradus de J Legge Din capitolul "Marele și cel mai onorat maestru", versetul http://ctext org/zhuangzi/nourishing-the-lord-of-life pg Teologia Reconsiderată Ce poate fi cunoscut cu adevărat? Care sunt limitele cunoașterii? Care sunt capcanele căutării cunoașterii de dragul cunoașterii? În timp ce aceste întrebări sunt adresate, ele nu primesc răspuns în mod specific Cunoașterea lucrărilor Cerului și a lucrărilor Omului sunt descrise ca două activități distincte, dar în același timp legate fundamental Cu toate acestea, în ciuda lipsei de definiție și claritate semantică care poate fi stabilită în jurul cunoașterii adevărate, se crede că există și se manifestă așa cum ar fi în înțeleptul taoist perfect Cu siguranță se pot face aici paralele cu tradiția filozofică elenă cu noțiunea de înțelepciune, sau sophia, care joacă un rol atât de important în dialogurile lui Platon, precum și în tradiția filozofică indiană cu noțiunea de Brahmavidya care joacă un rol atât de important în Upanishads În tradiția taoistă, această adevărată cunoaștere provine din înțelegerea rolurilor Cerului, Pământului și Omului și a modului în care acestea interacționează în viața cuiva, astfel încât pacea și armonia să poată fi atinse Accentul din nou în acest verset este pe iluminarea individuală, așa cum ar fi, dacă putem folosi acest termen, mai degrabă decât filozofia socio-politică Paralele cu filozofia indiană pot fi găsite și în tradiția Mohistă, unde ordinea naturală a Cerului și a Pământului este apelată ca reper al ordinii sau al dreptății - ceea ce în tradiția filozofică indiană ajunge să fie cunoscut sub numele de dharma Deci, în timp ce daoiștii sunt, probabil, mai preocupați de problemele epistemologice, mohiștii pot fi văzuți, în contrast, ca fiind mai concentrați pe probleme de moralitate sau etică, susținând că există un standard obiectiv de moralitate și etică, măsurat și, în cele din urmă, justificat de , Raiul Din capitolele exterioare ale Zhuangzi, de exemplu, găsim un conținut care se bazează pe linii similare, aliniind comportamentul înțeleptului perfect (daoist) cu Cerul și Pământul, adică eternul Dao (Operațiunile) Cerului și Pământului se desfășoară în cel mai admirabil mod, dar nu spun nimic despre ele; cele patru anotimpuri respectă cele mai clare legi, dar nu le discută; toate lucrurile au constituțiile lor complete și distincte, dar nu spun nimic despre ele Înțelepții urmăresc operațiunile admirabile ale Cerului și Pământului și ajung la și înțeleg constituțiile distinctive ale tuturor lucrurilor; și astfel se spune că Omul Perfect (se spune că) nu face nimic, iar Cel mai Mare Înțelept nu produce nimic, un astfel de limbaj arătând că ei privesc spre Cer și Pământ ca modelul lor În acest pasaj, putem vedea clar înclinația intelectuală și justificarea existenței legilor eterne care guvernează universul, tărâmul atât al Cerului, cât și al Pământului, care în cele din urmă sunt calitățile înțeleptului taoist - o manifestare perfectă a eternului Dao ca ar fi fost Mai mult, modul în care se atinge această perfecțiune, unul dintre atributele sau calitățile cheie ale acestui înțelept taoist, nu este neapărat acțiunea lor - ceea ce fac sau spun ei - ci "inacțiunea", adică wu wei De fapt, această inacțiune, conform textelor antice daoiste, este echivalată cu a trăi în echilibru sau armonie cu natura, care în terminologia taoistă înseamnă a trăi în armonie cu (legile) Cerului, Omului și Pământului În ciuda faptului că - ca și Dao însuși - aceste legi nu pot fi pe deplin articulate, sau nici măcar nu se poate spune că sunt pe deplin înțelese în sens semantic sau filozofic, ele sunt totuși considerate nu numai că există, ci, în același timp, sunt însăși fundamentul nu doar înțeleptul taoist, ci mai larg și în general etica taoistă În terminologia taoistă l-am putea numi "traiul perfect", sau Calea Virtuții, care din nou nu este Zhuangzi Tradus de J Legge Din capitolul "Knowledge Rambling in the North", versetul http://ctext org/zhuangzi/knowledge-rambling-in-the-north pg Teologia Reconsiderată doar punctul de referință pentru etica și morala taoistă, dar este și caracteristica fundamentală a înțeleptului taoist Fără îndoială însă că Daode Jing, precum și textele taoiste de mai târziu, cum ar fi Zhuangzi, au fost influențate de proeminența confucianilor, mohiștilor și a altor școli de gândire care s-au concentrat mult mai mult pe definirea normelor sociale și a comportamentului socio-politic Deși încă intenționează să satisfacă același scop de bază ca și celălalt material filozofic care reflectă aceeași perioadă de timp din istoria Chinei, și anume cultivarea unei vieți sănătoase pentru a obține pacea și fericirea, Daode Jing are mai multă concentrare individuală și spirituală în comparaţie cu doctrinele confucianiste sau mohiste De exemplu, în Daode Jing găsim pasaje precum următoarele: Golește-ți mintea de toate gândurile Lasă-ți inima să fie în pace Priviți frământarea ființelor, dar contemplați întoarcerea lor Fiecare ființă separată din univers se întoarce la sursa comună Revenirea la sursă este seninătate Dacă nu realizezi sursa, te împiedici de confuzie și întristare Când îți dai seama de unde vii, devii în mod natural tolerant, dezinteresat, amuzat, blând ca o bunică, demn ca un rege Cufundat în minunea lui Tao, poți face față cu orice îți aduce viața, iar când vine moartea, ești gata Aici găsim un element aproape direct de misticism, așa cum l-am numi în limbajul modern la care se face referire în textul antic, foarte asemănător cu o mare parte din filozofia Upanishadică și, de asemenea, menționat în unele pasaje ale lui Platon Comparați, de exemplu, următoarele versete de mai jos, primul din Phaedo al lui Platon și al doilea din Katha Upanishad, de exemplu: De la Platon: "Dar când sufletul întreabă singur de unul singur, el pleacă în tărâmul purului, veșnicului, nemuritor și cei neschimbători, și fiind înrudit cu aceștia, locuiește mereu cu ei ori de câte ori este de la sine și nu este Tao Te Ching de Lao-tzu Traducere de S Mitchell http://acc its brooklyn cuny edU/~phalsall/texts/taote-v html# pg Teologia Reconsiderată împiedicat, și s-a odihnit din rătăcirile sale și rămâne mereu același și neschimbător cu cei neschimbători, deoarece este în comuniune cu acesta Și această stare a sufletului se numește înțelepciune Nu este așa?" Din Katha Upanishad: "Înțeleptul care, prin meditația asupra Sinelui său, îl recunoaște pe Cel Antic, care este greu de văzut, care a intrat în întuneric, care este ascuns în peșteră, care locuiește în abis, ca Dumnezeu, el într-adevăr, lasă mult în urmă bucuria și tristețea "Un muritor care a auzit aceasta și a îmbrățișat-o, care a despărțit de ea toate calitățile și a ajuns astfel la Ființa subtilă, se bucură, pentru că a obținut ceea ce este un motiv de bucurie Casa (a lui Brahman) este deschisă, cred, O Nakiketas Ambele pasaje sunt din texte care se ocupă direct de natura morții de fapt - primul în ajunul morții lui Socrate, unde discută dacă cineva ar trebui sau nu să se teamă de moarte și dacă există sau nu ceva care persistă după aceasta ( adică nemurirea Sufletului) și acesta din urmă de la Nachiketa, care este trimis în tărâmul morții (tărâmul lui Yama) la frustrare de către tatăl său pentru că a pus prea multe întrebări enervante (cum fac adesea băieții tineri), unde îi prezintă lui Yama întrebarea: ce este, dacă este ceva, care persistă dincolo de moarte Paralelele dintre mesajele subiacente ale pasajelor sunt izbitoare - nu dintr-un sens lingvistic, desigur, ci în ceea ce privește adevăratul sens și importanța pasajelor în sine, fiecare din una dintre cele mai influente și proeminente lucrări ale civilizațiilor lor respective Cu siguranță se pune întrebarea ce legătură a existat, dacă există, între înțelepții indieni antici și filosofii antici ai Chinei, deși nu există nicio dovadă directă, din documentele arheologice sau scrise, că o astfel de legătură a existat înainte de a doua jumătate a primului mileniu î Hr , cu mult după ce au fost scrise toate tratatele filosofice majore ale antichității Chinei și cu mult după ce au fost scrise majoritatea Upanishad-urilor Deși nu există nicio dovadă directă că au existat linii de comunicare între vechii înțelepți/filozofi chinezi și înțelepții/filozofii Indiei din antichitate, sau cu siguranță între China antică și Grecia, deoarece nu există referințe în niciuna dintre tradițiile textuale antice la reciproc, știm că a existat comerț între cele două culturi începând cel puțin în dinastia Han (sfârșitul secolului al III-lea, începutul secolului al II-lea î Hr ), dar asta se întâmplă la aproximativ trei sau patru secole după ce se crede că Daode Jing a fost transcris Fedru, c- d De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold North Fowler; Introducere de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhaedo% Apage% D Katha-Upanishad PRIMUL ADHYÂYA A doua VALLÎ The Upanishads, Part (SBE ), de Max Muller, [ ], la sacred-texts com http://www sacred-texts com/hin/sbe /sbe htm În timp ce clasiciști precum ML West, în lucrarea sa fundamentală Early Greek Philosophy and the Orient (Oxford University Press ) și Thomas McEvilley, în analiza sa cuprinzătoare și studiul paralelelor dintre filozofia greacă antică și cea indiană în lucrarea sa Shape of Ancient Thought (Allworth) Press ), face paralele între filosofia antică elenă și cea indiană și teoretizează comunicarea și schimbul intelectual între presocratici din Ionia de Est și savanții antici Upanishadic față de Imperiul Persan în perioada dinastică persană timpurie (aproximativ secolul al VI-lea î Hr ), aceste dovezi sunt în cel mai bun caz puține și nu explică asemănările teo-filozofice pe care le tragem aici între filosofia antică chineză și tradiția teo-filozofică "indo-europeană", dacă putem inventa un termen care să plaseze tradițiile filozofice timpurii elene și upanishadice o singură umbrelă Cu toate acestea, în timp ce scrierea lui Platon se află într-adevăr la vârful acestui schimb cultural "indo-european" - prin Orientul Apropiat și Imperiul Persan - deși, deși în mod clar împrumută foarte mult de la predecesorii săi din lumea elenă (presocratici precum Heraclit și Parmenide, de exemplu), nu se face aluzie la nicio urmă de influență elenă suplimentară în niciuna dintre lucrările sale, sau de către interpreți ai operelor sale, dintre care cel mai notabil este desigur Aristotel pg Teologia Reconsiderată pg Teologia Reconsiderată Există multe paralele care pot fi trasate între filosofia elenă timpurie și cea Upanishadică În special, găsim multe asemănări între filosofia prezentată de Platon în perioada sa de mijloc, pe măsură ce el și-a dezvoltat și perfecționat teoria formelor - în special cea prezentată în Phaedo - și o mare parte din ceea ce găsim în Upanishade De fapt, acesta este impulsul lucrărilor fundamentale ale lui ML West (Early Greek Philosophy and the Orient, Oxford University Press ) și Thomas McEvilley (The Shape of Ancient Thought, Allworth Press, ), două dintre cele mai cuprinzătoare lucrări care conturează nu doar asemănările celor două tradiții filozofice respective, ci încercarea de a stabili legături directe între tradițiile înseși printr-o formă de difuzare culturală și intelectuală, atât în perioada timpurie, când tradițiile filozofice respective evoluează în forma lor inițială în prima jumătate a primul mileniu ВСЕ și, de asemenea, pe măsură ce evoluează în forme mai mature în a doua jumătate a primului mileniu ВСЕ și în primul mileniu d Hr Totuși, la ce fac aluzie ambele lucrări, deși această ipoteză este în cea mai mare parte respinsă de ambii autori, este că aceste paralele și asemănări ar putea fi rezultatul nu doar al împrumutului intelectual și al contactului direct între fondatorii și formatorii inițiali ai respectivei lucrări tradiții, dar în cele din urmă s-ar putea ca cele două tradiții să emane și să provină dintr-o sursă comună Această ipoteză nu numai că ar explica asemănările flagrante ale celor două sisteme de gândire (dacă le putem clasifica în cutii atât de îngrijite), dar nici nu ar necesita existența unui contact direct între cele două culturi și tradiții intelectuale, fapt care, deși fiecare dintre cei doi autori fac o încercare curajoasă de a stabili, dar cu toate acestea nu avem practic nicio dovadă directă Toate dovezile prezentate de cei doi autori și savanți sunt de fapt circumstanțiale Cu alte cuvinte, teoria lor privind contactul direct dintre presocratici și tradiția filozofică Upanishadică se bazează pe asemănările și paralelele tradițiilor, nu pe dovezile contactului direct în sine - fie din dovezile arheologice, lingvistice sau istorice care sunt măsură Și, deși cu siguranță absența dovezilor nu este neapărat o dovadă a absenței, cea mai bună teorie a modului în care aceste asemănări au apărut ar părea să fie aceea că ele au o origine comună, mai degrabă decât cele două sisteme de gândire dezvoltate în paralel unul cu celălalt, cu un anumit fel de contact direct prin Imperiile Sumer-Babilonian, Asirian și apoi Persan care au atins cel puțin geografic vorbind periferia lonia la vest și subcontinentul indian la est O teorie a originilor comune este aliniată de fapt cu dovezile lingvistice , dar această teorie necesită o ajustare și recalibrare a minții omului antic în primul mileniu ВСЕ Cu alte cuvinte, ipoteza contactului direct și a difuzării culturale este convenabilă deoarece presupune că conținutul de bază al acestor sisteme filosofice este de fapt inventat, adică nu există înainte de prima jumătate a primului mileniu ВСЕ ca diferitele lucrări care reprezintă ceea ce am ajuns să înțelegem că filozofia greacă timpurie și Upanishadic au fost elaborate și scrise Dar o ipoteză mai rezonabilă, și din nou una care este mai bine aliniată cu dovezile și cu ceea ce știm despre modul în care a fost transmisă "filozofia" - înțelegerea anticilor a realității dintr-o perspectivă metafizică - a fost aceea că, de fapt, aceste idei pe care le găsim în Upanişadele şi lucrările filozofice greceşti timpurii au avut Vezi capitolul din această lucrare despre Originile filosofiei grecești Pg- Teologia Reconsiderată au existat de secole și au fost transmise oral prin diferite cadre de profesor și studenți, așa cum știm că a fost comun de-a lungul antichității, înainte ca acestea să fie scrise și captate în diferitele tratate care au ajuns să reprezinte aceste tradiții respective Căci este bine stabilit că semințele multora dintre ideile prezente în Upanishade pot fi găsite și în Vede, lucrări care, deși au un accent diferit față de Upanishade, reflectă totuși pe cele intelectuale și teologice (ezităm să folosim termenul religios) tradiția așa-numiților indo-arieni din cel puțin mileniul II î Hr Deci, ideea că filosofia, așa cum a fost prezentată și compilată în Upanishade în prima jumătate a primului mileniu î Hr , nu a existat până când aceste lucrări au fost de fapt compilate (pe baza dovezilor lingvistice, deoarece probabil că nu au fost scrise până în a doua jumătate a primul mileniu î e n cel mai devreme) presupune că autorii Upanishad-urilor au fost "inventatorii" unui nou mod de gândire Dar lucrările în sine nu spun așa ceva Upanishadele vorbesc despre o filozofie perenă care a fost identificată și "descoperită", adică "dezvăluită" de marii rishi, înțelepți sau văzători, care au stabilit civilizația indo-ariană așa cum este reflectată de Vede, pe care pur și simplu le înregistrează și le transmit cu alte cuvinte, nu este nimic de spus - și de fapt tradiția însăși vorbește chiar în acest punct - că filosofia Upanishad-urilor nu a fost "existentă" și "predată" și, în cele din urmă, provine din dezvoltări intelectuale care au fost de fapt mult mai devreme decât atunci când aceste tratate au fost de fapt compilate În timp ce această idee, această noțiune că filosofia Upanishadică este o construcție a mileniului î e n sau chiar a mileniului î Hr , una care coexistă cu popoarele și cultura indo-ariană și una care nu este doar însămânțată de Vede, ci de fapt a existat și a fost predat de înțelepții și văzătorii primilor indo-arieni, așa cum atestă Upanishadele, implică faptul că asemănările dintre tradiția filozofică elenă timpurie și filosofia Upanishadică trebuie să se datoreze originilor comune, excluzând efectiv posibilitatea ca asemănările să se datoreze a contactului cultural sau intelectual direct Această ipoteză a originilor comune, dacă este adevărată (și din nou este teoria care se aliniază cel mai mult cu dovezile în prezent), ceea ce propune autorul aici, face două lucruri - ) exclude teoria contactului direct dintre Pre- Socraticii și indo-arienii, care din nou este în concordanță cu dovezile care lipsesc cu totul în această privință (din nou, asemănările dintre cele două tradiții sunt la fel de ușor, și probabil mai coerent, explicate printr-o ipoteză a originii comune) și ) implică că aceste tradiții intelectuale, aceste sisteme teo-filosofice de gândire, pe care le găsim prezente la primii gânditori și scriitori din Mediterana și subcontinentul indian în primul mileniu î Hr , trebuie să fi existat, într-o formă sau alta, mult mai devreme decât se crede de obicei Deci originile comune presupune, de fapt, depinde categoric de existența acestor sisteme de credințe - cel puțin cele pe care le găsim prezente în ambele tradiții - într-un interval de timp mult mai devreme din istoria omului decât se presupune în mod obișnuit de savanții moderni Aceasta este o noțiune foarte importantă și, fără îndoială, revoluționară cu privire la omul antic, care decurge din această ipoteză a originii comune, adică ipoteza noastră laurasiană, este că aceste popoare antice erau de fapt mult mai inteligente decât le dăm credit pentru a fi Că ideile pe care le prezintă în tradițiile respective ca scriere este inventată în primul mileniu î Hr reflectă de fapt o tradiție, un sistem de credințe, care nu doar antecedează compilarea diferitelor texte - pe care Platon le-a "împrumutat" conceptual de la Heraclit, Pitagora și Parmenide, de exemplu, ceea ce este considerat practic a fi un fapt în acest moment - dar că acești presocratici care l-au influențat pe Platon s-au bazat, de fapt, dintr-o tradiție teo-filozofică mult mai veche, care nu doar "împrumuta" sau era oarecum influențat din tradițiile teo-filozofice "orientale" (care, de asemenea, este considerat a fi un fapt în acest moment și, din nou, este scopul principal al lucrărilor lui McEvilley și West), dar asta de fapt pg Teologia Reconsiderată ei se inspirau dintr-o tradiție mult mai timpurie care a fost prezentă în Marea Mediterană și Orientul Apropiat în prima jumătate a primului mileniu î Hr care era "indo-europeană" Numim acest sistem de credințe "indo-european" în sensul că a coexistat cu influența lingvistică a limbii indo-europene despre care știm, din dovezile lingvistice, reprezintă sistemele lingvistice părinte ale poporului indo-arien precum și grecii, precum și indo-iranienii (adică perșii) Pornind de la această premisă, să ne uităm din nou la asemănările dintre tradiția filozofică elenă timpurie și filosofia Upanishadică, dar în loc să încercăm să stabilim conexiuni directe și paralele cu "fondatorii" sau "inventatorii" tradițiilor respective, așa cum fac McEvilley și West , considerăm că Platon "exprimă" și articulează această filozofie indo-europeană distinctivă în lucrările sale în limba greacă de la sfârșitul secolului al V-lea și începutul secolului al IV-lea î e n , așa cum autorii Upanishadelor "exprimă" această filozofie indo-europeană în sanscrită, fiecare folosind cuvinte și simboluri diferite din tradițiile lor lingvistice respective (sisteme de vorbire și scriere), dar fiecare exprimând mai mult sau mai puțin aceleași principii teo-filosofice Cu alte cuvinte, inversând logica ca să spunem așa, dacă pornim de la presupunerea că într-adevăr a existat o formă de filozofie indo-europeană care a coexistat cu poporul și limba indo-europeană din care grecii și indo-arienii (și indo-iranienii) coboară - care din nou este teoria care se aliniază cel mai bine cu dovezile și explică cel mai bine asemănările dintre tradiția filozofică greacă timpurie și tradiția teo-filozofică prezentă în Upanishade - atunci putem stabili caracteristicile acestei credințe sistem, unul pe care îl putem data aproximativ împreună cu părintele familiei de limbi indo-europene în sine (adică aproximativ la sfârșitul mileniului al IV-lea până la mijlocul mileniului al III-lea î Hr ), comparând și contrastând cele două sisteme de credințe în forma lor "matură" Caracteristicile pe care le împărtășesc se poate spune că sunt, după toate probabilitățile, de origine comună, iar caracteristicile care sunt distincte pot fi considerate variante locale, așa cum susține teoria lingvistică Pentru a realiza acest lucru, în loc să luați linii mari pe întregul peisaj intelectual presocratic și platonic și să comparați diferitele sisteme de credințe cu omologii din "Orient" (care este codul pentru regiunile geografice de la estul Ioniei, unde mulți dintre presocraticii prezenți, adică ceea ce se numește "Orientul Apropiat" care descrie în mod eficient zonele de influență sumer-babiloniană, asiriană și persană) care este abordarea pe care McEvilley, West și Burkert o adoptă în mod eficient, ceea ce vom face Este să privim două lucrări specifice care reflectă în esență tradițiile teo-filozofice de bază ale tradițiilor platonice și, respectiv, Upanishadic, în forma lor cea mai "matură", la mijlocul primului mileniu î Hr și să le deconstruiești, ca să spunem așa, pentru a vedea cât de asemănătoare sunt doctrinele sunt Efectuăm această analiză ținând cont de faptul că, în timp ce tratatele au fost scrise în regiuni geografice pentru care nu există nicio dovadă de contact intelectual (în ciuda teoriei sumer-babiloniene și persane a contactului propuse de West și McEvilley pe care o respingem pentru ipoteza mai rezonabilă că asemănările se datorează originilor comune) și care au fost compilate în limbi diferite și vestesc din tradiții mitice și teologice diferite, dar în cele din urmă legate Cele două lucrări pe care le vom analiza au o narațiune foarte asemănătoare și un context și o temă/temă foarte asemănătoare și, prin urmare, oferă o bază solidă pentru compararea și însumarea generală a metafizicii și filozofiei Sau așa cum face Walter Burkert în capitolul său intitulat "Preistoria filozofiei presocratice într-un context orientalizant" din Oxford Handbook of Presocratic Philosophy, Oxford University Press pg Teologia Reconsiderată tradiţiile respective în ansamblu Ele sunt Katha Upanishad și Phaedo, fiecare care se ocupă foarte direct și specific de noțiunea de moarte și de întrebarea ce persistă după ea, adică de nemurirea sufletului, precum și de natura realității și a mijloacelor prin care astfel de cunoștințe pot fi dezvăluite Asemănările dintre cele două narațiuni, precum și, desigur, conținutul care va fi explorat în profunzime mai jos, vorbește despre și în sine o dovadă de bază pentru originile comune ale doctrinelor teo-filosofice prezentate în acestea Katha Upanishad este unul dintre Upanishad-urile primare (Mukhya) încorporate în ultima parte a Yajurveda și constă din două capitole (Adhyăyas), fiecare împărțit în trei secțiuni sau Vallis Narațiunea începe cu povestea unui băiat Nachiketa, care îl întreabă pe tatăl său cui îi va fi dat să știe că tatăl său, ca înțelept, trebuie să renunțe la toate bunurile sale lumești După ce l-a întrebat pe tatăl său, înțeleptul Vajasravasa, de trei ori cui îi va fi dat, tatăl său afirmă cu insistență (fără îndoială, cu un anumit nivel de enervare pe fiul său, la care se poate referi orice tată), "Moartei ți-o voi da" Acum, având în vedere că Vajasravasa este un înțelept și, prin urmare, trebuie să fie fidel cuvântului său, iar Nachiketa fiind fiul ascultător care este, el își ia tatăl la propriu și călătorește în țara morților, un tărâm condus de zeitatea hindusă Yama Dar când Nachiketa ajunge în tărâmul morților, Yama nu este acolo Prin urmare, trebuie să-l aștepte El așteaptă trei nopți, fiecare fără mâncare sau băuturi răcoritoare și, prin urmare, când Yama se întoarce în sfârșit, îi acordă lui Nachiketa trei avantaje sau urări, câte una pentru fiecare noapte pe care a așteptat-o ca oaspete fără a fi prezentă gazda lui Prima binecuvântare pe care Nachiketa o cere este ca tatăl său să nu mai fie supărat pe el, iar a doua este pentru secretul jertfei de foc, care duce la cer și o lume fără foame sau sete și dincolo de atingerea întristării Yama acordă ambele avantaje și îl învață despre cărămizile care trebuie construite și așezate pe altar în mod corespunzător și exact cum trebuie să fie efectuat sacrificiul (sacrificiul Agni, așa cum este menționat în Vede) pentru ca acesta să fie eficient că tărâmul cerului poate fi atins Ultimul bine pe care Nachiketa o cere este cunoașterea dacă Sufletul trăiește sau nu dincolo de moarte, o cerere pe care Yama îl roagă să nu urmeze, având în vedere subtilitatea și raritatea unei astfel de cunoștințe, cunoștințe care sunt chiar rare printre zei După cum spune Nachiketa, "Există această îndoială, când un om este mort - unii spun că este; alții, el nu este Asta aș dori să știu, predat de tine; aceasta este a treia dintre beneficiile mele " În ciuda îndemnului lui Yama de a alege un alt bine, orice altceva în afară de natura Sufletului dincolo de moarte, Nachiketa persistă și așa începe învățăturile lui Yama despre natura Sufletului Pe de altă parte, Phaedo este prezentat de Platon ca o conversație cu privire la discuția cu Socrate care a avut loc în dimineața zilei în care acesta va muri, așa cum a prezentat Phaedo, care se presupune că era prezent în acea zi, de unde și numele de dialogul (deși a circulat în antichitate cu titlul și Despre suflet) Dialogul începe cu unii dintre adepții săi care sosesc în celula sa de închisoare pentru a-și găsi soția, Xanthippe, precum și fiul său, prezenti și foarte emoționați de moartea sa iminentă Cu toate acestea, Socrate îi trimite departe, după care afirmă în mod criptic: "Ce lucru ciudat, prieteni, asta pare să fie pe care oamenii îl numesc Există două imnuri către Yama în Rigveda, ambele din Cartea , se presupune că cel mai recent strat al Rigvedei - imnurile CXXXV și XIV (și X care face aluzie indirectă la el) Se vorbește despre Yama ca fiind prima ființă care a stabilit tărâmul lumii interlope, locuința strămoșilor În cele mai vechi straturi ale tradiției indo-iraniene, există o altă zeitate numită Yima, care este și fiul Soarelui (Surya în sanscrită) care este omul protogenital În Rigveda, se vorbește despre tărâmul lumii interlope ca fiind păzit de doi câini, amintind de câinele cu două capete Cerber din mitologia greacă care păzește și tărâmul morților Asemănările dintre Hades și Yama abundă, ele sunt aproape omologi directe Katha-Upanishad PRIMUL ADHYÂYA Prima VALLÎ Versetul Upanishads, Part (SBE ), de Max Muller, [ ], la sacred-texts com http://www sacred-texts com/hin/sbe /sbe htm pg Teologia Reconsiderată plăcere! Cât de minunat este legat de ceea ce pare a fi opusul ei, durerea, prin aceea că nu vor veni amândoi la un om în același timp, și totuși, dacă îl urmărește pe unul și îl prinde, este în general obligat să ia și pe celălalt , de parcă cei doi ar fi uniți într-un singur cap " Liniile de luptă fiind trasate așa cum erau, apare subiectul ținerii proprii, asupra căruia Socrate le spune ascultătorilor că nu este potrivit ca un om să facă acest lucru, chiar și un filozof care se ocupă direct de, metaforic și intelectual vorbind, noțiunea de moarte destul de direct Acest punct de vedere este contestat de doi dintre studenții săi care sunt totuși prezenți și, ca atare, Socrate este forțat să prezinte un argument mai puternic pentru a-și apăra cazul cu privire la motivul pentru care a) filozoful nu ar trebui să se teamă de moarte și b) de ce el, în același timp, nu este potrivit să-și ia viața Socrate prezintă apoi un argument foarte direct pentru moarte, fiind separarea Sufletului de corp, filozoful ca unul care este interesat de tărâmul Sufletului mai degrabă decât de tărâmul fizic al dorinței și senzației, așa cum este guvernat de corp, de asemenea ca dobândirea "cunoașterii pure", diferită de sfera corpului, expunând ca atare argumentul său de bază pentru teoria formelor care ajunge să reprezinte partea centrală a metafizicii lui Platon, în baza căreia se poate spune că întreaga sa filozofie în nici o mică măsură nu se odihnește "Acum, ce zici de dobândirea cunoașterii pure? Este trupul o piedică sau nu, dacă este făcut să participe la căutarea înțelepciunii? Ceea ce vreau să spun este aceasta: au în ele vederea și auzul oamenilor vreun adevăr, sau este adevărat, așa cum poeții ne spun mereu, că nu auzim și nici nu vedem nimic cu exactitate? Și totuși, dacă aceste două simțuri fizice nu sunt exacte sau exacte, restul nu este probabil să fie, pentru că sunt inferioare acestora nu crezi?" "Cu siguranță că da", a răspuns el "Atunci", a spus el, "când ajunge sufletul la adevăr? Căci atunci când încearcă să ia în considerare ceva în compania trupului, este evident înșelat de acesta" "Adevărat " - În gândire, atunci, dacă este deloc, ceva din realităţi îi devine clar? "Da" "Dar ea se gândește cel mai bine atunci când niciunul dintre aceste lucruri nu-l tulbură, nici auzul, nici vederea, nici durerea, nici vreo plăcere, dar este, pe cât posibil, singur de la sine și se lasă de trup și evită, în măsura în care este poate, orice asociere sau contact cu corpul, să se întindă spre realitate " "Asta e adevarat " "Și în această chestiune, deci, sufletul filozofului disprețuiește foarte mult trupul și se ferește de el și se străduiește să fie singur de unul singur?" - În mod evident - Ce zici de astfel de lucruri, Simmias? Credem că există dreptatea absolută sau nu? "Cu siguranță credem că există" "Și frumusețe și bunătate absolută" Platon, Fedon b De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold North Fowler; Introducere de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhaedo% Apage% D Argumentul pentru a nu face acest lucru, așa cum se dovedește, se bazează pe o noțiune de evlavie pentru zei, la care Sufletul, așa cum o spune Socrate, viața umană a cuiva, este în cele din urmă legat și "deținut" la fel cum animalele sunt deținute de un om și ca atare nu ar fi potrivit ca vitele să-și ia viața fără permisiunea stăpânului lor În general, această temă este prezentă în lucrările lui Platon, una în care el nu este deloc un "teist", dar, în același timp, nu este nici un "ateu" El nu respinge zeii ca fiind inexistenți și, ocazional, așa cum face aici, face apel la ei pentru justificare și justificare pentru un anumit argument El face apel la mistere și la tradiția homerică, uneori, mai degrabă adoptând înțelepciunea eternă prezentă în tradiția mitologică care l-a precedat, decât respingând-o ca "mit" și fantezie pg Teologia Reconsiderată "Desigur " - Ei bine, ai văzut vreodată ceva de genul ăsta cu ochii tăi? - Sigur că nu, spuse el "Sau le-ai atins vreodată cu vreunul dintre simțurile corporale? Vorbesc despre toate astfel de lucruri, cum ar fi mărimea, sănătatea, puterea și, pe scurt, esența sau calitatea de bază a tuturor lucrurilor Este adevărata lor natură contemplată prin intermediul corpului "Nu este mai degrabă cazul că cel care se pregătește cu cea mai mare atenție pentru a înțelege adevărata esență a fiecărui lucru pe care îl examinează s-ar apropia cel mai mult de cunoașterea lui?" "Cu siguranță " "Nu ar face acest lucru cel mai perfect omul care abordează fiecare lucru, pe cât posibil, numai cu rațiunea, nu introducând vederea în raționamentul său și nici trăgând în vreunul din celelalte sensuri împreună cu gândirea sa, ci care folosește rațiunea pură, absolută? în încercarea sa de a căuta esența pură, absolută a lucrurilor și care se îndepărtează, pe cât posibil, de ochi și urechi și, într-un cuvânt, de tot corpul său, pentru că simte că tovarășia ei tulbură sufletul și o împiedică să dobândească adevărul și înțelepciunea? Nu este acesta omul, Simmias, dacă cineva, să ajungă la cunoașterea realității?" Aici găsim nu numai argumentul pentru realitatea Formelor, sau a ideilor, asupra tărâmului sensibil sau material - argumentul pentru existența reală a unor concepte precum "dreptate", "sănătate", "frumusețe", etc - ci și Afirmația lui Platon, exprimată prin Socrate, cu privire la puterea "rațiunii pure" (logos) în atingerea unei astfel de înțelepciuni (sophia), sau "cea mai înaltă formă de cunoaștere", un domeniu care nu este doar asemănător, ci și în faptul este legat în mod fundamental de domeniul Sufletului, adică de ceea ce persistă dincolo de moarte și de ceea ce se poate spune că este etern și veșnic Aici găsim una dintre diferențele majore dintre cele două tradiții, de fapt, că Platon face apel la o facultate a omului, chiar dacă este eterică sau "divină", în sensul că este aceea la care se poate folosi această facultate pentru a accesa tărâmul eternului și neschimbător, în timp ce Upanishad-urile fac apel la o formă mai directă de cunoaștere care se află dincolo de rațiune Deci, în timp ce paralelele dintre forma inferioară și superioară de cunoaștere sunt clare, așa cum este la un nivel foarte elementar, mijloacele prin care această formă superioară de cunoaștere trebuie să fie atinsă - adică din nou retragerea sau respingerea tărâmului sensibil care prin însăși natura sa nu este etern, nu veșnic, ci perisabil și mereu în schimbare - există o distincție subtilă între mijloacele prin care această formă superioară de cunoaștere trebuie să fie realizată Această distincție, deși subtilă, ajunge să reprezinte mai mult sau mai puțin diferența dintre aceste două tradiții filozofice pe măsură ce se maturizează și evoluează O înclinație mai raționalistă în tradiția filozofică occidentală, în timp ce tradiția Upanishadică subliniază o formă mai directă de cunoaștere, care este dincolo de rațiunea însăși, deși legată totuși de o anumită formă de facultate intelectuală a omului prin care această cunoaștere este "percepută" Comparați ideile prezentate în Katha Upanishad unde se distinge și această noțiune de cunoaștere lumească versus cunoașterea eternă, adică înțelepciunea: Moartea a spus: "Binele este una, plăcutul alta; acești doi, având obiecte diferite, înlănțuiesc un om Aceasta este bine cu cel ce se agață de bine; cel care alege plăcutul, își pierde sfârșitul ' Platon, Fedon b - a De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold North Fowler; Introducere de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhaedo% Apage% D pg Teologia Reconsiderată "Bunul și cel plăcut se apropie de om: înțeleptul le înconjoară și le deosebește Da, înțeleptul preferă binele decât plăcutul, dar nebunul alege plăcutul prin lăcomie și avariție "Tu, Nakiketas, după ce te-ai gândit la toate plăcerile care sunt sau par încântătoare, le-ai respins pe toate Nu te-ai dus pe drum, care duce la bogăție, în care pier mulți oameni Depărtați și conducând la puncte diferite sunt acestea două, ignoranța și ceea ce este cunoscut sub numele de înțelepciune Cred că Nakiketas este unul care dorește cunoașterea, pentru că nici măcar multe plăceri nu te-au smuls "Nebunii care locuiesc în întuneric, înțelepți în îngâmfarea lor și umflați de știință zadarnică, se învârt și se clătină încoace și încolo, ca niște orbi conduși de orbi" "Via de Apoi nu se ridică niciodată în fața ochilor copilului nepăsător, amăgit de amăgirea bogăției "Aceasta este lumea", se gândește el, "nu există alta;" - astfel el cade iar și iar sub stăpânirea mea În Katha Upanishad, cunoașterea lumii materiale, care ține oamenii sub stăpânirea morții, este în contrast cu o formă "superioară" de cunoaștere Aceste două forme de cunoaștere se disting, așa cum sunt în Fedonul lui Platon, pe linia a ceea ce este perceput de simțuri, adică lumea materială, față de lumea "eternă", o lume guvernată de Suflet, ceea ce se referă la ca Ătman, tradus de obicei ca "Eul" în tradiția filozofică Upanishadică Retragerea din tărâmul simțurilor - tărâmul guvernat de corp - este numită în mod specific în Katha Upanishad, precum și mijloacele prin care această înțelepciune veșnică, această formă superioară de cunoaștere, trebuie să fie atinsă "Înțeleptul care, prin meditația asupra Sinelui său, îl recunoaște pe Cel Antic, care este greu de văzut, care a intrat în întuneric, care este ascuns în peșteră, care locuiește în abis, ca Dumnezeu, el într-adevăr, lasă mult în urmă bucuria și tristețea "Un muritor care a auzit aceasta și a îmbrățișat-o, care a despărțit de ea toate calitățile și a ajuns astfel la Ființa subtilă, se bucură, pentru că a obținut ceea ce este un motiv de bucurie Casa (a lui Brahman) este deschisă, cred, o, Nakiketas ' Nakiketas a spus: "Ceea ce nu vezi ca nici aceasta, nici aceea, ca nici efect, nici cauză, nici trecut, nici viitor, spune-mi asta Mijloacele prin care se ajunge la această înțelepciune veșnică este descris de Platon drept "rațiune pură", ceea ce ajunge să fie cunoscut sub numele de Logos sau Nous, în tradiția filozofică elenă, pe măsură ce se maturizează în antichitatea clasică (occidentală), care este puțin mai nuanțată și specific decât ceea ce este numit în tradiția Upanishadică, care este ceva mai indirectă, adică trebuie atins prin această retragere a simțurilor asupra căreia, după instrucțiuni și îndrumări de la un profesor competent, înțelepciunea eternă și "cunoașterea" a ceea ce persistă dincolo moartea, adică din nou "Ătman", este "atins" sau "realizat" Vedem aici că cauzalitatea și realitatea fizică legată de timp sunt numite în mod specific ca fiind separate sau distincte de această formă superioară de cunoaștere În tradiția filozofică elenă, în special învățăturile Katha-Upanishad PRIMUL ADHYÂYA A doua VALLÎ The Upanishads, Part (SBE ), de Max Muller, [ ], la sacred-texts com http://www sacred-texts com/hin/sbe /sbe htm Katha-Upanishad PRIMUL ADHYÂYA A doua VALLÎ The Upanishads, Part (SBE ), de Max Muller, [ ], la sacred-texts com http://www sacred-texts com/hin/sbe /sbe htm pg Teologia Reconsiderată a lui Aristotel însă, cauzalitatea devine o piatră de temelie a cercetării filozofice Ceea ce definește existența, ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de noțiunea lui Aristotel de a fi în calitate de ființă Totuși, ceea ce leagă cele două tradiții și caracterizează cu adevărat toate evoluțiile intelectuale filozofice timpurii care nu au loc în subcontinentul Mediteranei, Orientul Apropiat și Indian - ceea ce noi numim aici "filozofie indo-europeană" - dar și filosofia veche chineză este căutarea pentru și definiția a ceea ce este neschimbător și etern față de ceea ce este supus schimbării, distrugerii și decăderii "Sinele [Ătman] nu se naște, nu moare; a izvorât din nimic, nimic nu a izvorât din el The Vechiul este nenăscut, veșnic, veșnic; el nu este ucis, deși trupul este ucis "Dacă ucigașul crede că ucide, dacă ucisul crede că este ucis, ei nu înțeleg; căci acesta nu ucide, nici acela nu este ucis" "Eul [Ătman] mai mic decât mic, mai mare decât mare, este ascuns în inima acelei făpturi Un om care este liber de dorințe și liber de durere, vede măreția Sinelui prin harul Creatorului ' "Deși stă nemișcat, merge departe; deși stă întins, merge peste tot Cine, mântuiesc pe mine însumi, este în stare să cunoască acel Dumnezeu care se bucură și nu se bucură?' "Înțeleptul care cunoaște Sinele ca lipsit de trup în corpuri, ca neschimbător între lucrurile în schimbare, ca mare și omniprezent, nu se întristează niciodată" "Acest Sine nu poate fi dobândit prin Vede, nici prin înțelegere, nici prin multă învățare Acela pe care Sinele îl alege, prin el Sinele poate fi dobândit Sinele îl alege pe el (corpul său) ca pe al său ' "Dar cel care nu s-a întors mai întâi de la răutatea sa, care nu este liniştit şi supus sau a cărui minte nu este liniştită, nu poate niciodată să dobândească Sinele (chiar) prin cunoaştere!' Pentru autorii Upanishadelor, acest tărâm este definit de Suflet, adică Ătman, și identitatea sa fundamentală cu Brahmanul mereu prezent și imanent, ceea ce în tradiția filozofică elenă ajunge să fie cunoscut sub numele de Sufletul Lumii "Dincolo de simțuri sunt obiectele, dincolo de obiecte este mintea, dincolo de minte este intelectul, Marele Sine este dincolo de intelect" "Dincolo de Mare este Nedezvoltatul, dincolo de Nedezvoltat este Persoana (Purușa) Dincolo de Persoană nu există nimic - acesta este scopul, cel mai înalt drum "Acest Sine este ascuns în toate ființele și nu strălucește, dar este văzut de văzătorii subtili prin intelectul lor ascuțit și subtil" "Un om înțelept ar trebui să păstreze cuvintele și mintea; el ar trebui să-i păstreze în Sinele care este cunoaştere; el ar trebui să păstreze cunoașterea în Sinele care este cel Mare; și ar trebui să păstreze acel (Marele) în Sine care este Liniștea ' "Ridică-te, trezește-te! după ce v-ați obținut avantajele, înțelegeți-le! Marginea ascuțită a unui aparat de ras este greu de trecut peste; astfel, cei înțelepți spun că calea (către Sine) este grea ' "Cel ce a perceput ceea ce este fără sunet, fără atingere, fără formă, fără putrezire, fără gust, etern, fără miros, fără început, fără sfârșit, dincolo de Mare și de neschimbat, este eliberat de fălcile morții " Katha-Upanishad PRIMUL ADHYÂYA A doua VALLÎ The Upanishads, Part (SBE ), de Max Muller, [ ], la sacred-texts com http://www sacred-texts com/hin/sbe /sbe htm Katha-Upanishad PRIMUL ADHYÂYA A treia VALLÎ The Upanishads, Part (SBE ), de Max Muller, [ ], la sacred-texts com http://www sacred-texts com/hin/sbe /sbe htm pg Teologia Reconsiderată Nemurirea sufletului, cunoașterea Sinelui - Atman - nu poate fi obținută prin învățare sau prin forme inferioare de cunoaștere sau prin îndeplinirea ritualurilor sacre sau a sacrificiului, ci numai de către cei care s-au îndepărtat de răutate, care este liniștit și supus, nu mișcat de dorințe lumești, a căror minte este odihnită "După ce a înțeles că simțurile sunt distincte (de Âtman) și că ridicarea și așezarea lor (veghea și somnul) le aparțin lor în existența lor distinctă (și nu Âtman), un înțelept nu se mai întristează ' "Dincolo simțurile este mintea, dincolo de minte este cea mai înaltă Ființă (creată), mai înaltă decât acea Ființă este Marele Sine, mai înalt decât Marele, cel mai înalt Nedezvoltat ' "Dincolo de Nedezvoltat este Persoana, atotpătrunzătoare și complet imperceptibilă Fiecare creatură care îl cunoaște este eliberată și obține nemurirea "Forma Lui nu se vede, nimeni nu-l vede cu ochiul El este imaginat de inimă, de înțelepciune, de minte Cei care știu asta sunt nemuritori "Când cele cinci instrumente ale cunoașterii stau împreună cu mintea și când intelectul nu se mișcă, aceasta se numește starea cea mai înaltă Etica, epistemologia și viziunea asupra lumii ale lui Platon se bazează pe această teorie a formelor sau ideilor, așa cum este reflectată de Alegoria Peșterii și opiniile sale despre cunoaștere reflectate în analogia liniei divizate Credința sa în nemurirea sufletului și superioritatea acestuia față de corpul fizic, ideea că răul era o manifestare a ignoranței adevărului, că numai adevărata cunoaștere poate fi dezvăluită prin adevărata virtute, toate aceste principii au izvorât din această idee că abstractul forma sau ideea unui lucru era o construcție mai înaltă decât lucrul fizic însuși și că Forma abstractă a unui lucru era la fel de adevărată și reală, dacă nu mai mult, decât lucrul concret însuși din care se manifesta Forma sa Mai mult, Platon își bazează cazul, așa cum ar fi, pe realitatea ideilor sau conceptelor în sine și de care poate fi cunoscut sau depinde orice din lumea materială Ideile, formele, cum ar fi frumusețea absolută sau bunătățile absolute - sau dreptatea absolută în Republică - sunt pe care nu se sprijină doar argumentul său pentru nemurirea Sufletului, ci și pe care constă întreaga sa teorie a formelor "Dar prietenii mei", a spus el, "trebuie să avem în vedere, [ c] că, dacă sufletul este nemuritor, trebuie să avem grijă de el, nu numai în privința acestui timp, pe care îl numim viață, ci și în privința în toate timpurile, iar dacă îl neglijăm, pericolul pare acum a fi îngrozitor, căci dacă moartea ar fi o scăpare din toate, ar fi un bine pentru cei răi, căci atunci când vor muri, ar fi eliberați de trup și de răutatea lor împreună cu sufletele lor Dar acum, din moment ce sufletul este văzut a fi nemuritor, nu poate scăpa [ d] de rău sau poate fi mântuit în alt fel decât devenind cât mai bun și înțelept Căci sufletul duce cu el în lumea cealaltă nimic altceva decât educația și hrănirea ei, și se spune că acestea îi avantajează sau rănesc foarte mult pe cei plecați încă de la începutul călătoriei sale până acolo Și astfel se spune că după moarte, geniul tutelar al fiecărei persoane, căruia i-a fost repartizat în viața, îl conduce într-un loc unde morții sunt adunați; apoi sunt judecați și pleacă la celălalt er world [ e] cu ghidul a cărui sarcină este să conducă acolo pe cei care vin din această lume; iar când ei Katha-Upanishad A DOUA ADHYÂYA A şasea VALLÎ The Upanishads, Part (SBE ), de Max Muller, [ ], la sacred-texts com http://www sacred-texts com/hin/sbe /sbe htm pg Teologia Reconsiderată au primit acolo datoriile și au rămas în timpul stabilit, un alt ghid îi aduce înapoi după multe perioade lungi de timp Și călătoria nu este așa cum spune Telephus în piesa lui Eschil; [ a] căci el spune că o cale simplă duce la lumea de jos, dar eu cred că calea nu este nici simplă, nici unică, căci dacă ar fi, nu ar fi nevoie de ghiduri, deoarece nimeni nu ar putea rata drumul către orice loc dacă ar exista au fost doar un drum Dar într-adevăr par să fie multe bifurcări ale drumului și multe întortocheri; asta deduc din riturile și ceremoniile practicate aici pe pământ Acum sufletul ordonat și înțelept își urmează călăuzirea și îi înțelege circumstanțele; dar sufletul care dorește trupul, așa cum am spus mai înainte, zboară în jurul lui și în lumea vizibilă pentru o lungă perioadă de timp, [ b] și după multă rezistență și multe suferințe este condus cu violență și cu greu de rânduitul lui geniu Iar când ajunge în locul unde sunt celelalte suflete, sufletul care este impur și a greșit, comitând crime rele sau alte fapte asemănătoare cu acelea și lucrările sufletelor înrudite, este evitat și ocolit de toți și nimeni este dispus să-i fie tovarăș sau călăuză [ c], dar rătăcește singur, în deplină nedumerire, în anumite momente fixe, după care este dus de necesitate la locuința sa potrivită Dar sufletul care a trecut prin viață în curăție și dreptate, găsește zei pentru tovarăși și călăuzitori și merge să locuiască în locuința lui potrivită " Aici găsim, într-un fel de pasaj, deși alegoric, noțiunea de etică și morală prezentată de Platon care se bazează pe afirmarea realității formelor și prin apartenența sa la Sufletul, despre care el susține că este etern și "nemuritor", adică nemuritor Acest concept de moralitate care se bazează pe nemurirea Sufletului, în care Sufletul culege ceea ce seamănă în viață în "viața de apoi" ca o temă care pătrunde nu doar în filosofia elenă timpurie, ci și în Egiptul antic, precum și în India timpurie filozofie reflectată în Vede și Upanishade Această noțiune de karma alături de doctrina reîncarnării este, de fapt, una dintre noțiunile teo-filozofice cheie care stau la baza filozofiei indiene timpurii și una cu care găsim paralele clare în dialogurile de mijloc ale lui Platon, din nou cel mai notabil Phaedo, așa cum este indicat în pasajele de mai sus În acest sens, noțiunea de nemurire a sufletului poate fi privită ca principiul teo-filosofic obligatoriu de bază care stă la baza filozofiei indo-europene în aproape toate formele ei Indiferent de data la care ați atribuit Upanishad-urilor, fie încă din începutul celui de-al doilea mileniu î e n , așa cum indică unele dintre referințele mai arcane din Vede și dovezile arheologice corespunzătoare, fie ca o producție în partea ulterioară din primul mileniu î Hr , când se crede că textul a fost transcris inițial, era clar că tradiția filozofică Upanishadică a indo-arienilor, și anume Vedanta, a precedat cel puțin cu câteva secole omologul său elen În ce măsură sistemele filozofice elene care au înflorit în a doua jumătate a primului mileniu î e n în Grecia au împrumutat de la frații lor indo-arieni, mai degrabă decât să apară independent și spontan ca rezultat al acelorași forțe rebele față de ortodoxia religioasă, este deschisă pentru erudiți dezbate Cu toate acestea, ar fi foarte greu de argumentat că ambele sisteme teo-filozofice bogate care s-au dezvoltat în a doua jumătate a primului mileniu î Hr - unul din Mediterana sub influență în primul rând grecească și altul în subcontinentul indian sub influență în primul rând indo-ariană - nu a izvorât din aceeași căutare comună a adevărului Fedru, b- c De la Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold North Fowler; Introducere de WRM Lamb Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhaedo% Apage% D Există o oarecare dezbatere între oamenii de știință moderni cu privire la dacă reîncarnarea ca doctrină, despre care vedem urme în unele dintre lucrările lui Platon și care este, de asemenea, asociată cu tradiția pitagoreică, precum și cu cea orfică, a fost ținută în Egiptul antic sau dacă sau nu a fost o construcție "orientală", adică "estică" pe care o adoptaseră filozofii eleni timpurii Pentru o relatare detaliată, vezi McEvilley, The Shape of Ancient Thought: Comparative Studies in Greek and Indian Philosophies, Capitolul , "The Doctrine of Reincarnation", pgs ff Allworth Press, pg Teologia Reconsiderată cunoașterea și înțelegerea originilor cosmosului și a locului omenirii în el prin folosirea puterii minții umane (și prin extensie a spiritului uman), mai degrabă decât a predispoziției la credința oarbă în vechile tradiții mitologice care au fost protejate și păzite de elita și clasele conducătoare și fusese semnul distinctiv al evoluțiilor religioase și politice încă de la începuturile civilizației Este cu siguranță sigur să spunem că ideea că omul este creat după chipul lui Dumnezeu, din care Logos-ul ca construcție teologică și filosofică ajunge efectiv să o reprezinte, merge mult mai departe în antichitate decât Platon, chiar dacă în dialogurile lui Platon este găsim primul tratament sistemic real al acestei conexiuni Teologia, într-un context antropomorf, a fost sursa din care lumea naturală s-a născut atunci în viziunea lui Platon, chiar dacă el indică în mod direct natura fundamentală incognoscibilă a universului, afirmând că nu putem ști doar cum este "ca" decât adevărata sa natură Mai mult, prin stabilirea rolului critic și cuprinzător al Sufletului, atât al unui individ, cât și al lumii în general, Platon și-a înrădăcinat cadrul etic și moral în narațiunea sa cosmologică, adică un motiv de a fi bun care nu se baza neapărat pe un concept a unei lumi de apoi, sau a iadului în contextul iudeo-creștin (și zoroastrian), ca motivație pentru etica lui Cu alte cuvinte, virtutea și dreptatea, formele lor veșnic existente parcă și relația lor cu fericirea și "viața bună", sunt mijloace și activități demne în sine și prin ele însele, având în vedere că Sufletul este nemuritor și dat fiind că cel drept și virtuos viața este mai plăcută, mai răsplătitoare decât viața nedreaptă și imorală În timp ce această viziune asupra lumii fiind modelată după imaginea creatorului, ca să spunem așa, amintește de relatarea cosmogonică iudeo-creștină reflectată în Geneza, este, de asemenea, în același timp semnificativ diferită în specificul său în care cadrul metafizic se odihnește și, în același timp, evocă în mod explicit limitele fundamentale ale a ceea ce poate fi cunoscut în totalitate despre modul în care universul a luat naștere sau natura procesului creativ, precum și ce entitate sau ființă, antropomorfă sau de altă natură, a ghidat acest proces creativ El susține pur și simplu că a) deoarece lumea Devenirii este supusă schimbării, trebuie să aibă un început și b) că trebuie să existe un model neschimbător și etern din care să fie modelată lumea Devenirii Există unele dovezi istorice care sugerează că înțelepții indieni și filozofii vedici au vizitat Grecia Antică în primul mileniu î Hr și, cu siguranță, s-ar putea argumenta că unele dintre ideile expuse în dialogurile lui Platon au omoloage indieni, dar această legătură este liberă în cel mai bun caz și nu exclude sub nicio formă ca constructele și cadrele metafizice să se dezvolte independent unele de altele Consultați http://en wikipedia org/wiki/Upanishads pentru detalii despre datarea comună a surselor Upanishad, precum și notele de subsol și referințele pentru studii ulterioare despre studiile care leagă tradițiile filozofice vedice și elene Pentru o trecere în revistă a cadrului etic al lui Platon și a evoluției acestuia de-a lungul lucrărilor sale, a se vedea Plato's Ethics: An Overview at the Stanford Encyclopedia of Philosophy Frede, Dorothea, Plato's Ethics: An Overview, The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de iarnă ), Edward N Zalta (ed ), viitoare URL = pg Teologia Reconsiderată La un anumit nivel, o tradiție religioasă poate fi considerată ca fiind distinsă sau chiar definită de povestea creației sale - adică narațiunea sa cosmologică - și tradiția hindusă/vedica nu este diferită în acest sens, deși are multe nuanțe și variații care disting aceasta din tradițiile teologice occidentale Dacă abordăm mitologia așa cum este codificată în literatura hindusă cu o minte deschisă - iar mitul în tradiția hindusă este foarte profundă - putem vedea puternice curente subterane ale filosofiei vedice din interiorul narațiunilor creației în sine, vorbind despre importanța filosofiei chiar de la început cele mai vechi texte pe care le avem din tradiție Istoria filozofică profundă a indo-arienilor, ceea ce noi astăzi numim Vedanta (de care Yoga este foarte strâns legată și din care a apărut budismul), a izvorât în cele din urmă din aceste povești străvechi ale creației, tradiția mitologică parcă, care, la rândul ei, a dat naștere de-a lungul timpului o abordare aprofundată, științifică și analitică a naturii minții și a relației sale cu eliberarea și experiența divinului care formează baza Yoga în toate formele sale Când ne uităm la miturile creației timpurii ale indo-arienilor, primii hinduși, ne confruntăm cu faptul că mitologia lor timpurie nu a fost atât de clar codificată sau sintetizată ca culturile sale surori din Mesopotamia și Egipt și, cu siguranță, nu a fost la fel de bine codificată și standardizată ca mitologia și cosmogonia grecilor și romanilor Acest lucru a fost oarecum ciudat, mai ales având în vedere că literatura sanscrită existentă din antichitate era destul de extinsă, dar este important să rețineți că mitologia creației hindușilor a fost răspândită în câteva texte și tradiții diferite, așa cum se găsește în Rigveda, Legile a lui Manu şi a lui Purăna de exemplu Brahman, așa cum a fost conceput de primii hinduși, așa cum se reflectă în Upanishade, este o construcție evidentă care nu este la fel de veche ca civilizația însăși, este de fapt la fel de veche ca omenirea și este sursa vieții Religia vedica vedica din care a aparut Vedanta era fara indoiala impregnata de ritualuri, in concordanta cu toate societatile de vanatori-culegatori din intreaga lume si din care civilizatia moderna a evoluat in cele din urma, dar esenta ritualurilor nu s-a pierdut si cea mai inalta forma de invatatura în tradiția vedă nu erau ritualurile în sine, ci sensul din spatele ritualurilor, o idee care făcea parte din tradiția însăși încă de la început În timp ce hindușii și-au păstrat diferiții zei și zeițe, ei au fost, de asemenea, fideli mesajelor marilor rishi din vechime și au prezentat, probabil, un sistem sofisticat de psihologie, teologie și metafizică al cărui obiectiv final era realizarea faptului că Dumnezeu - Brahman - a făcut-o de fapt există, ar putea fi realizate la fel de clar precum realizarea lumii obiectelor din jurul nostru este realizată de simțurile noastre (fizice) și că, de fapt, noi, ca oameni, am fost proiectați în mod fundamental pentru această realizare, conștiința noastră individuală fiind pur și simplu un reflectarea acestui principiu mai larg uneori antropomorfizat al universului, adică Brahman Conform credinței hinduse, acest rai de pe pământ, ca să spunem așa, era dreptul la naștere al tuturor dintre noi - nu este nevoie de trecere, poartă sau bilete Autorii scripturilor vedice, de fapt, s-au străduit să aplice un cadru intelectual cât mai sistematic și cuprinzător posibil, alături de liniile directoare privind moralitatea și etica care se bazau pe virtuți precum dreptatea și datoria, spre deosebire de frații săi religioși occidentali care au stabilit reguli mai specifice de conduită care au fost incluse în țesătura teologiei - o marcă comercială a iudaismului și islamului și o sursă a unei mari a rigidității și inflexibilității lor de a se adapta la timpurile moderne în multe privințe Unic pentru tradiția religioasă hindusă care supraviețuiește astăzi, din care textele vedice antice formează tradițiile spirituale și ritualice, a existat nu numai stabilirea autorității brahmanilor și rolul lor de preoți și de președinte asupra ceremoniilor și ritualurilor religioase care era o trăsătură consecventă a tuturor miturilor antice, dar și împreună cu aceasta, asemănătoare tradițiilor de cult misterios care au înflorit în zonele de influență antică grecească și romană pg Teologia Reconsiderată în Occident, a existat o credință fermă, bine documentată și gândită în natura divină a spiritului, sau Ătman și unitatea sa subiacentă cu penultimul principiu creativ al universului, sau Brahman Când privim tradiția indo-ariană, având în vedere vârsta și maturitatea ei, precum și credința și credința sa fundamentală în unitatea omului și universul din care a apărut (unic tradițiilor religioase orientale în general), se poate trasa o linie între creație mythos, aka cosmogonie, și fundamentele filozofice ale școlii de gândire sau metafizica așa cum ar fi Legătura dintre cosmogonie și mitul creației, precum și filozofie, este destul de directă în tradiția filosofică vedica/indo-ariană și, într-un anumit sens, aceasta distinge această tradiție de majoritatea celorlalte tradiții teologice și filozofice din antichitate - și, cu siguranță, o deosebește de occidentală tradițiile teologice, creștinismul, iudaismul și islamul, de exemplu, unde filosofia și teologia sunt foarte mult subsumate și copleșite de dogmele și legea scripturală Această delimitare între filosofie și teologie, filozofie și religie, într-adevăr, nu este nici pe departe la fel de tare în tradiția filozofică orientală precum este în Occident, sau cel puțin se poate spune că conexiunile dintre cele două domenii de studiu aparent distincte iar conceptele sunt mai evidente pentru că nu sunt întunecate în cadrul unei tradiții care se concentrează mai mult pe interpretarea literală și pe "cuvânt" decât pe "sensul" subiacent Atunci, în hinduism și în ramurile sale precum budismul (căci budismul este pentru hinduși ceea ce este iudaismul pentru creștini, Buddha era un hindus, așa cum Iisus era evreu) presupuneau această distincție fundamentală între biserică și stat, sau poate mai potrivit a spus această individuație a teologiei Hindușii nu au codificat aceste principii de separare în lege în sine, așa cum făcuseră Statele Unite după secole de persecuție religioasă în lumea occidentală, dar principiul libertății religioase a reprezentat, la fel, o parte integrantă a culturii lor Și din această acceptare socială a expresiei individuale a divinului, mulți mari înțelepți și văzători, cunoscuți și ca rishis , s-au născut de-a lungul secolelor care au personificat acest vârf și țel al sistemului religios hindus - și anume realizarea divinului în acest chiar viata Acestea au fost personalități istorice precum Krishna Buddha și Chaitanya și mari înțelepți moderni precum Ramakrishna, a căror existență și capacitatea lor de a practica liber ceea ce poate fi considerat doar forme radicale de exprimare religioasă ar fi putut fi posibile doar în societatea și cultura sa Hinduși care aveau o credință implicită în libertatea de exprimare religioasă, o credință care a dat înapoi mii de ani și își avea rădăcinile în scripturile antice înseși, și anume Vede Acești mari înțelepți, acești rishi, au personificat scopul unității cu divinul, percepția asupra împărăției cerurilor în interior și au realizat sfârșitul scripturilor hinduse Și toți au realizat acest lucru în felul lor unic, și totuși, în același timp, fiecare dintre ei a restabilit valabilitatea acestor scripturi străvechi, reînnoind credința oamenilor în conținutul și preceptele lor care se născuseră cu atâtea mii de ani înainte Pentru toți acești mari înțelepți, mintea și corpul, precum și rațiunea și logica în sine trebuiau folosite pentru a realiza adevărul acestei unități Acesta era singurul său scop al existenței Acest adevăr a fost marele dar care a fost transmis din veacuri din Vede Această abordare, dacă se poate numi așa, este distinctă teologiei vedice și hinduse și este juxtapusă cu ceea ce găsim în tradiția iudeo-creștină (și islamică) din Occident, unde vedem mitul și narațiunea istorică teologică încapsulate într-o singură carte și versiune unică (Vechiul Testament, Anul nostru etc ), și chiar și în miturile greco-romane unde găsim știri mitologice încapsulate Rishi, din sanscrita rși desemnează compozitorii de imnuri vedice Cu toate acestea, conform tradiției post-vedice, rishi este un "văzător" căruia Vedele i-au fost "dezvăluite inițial" prin stări de conștiință superioară Chaitanya ( - ), Sfânt faimos cunoscut pentru devotamentul său extatic față de Krishna pg Teologia Reconsiderată în tradiții textuale unice atribuite unor autori unici precum Teogonia lui Hesiod și Metamorfozele lui Ovidiu Cu toate acestea, atunci când încercați să înțelegeți semnificația și interpretările ulterioare ale unora dintre aceste texte vedice antice, texte care au inclus nu doar material filozofic, ci și material mitologic și detalii despre ritual și sacrificiu, este esențial să aveți un anumit sens al contextului - cultural și socio-cultural -politic - să încerce să ajungă la adevăratul sens și importanța textelor și modul în care au impactat și au făcut parte din dezvoltarea acestei bogate tradiții filozofice Pentru a fi corect, delegarea filozofiei ca disciplină și practică, sau mod de viață, către religie, teologie și credință în "Cuvânt" este o dezvoltare oarecum ulterioară în Occident, aliniată cu preeminența Imperiului Roman și răspândirea Creștinismul ca credință sistematică cu scripturi aprobate împreună cu interpretările aprobate asociate ale narațiunilor teologice fundamentale (de exemplu Sfânta Treime) Această dezvoltare teologică nu numai că marginalizează credința iudaică și tradiția teologică, dar dă și naștere islamului, care a apărut în mare măsură ca reacție și contrabalansare la interpretarea creștină a scripturilor și narațiunii biblice, și în special a interpretării vieții și mesajului profetul Iisus - și, desigur, pentru a umple un vid socio-politic care este atât de des cazul Odată cu această creștere a influenței și predominanței creștinismului, asistăm la scăderea școlilor filozofice greco-romane - neoplatonismul, stoicismul și epicureismul fiind cele mai larg și influente - după care asistăm la o scădere bruscă a filosofiei epistemologice și social/etice și o înclinație abruptă către dogmele scripturale și platitudinile morale și etice și "lege" parcă Intră în Evul Întunecat Toate sistemele religioase, fie din Est, fie din Vest, au susținut morala și etica ca principiu fundamental fundamental pentru viața omului Chiar și școlile filozofice grecești aveau în centrul lor un sistem cuprinzător de etică Sistemul occidental a învățat că aceste morale și etici ar trebui urmate pentru atingerea cerului Cu toate acestea, filozofia orientală, precum și, probabil, învățăturile lui Isus, în special dacă ar putea fi analizate din Cartea în care se aflau, priveau moralitatea și etica nu ca pe ceva de urmat pentru atingerea unei dorințe sau nevoi, ci ca pe o reprezentare a o formă mai înaltă și mai fină de adevăr În terminologia lui Aristotel, în virtute, arete, se putea obține cel mai mare bine și fericirea supremă putea fi atinsă, iar această virtute era o abilitate învățată și putea fi cultivată prin obișnuință, la fel cum ar putea orice formă de artă În forma sa cea mai pură, așa cum se reflectă însă în principiile de bază ale filozofiei orientale și în principiile fundamentale care stau la baza moralității sau eticii în general, a fost că există o interconexiune cu toate lucrurile, toate ființele însuflețite sau neînsuflețite și conducând o morală și Viața etică a permis individului să înțeleagă și să înțeleagă mai bine această interconexiune, sau cel puțin să o respecte și să fie în armonie cu ea În modelul lui Patanjali, probabil cel mai sistemic și bine gândit dintre sistemele de Yoga, așa cum supraviețuiesc până la noi în vremurile moderne, pe care Vivekananda, fără niciun motiv nesemnificativ, a numit-o Yoga Regală, în concordanță cu toate sistemele religioase într-un fel sau altul, o moralitate sănătoasă și etica a fost o condiție prealabilă de bază pe calea eliberării sau iluminării finale, sau în terminologia lui Patanjali samădhi, un scop care poate fi atins doar prin practicarea unei morale și a unei etici solide Spre deosebire de religiile avraamice care și-au bazat codul moral și etic pe revelația lui Dumnezeu, așa cum a fost transmisă de profeții lor respectivi, la care urmașii săi trebuie Aristotel, Etica Nicomahea pg Teologia Reconsiderată să rămână sau să fie supuși condamnării eterne în Iad, care au fost învăluite în mandate ale unor moduri specifice de închinare, Yoga, așa cum apare ca o ramificație a filozofiei Vedelor, alias filozofia hindusă, în primele câteva secole e n Yoga Sutrele lui Patanjali se concentrează pe ceea ce poate fi privit ca o metodă științifică în ceea ce privește producerea eliberării, indiferent și independent de obiectul meditației, sau Dumnezeu, în care cineva alege să creadă Una dintre întrebările vechi care, la un anumit nivel, au oferit bazele filozofiei însăși, este ceea ce ar putea fi considerat adevăr obiectiv? Toate sistemele filozofice ale lumii, în ciuda diferențelor lor, toate iau în considerare și încearcă să răspundă de fapt la această singură întrebare În fiecare întâlnire sau situație din viața fiecăruia, există continuitate Adică, pe toată durata existenței cuiva, există întotdeauna ceva care leagă experiența De obicei numim asta ceva "eu" Aceasta a fost în esență cogito ergo sum a lui Descartes, o interpretare occidentală, dacă vreți, vechea noțiune filosofică orientală a minții Dar ce este acest "eu" care stă la temelia însăși existenței noastre Presupunem la fiecare colt ca existam Dar oare ne-am adâncit cu adevărat în natura acestui "eu" care oferă cadrul pentru viața noastră? Cu siguranță, filozofii de-a lungul veacurilor au avut, iar misticii și șamanii dinaintea lor, cu siguranță, au existat o mulțime de dovezi pentru acest lucru Dar oamenii obișnuiți, cei care conduceau băncile și școlile și erau în Congres și conduceau țări, nu-i așa? Nu aceasta a fost una dintre temele primare ale lui Platon, și chiar ale filosofului musulman Al-Fârâbî din secolul al X-lea, importanța rolului filosofului în societate Unde dispăruse această noțiune? S-a pierdut undeva sau nu a fost niciodată adoptat cu adevărat în afara unui construct teoretic al unui filozof sau doi de-a lungul veacurilor? Și aici constă una dintre, dacă nu principala distincție, între modul de gândire "estic" și cel "occidental" Sistemele filozofice estice credeau că învățau că căutarea naturii lui "Eu" reprezintă sarcina supremă a vieții, în timp ce sistemele occidentale se bazau pe dovezi obiective, rezultate verificabile din interacțiunea dintre o mulțime de obiecte, ca bază pentru viață și realitate Această obsesie a dualității, distincția dintre subiect și obiect, deși piatra de temelie a metodei științifice și mijloacele prin care civilizația a făcut atât de multe progrese semnificative, fără îndoială, a devenit poate un obstacol în calea descoperirii însuși sensului vieții însăși Căutarea răspunsului la această întrebare veche, la fel de veche ca omul însuși: "De ce suntem aici și de unde am venit?" fusese retrogradată în lumea religiei, o abatere marcată de la Aristotel, de fapt, unde întrebarea de ce - cauzalitatea - era de fapt pilonul pe care s-a construit cunoașterea Când privim tradiția din Orientul Îndepărtat (adică filozofia chineză) în mod specific prin prisma Daode Jing, Chuang-Tzu (Zhuangzi), Analectele Confucianiste și, bineînțeles, Yljing, toate acestea fiind examinate în această lucrare, aflăm că contrar tradiției filozofice occidentale, au existat diverse versiuni ale textelor care au circulat și, mai important, textele în sine erau mai puțin structurate și organizate decât omologii lor occidentali Prin organizat, ceea ce se înțelege este că a existat, (poate prin proiectare) mai puțin specificitate semantică și filozofică inclusă în aceste lucrări Deși scopul lor a fost, probabil, același cu omologii lor eleni, accentul lor nu a fost pus pe coerența logică și pe consistența rațională, ci pe transmiterea de anecdote și povești care au fost menite să ilustreze cum să trăiești o viață morală și etică, cum să guvernezi cel mai bine, și explicarea relației fundamentale dintre Cer, Pământ și Om în contextul contextului filozofic dat În cazul Analectelor și Zhuangzi, poate că intenția stilului lucrării a fost de a surprinde mai îndeaproape stilul oratoric al profesorului original, mai degrabă prin intermediul povestirii și al pildei decât prin dialectică sau logică ca mijloc de a ajunge la adevăr Limba care a fost folosită de vechii chinezi a avut, fără îndoială, o influență asupra acestei abordări, având în vedere natura deschisă a vechiului chinez pg Teologia Reconsiderată sistemul de scriere, dar în special lucrările taoiste timpurii sunt într-un fel mai asemănătoare cu unii dintre presocratici și poeți (Homer, Hesiod, Parmenide) decât cu filozofii din descendența socratică În timp ce diferențele de stil și conținut filozofic dintre aceste lucrări filozofice clasice chineze și omologii lor din tradiția elenă de vest sunt clare, ceea ce este interesant de remarcat este că intenția generală a lucrării este aproape aceeași, telos (scopul) parca Ambele sisteme de gândire au fost concepute să exprime și să surprindă cum să trăiești cel mai bine, cum să guvernezi cel mai bine și sfera și limitele cunoașterii în acest context Aceasta este probabil cea mai interesantă paralelă care poate fi trasă atunci când privim Orientul Îndepărtat în antichitate printr-o lentilă occidentală comparativă - și anume că, pe măsură ce societățile au devenit mai complexe, pe măsură ce luptele dintre statele naționale au devenit mai brutale, violente și mai barbare, a apărut o nevoie de un fel de norme etice și morale pe baza cărora societatea ar putea fi, ar trebui să fie construită Ceea ce găsim în istoria chineză timpurie, nu diferită de celelalte tradiții din antichitate din întreaga lume, este că filozofia și teologia din antichitate sunt strâns legate, una născută din cealaltă într-adevăr, iar China antică nu este diferită în acest sens Noțiunea că o divinitate supremă a cerului stabilește ordinea și dreptatea este o temă comună în întreaga lume antică, de fapt, și aici pot fi trase paralele cu Ma'at al egiptenilor sau Rta al indo-arienilor, precum și desigur asocierea mai sus amintită a legitimității divine cu conducătorii înșiși În acest sens, Shângdi poate fi privit ca fiind analog cu Marduk al sumerienilor-babilonieni, care s-a ridicat la proeminență ca șef al panteonului babilonian, pe măsură ce Babilonul a urcat la putere în aceeași perioadă de timp mult mai departe de vest, sau chiar Zeus/Jupiter în Tradiția greco-romană un mileniu și ceva mai târziu, deși legătura cu autoritatea și puterea nu este prezentă În ciuda diversității tradițiilor filozofice chineze din antichitate, având în vedere moștenirea geografică și culturală largă, care este atât de caracteristică civilizației Orientului Îndepărtat, adică chinezei antice, se dezvoltă un set de bază comun de principii teo-filozofice care apar pentru a forma baza nu doar gândirea taoistă, dar și principiile metafizice care stau la baza confucianismului - tradiția care este adoptată de conducătorii dinastici spre sfârșitul primului mileniu ВСЕ, deoarece textele antice, cele Cinci Clasice, devin parte a programului de bază comun al tuturor oficiali instruiți de stat Aceste principii se bazează în primul rând pe noțiunea lor de Rai, adică Tiăn ( ), din care se bazează sentimentul lor nu doar al ordinii universale, ci și simțul lor de moralitate și etică socio-politică și individuală Q?(C), sau energia sau respirația divină, apare, de asemenea, ca unul dintre principiile de temelie ale chinezilor antici și, în cele din urmă, oferă baza pentru concepția taoistă a animației universale, cu paralele directe cu prâna sau respirația cosmică a Indo -Se poate trasa tradiția filozofică ariană și upanishadică Jingzu (ЖШ ), sau venerația strămoșilor este o caracteristică cu totul unică a filosofiei antice chineze, aducând fără îndoială trecutul lor preistoric, neolitic, la care s-au integrat în cele din urmă în tradiția lor filozofică, pe măsură ce s-a maturizat și a evoluat în a doua jumătate a primul mileniu ВСЕ Și, desigur, principiile de bază ale Yin și Yang ( A ^); polaritatea universală cosmică de bază a forțelor opuse ale forțelor feminine și masculine, receptive și creative, pasive și active, întuneric și forțe luminoase, care nu numai că furnizează elementele dualiste de piatră de temelie care stau la baza procesului de divinație foarte antic, așa cum se reflectă în Clasicul Schimbărilor, Yljîng , dar şi prin care ajunge să fie înţeleasă viziunea de bază cosmologică şi universală asupra lumii Vezi colaboratorii Wikipedia, "Chinese folk religion", Wikipedia, The Free Encyclopedia, septembrie , : UTC, accesat septembrie ] pg Teologia Reconsiderată Ceea ce am ajuns să înțelegem în cercurile academice contemporane, cum ar fi confucianismul, taoismul și budismul, au luat rădăcini în China antică, preceptele sale preistorice au fost încorporate și adoptate în aceste tradiții teo-filozofice, care au fost preluate de primii creștini din China, care au atras o influență directă paralelă între Dumnezeul lor Tatăl și Shangdl din Rai al Chinei Această legătură a lui Shangdl cu legitimitatea împăratului conducător a supraviețuit până la înființarea Republicii Chinei la începutul secolului al XX-lea d Hr , vorbind despre influența largă a zeității, precum și calitatea de durată a tradiției pentru chinezi Trăsături pseudo-monoteiste asemănătoare pot fi găsite în hinduism, precum și în secte precum vaishnavismul, care îl venerează pe Domnul Vișnu ca fiind singura zeiță supremă a universului, sau chiar Brahma Vedelor care, deși o dezvoltare hindusă ulterioară, preia multe dintre atributele a unei zeităţi monoteiste Căci din Brahman toate lucrurile emană sau izvorăsc și din inspirația și expirarea lui Brahman universul este creat (evoluție), păstrat și distrus (involuție) conform textelor Upanishadice Cu toate acestea, în cea mai mare parte, tradiția hindusă este panteistă și, în ciuda tendințelor diferite către venerarea unei singure zeități antropomorfe, sau chiar venerarea principiului pseudo-antropomorf oarecum asexuat, cum ar fi Brahman, tradiția hindusă de-a lungul istoriei sale a recunoscut întotdeauna și a acceptat venerarea multor zei și în aceasta se deosebește de tradițiile religioase care au crescut la proeminență în Occident și chiar unice în timpurile moderne în acest sens Aceste sisteme de credință, care au fost proeminente în civilizațiile antice orientale, în cea mai mare parte, prescriu adepților lor mijloacele de a trăi în echilibru cu mediul înconjurător, mai degrabă decât cui să se închine pentru a asigura un loc în rai, mult mai analog cu grecul antic sisteme teo-filosofice decât tradiția religioasă avraamică Când îi citim pe Platon, Aristotel și chiar pe filozofii epicurieni și stoici în limba lor maternă (greacă și latină) ni se prezintă o continuitate și o precizie semantică și lingvistică și o precizie în terminologie, ce cuvinte sunt folosite când, ceea ce ne permite să reconstruim sistemele lor filozofice și puncte de vedere într-un mod destul de complet - cel puțin complet în raport cu omologii lor estici De asemenea, vedem o concentrare pronunțată în aceste diferite școli care au apărut în timpul antichității grecești clasice asupra rolului rațiunii (Logos), logicii, semanticii și limbajului însuși, ca oferind fundamentul pentru împărțirea diferitelor aspecte ale realității în categorii intelectuale care în cele din urmă a ajuns să fie distinctiv pentru tradiția filozofică occidentală Din această bifurcare inițială a filosofiei naturale și prima filozofie a lui Aristotel, vedem domeniile fizicii, metafizicii, matematicii, astronomiei, logicii și teologiei, printre altele, stabilite adânc în antichitate în tradiția filozofică occidentală și academică ulterioară Această clasificare a gândirii în sine este una dintre cele mai influente, durabile și distinctive caracteristici ale "gândirii occidentale", o moștenire intelectuală a strămoșilor noștri greci Platon și Aristotel, probabil profesorii filosofici de bază din Occident, au scris și realizat lucrări care s-au ocupat de subiecte specifice, teme specifice, din care sistemele lor filozofice ar putea fi destul de bine construite și din care un cadru semantic ar putea fi construit de adepții de mai târziu în tradiţie Acest lucru a permis profesorilor și interpreților de mai târziu ai lucrării lor să-și expună semnificațiile originale, permițând în totalitate expunerea metafizică în diferitele domenii ale lucrărilor originale, extinzându-se limba lor originală și terminologia lor originală Din aceste blocuri a fost construită prăpastia intelectuală științifică modernă din Occident Închinarea Domnului Vișnu se extinde înapoi în mileniul al II-lea î e n , așa cum se reflectă în Rigveda Observați paralelele care pot fi făcute între Brahman și primul motor al lui Aristotel pg Teologia Reconsiderată Cu toate acestea, una dintre contribuțiile unice ale indo-arienilor este conservarea și conservarea particularităților unei mari părți din vechile lor rituri de sacrificiu, imnuri și mitologie în formă textuală, adică Vedele Singurul set corespondent de texte și scripturi care rivalizează cu el în ceea ce privește vârsta este Avesta indo-iranienilor (perșilor) în Occident, care, deși împărtășește multe teme lingvistice și culturale similare, care se găsesc în tradiția vedica sanscrită, nu au aceeași tradiție neîntreruptă și de lungă durată de conservare și interpretare în epoca modernă ca și Vedele Deci, cu Vedele, avem o fereastră directă în lumea preistoriei asiatice și europene, ca nicio altă tradiție literară de fapt Aceasta este ceea ce numim filozofie eurasiatică, în ceea ce privește vechimea ei, legătura sa cu mitul subiacent și continuarea temelor și motivelor care sunt "eurasiatice" atipice Cu toate acestea, tradiția filozofică orientală rămâne neîntreruptă în ceea ce privește accentul pe care îl pune pe întrebările filozofice de bază, clasice, în tandem cu accentul pe credință și teologie Fără îndoială, tradiția orientală din antichitate avea panteonul său de zei și zeițe care s-au format din haosul primordial din care emană universul, cosmogonia sa - parte a moștenirii sale eurasiatice - așa cum tradițiile greco-romane și iudeo-creștine au fost susținute în de fapt, dar încordarea filozofică, așa cum ar fi, era încorporată adânc în tradițiile orientale și nu a fost subsumată de aspectele ei antropomorfe și de tradiția sa scripturală în sine Atât în daoism, cât și în hinduism, și, desigur, în budism, vedem o aromă mult mai filozofică decât marile dicte ale tradițiilor iudeo-creștine care aruncau o umbră atât de lungă și, în cele din urmă, au subsumat tradițiile filozofice ale greco-romanilor care au avut a modelat dezvoltarea civilizației timp de aproximativ o mie de ani Putem vedea această înclinație filosofică distinctă și de durată a poporului indo-arian, care provine fără îndoială din moștenirea sa eurasiatică, care a purtat cu ea nu numai mit, ci și logos, din unele dintre cele mai vechi pasaje pe care le găsim despre creația universală, cosmogonie, din Rigveda în special, care codifică povești, rămășițe și artefacte ale sistemelor de credințe ritualice, mitologice și filozofice ale popoarelor indo-ariene din mileniul II î Hr ( - î Hr ), care, fără îndoială, poartă caracteristici și trăsături unice "eurasiatice" , caracteristici pe care le vedem de-a lungul mitului Eurasiei De fapt, din această bogată tradiție filosofică vedă, cu mitul ei înrădăcinat în antichitatea eurasiatică, din care în cele din urmă iese religia hindusă, precum și budismul ca ram, care prezintă, de asemenea, multe asemănări cu tradiția sa părinte, așa cum se reflectă în tradiția filozofică vedă , de la care își obține trăsăturile și trăsăturile filozofice eurasiatice foarte prototipice Și în aceste mituri ale creației foarte timpurii, găsim întrebări și deschideri filozofice care au fost păstrate de tradiția teologică a Orientului de-a lungul mileniilor, logos-ul eurasiatic așa cum ar fi, care a furnizat baza metafizică și teologică pentru filozofie însăși, în funcție de teogonia și cosmogonia respective, mai degrabă decât divergente de ea, ceva din nou pe care îl găsim lipsit în tradiția teologică occidentală în forma sa matură în creștinism și islam, în special Rigveda este transcrisă în versuri sanscrite, așa că există un metru și o poezie care poate fi apreciată cu adevărat doar atunci când este auzită, de obicei când este scanată așa cum se face și astăzi Se crede că aceste versete, textul, sunt inspirate divin și au coexistat cu creația însăși și, prin urmare, se află în centrul nu doar a Vedantei, ci și a hinduismului propriu-zis Această credință în coexistența scripturilor cu creația universală, sau cel puțin inspirația divină, este ceva pe care hindușii o împărtășesc fraților lor iudeo-creștini (și islamici) din Occident Deci ceea ce vedem atunci în mitul creației vedic-hindus, și ceea ce distinge tradiția în ansamblu de tradiția iudeo-creștină (din nou în care plasăm islamul) este o puternică înclinație filozofică și analitică care se întoarce la rădăcinile tradiția foarte scripturală în sine - aceasta este ceea ce o face atât de caracteristic eurasiatică, de fapt, legătura sa strânsă nu numai cu moștenirea sa miturilor eurasiatice, pg Teologia Reconsiderată dar și cu moștenirea sa de logouri Această tradiție neîntreruptă, care începe cu proto-indo-europenii preistorici, dacă nu mai devreme, este apoi persistată și reflectată în ceea ce găsim în Vede, una dintre cele mai vechi piese de literatură existente cunoscute de om Filosofia vedica, asa cum se reflecta atunci in Vede, un copil de origine eurasiatica, trece prin faza Upanishadică care codifică și elaborează în continuare tradiția filozofică și ritualică pe care o găsim în Vede, stabilind o metafizică și teologie mai sofisticate, creând scena pentru dezvoltarea filozofică ulterioară și oferind bazele filosofiei indiane - din nou un descendent direct al bunicului său eurasiatic în acest caz Tradiția trece apoi printr-o fază de poezie epică occidentală mai clasică, în care acest mit din antichitate profundă, acela care a fost transmis din generație în generație din timpuri imemoriale prin transmitere orală, o tehnologie lingvistică specifică din antichitate care depindea nu doar de limbaj, ci pe versuri - lirică - pentru a fi păstrate Acest mit antic este integrat și sintetizat într-un corpus, o singură narațiune care începe chiar de la începutul Timpului însuși, iar apoi, prin diferite etape de evoluție și transformare, universul se desfășoară și omenirea este creată Aceasta este ceea ce înțelegem prin cosmogonie, o ordine universală parcă, care este cuplată în antichitatea eurasiatică de cele mai multe ori cu o teogonie, în care zeii înșiși se desfășoară parcă din acest abis haotic apos, acest mare ou cosmic care naște chiar acest univers în sine, precum și panteonul zeităților care sunt responsabile pentru conservarea lui, care sunt responsabile pentru echilibrul și armonia lui Din aceste zeități primordiale, aceste povești mitice spun faptele acestor zei și eroi, Epocile Omului care au fost cântate de strămoși, o poveste a unui Mare Potop, înrădăcinată în acest mit antic, în care omul este șters de pe Pământ, doar pentru a începe din nou, toate colorate în versuri încântătoare care caracterizează acest aspect al progresiei mythos to logos to theos parcă, o progresie pe care o găsim în Eurasia, care se întâmplă odată ce civilizațiile devin mai avansate și scrierea proliferează până la un punct în care acest mit antic poate să fie surprinse, unde aceste poezii lirice, aceste mari epopee, pot fi surprinse nu de simboluri, ci de sunete care sunt codificate în simboluri, caracteristicile și trăsăturile de bază ale sistemelor de scriere destul de avansate care au apărut în primul mileniu î Hr în toată Eurasia, care oferă baza tuturor sistemelor de scriere care sunt folosite astăzi de fapt Dar toate aceste sisteme teo-filosofice antice, indiferent de variantele lor teogonice specifice (mitul lor), toate împărtășesc un atribut comun care este inerent cosmogoniei lor însăși, și anume noțiunea de principiu ordonator cosmic și divin (și de obicei divinizat) care a fost aplicat haosului primordial și/sau abisului apos (prin intermediul unui ou cosmic sau nu) care a existat înainte sau este co-emergent cu creația universală însăși, care, la rândul său, efectuează echilibrul și armonia în ceruri și în întregul cosmos, și apoi de asemenea, fie sub formă divinizată, fie printr-un principiu metafizic abstract, este apoi aliniat cu ordinea, echilibrul și armonia (și dreptatea) în treburile umane, oferind baza nu doar pentru morală și etică pentru comportamentul individual (indiferent de scopul vieții în acel respectul sistemului teo-filozofic este prezentat ca fiind), dar și fundamentele morale și etice ale societății în ansamblul ei ca colectiv În mod efectiv, găsim o aliniere a acestui principiu de ordonare cosmică în toate sferele vieții umane - uman (muritor), divin (nemuritor) și cosmic Acest principiu vine într-adevăr în două feluri, ca idee abstractă, metafizică și cosmică și filosofică în același timp (cum vedem cu tradițiile filozofice elene și chineze de exemplu), sau în varianta sa arhaică mai monoteistă, care este mai puternic înrădăcinată în mituri antice în care principiul de ordonare este mai degrabă transmis decât descris prin alegorie - mit cu adevărat Ultima variantă poate fi găsită, de exemplu, în sistemele teo-filozofice zoroastriene (persane), iudeo-creștine și egiptene în care atât ordinea cosmică, cât și cea umană, din nou echilibrul și armonia, se reflectă în lupta perenă dintre bine și rău, divinizată la fel de pg Teologia Reconsiderată au fost, care au omoloage direct în psihic sau minte, din care reiese această noțiune de Suflet care reprezintă ceea ce persistă după moarte și care este supus judecății la moarte Aceste sisteme teo-filosofice vin cu ceremonii de judecată, drepturi, ritualuri asociate în mod specific cu moartea pentru a determina soarta Sufletului în viața de apoi Indiferent care este manifestarea respectivă a ideii, din nou cu cele două variante primare pe care le găsim în toată Eurasia, ele se bazează totuși pe principiul ordinii și dreptății care au un element cosmic și unul uman - umanul care oglindește cosmicul fiind un element consistent tema pe tot parcursul, omul după chipul lui Dumnezeu Acesta este Dao al vechilor chinezi, Rta al vechilor hinduși (indo-arieni), Asa al vechilor perși (indo-iranieni), Nomos/Zeus al elenilor, Tora vechilor evrei, Marduk a sumer-babilonienilor şi a Ma'at-ului vechilor egipteni Paralelele de aici nu sunt doar ciudate, nu doar puternice, cu siguranță nu sunt coincidențe sau legate de un fel de difuzare culturală, lăsând de fapt doar două răspunsuri posibile, adevărul, după toate probabilitățile, aflându-se undeva la mijloc: ) că toate aceste teorii antice -sistemele filozofice de-a lungul antichității eurasiatice au toate un ascendent comun, unul care este mai adânc decât mythos (cosmos) și/sau ) că există ceva fundamental pentru condiția umană care cartografiază cosmosul după mintea umană, aceasta din urmă fiind un rațional entitate cu caracteristici de ordonare inerente și trăsături care ne deosebesc de restul speciilor de pe planetă, prin urmare aplicăm aceleași calități cosmosului nostru, divinului, Dumnezeu fiind modelat după chipul omului Indiferent de modul în care au ajuns acolo, cu siguranță aceste caracteristici sunt destul de fundamentale pentru toate sistemele filozofice pe care le vedem ieșind în așa-numita Eră Axială în toată Eurasia Exprimăm această caracteristică comună folosind logo-ul elen, deși termenul este aplicat unui context geografic mai larg și este împins mai adânc în istorie, în preistorie și în neolitic, când un popor care a ajuns să se răspândească în toată Eurasia - sau cel puțin un set de idei și principii legate de această armonie cosmică și materială, ordine și dreptate au însămânțat toate miturile eurasiatice - din care toate sistemele filozofice și teologice majore pe care le-am moștenit și persistă în epoca modernă provin în mod esențial Aceasta este filosofia noastră eurasiatică, a doua parte a ipotezei noastre laurasiene care pledează pentru originile comune, împărtășite, nu numai ale mitului popoarelor majore ale antichității eurasiatice, ci și ale elementelor fundamentale ale logosului, adică filozofia, din care se naște așa-numita Epocă Axială, în cadrul căreia nu numai că sunt captate mitul din antichitate, dar sunt surprinse și fundamentele filosofice din antichitate, logos, rămășițele acestei tradiții filozofice eurasiatice care trebuie să fi coexistat alături de vechiul mito, capturat și practicat și transmis prin nisipurile timpului de ceea ce numim acum șamani, preoții epocii neolitice, care au păstrat și șlefuit aceste arte mistice antice din care s-au născut primele sisteme de filosofie - toate acestea împărtășind aceste sceptice și trăsături și trăsături mistice în cea mai mare parte, aceleași trăsături despre care auzim, care au fost în Egiptul antic, Grecia, Persia și cu siguranță pe subcontinentul indian ca precum și Orientul Îndepărtat, China Pentru că misticismul eurasiatic este fratele filozofiei eurasiatice, la fel ca și mitul eurasiatic - un corp de cunoștințe care a călătorit alături de acești rătăcitori antici în timp ce au plecat din Africa cu aproximativ până la de ani în urmă, încercând să supraviețuiască, încercând să-și găsească o casă Migrația umană străveche care a populat globul, din care oamenii - homo sapiens - s-au impus drept cea mai dominantă specie de pe planetă Căci, fără îndoială, scrisul și tehnologia avansată care o înconjura a permis ca sunetele în sine, mai degrabă decât doar simboluri, să fie portretizate și capturate foarte specific și nuanțate, permițând capturarea mithosului și teosului antic și, de asemenea, - adesea trecute cu vederea - capturarea acestui logo foarte vechi, unul care a venit cu acei oameni când au părăsit Africa, dar unul care cu siguranță a continuat să evolueze pg Teologia Reconsiderată de-a lungul veacurilor în mai multe variante și arome locale, în același timp - ca omul însuși - adaptându-se la împrejurimile și terenul său Cu toate acestea, această nouă tehnologie și, desigur, progresul civilizației care a venit odată cu ea, a fost codependentă și co-emergentă cu ea, le-a permis primilor filozofi din toată Eurasia să nu doar noteze ceea ce au moștenit deja de la profesorii lor și profesori, înapoi prin nisipurile timpului - ceea ce fusese codificat, ascuns într-adevăr, în mitul antic însuși, cea mai prețioasă înțelepciune pentru a fi transmisă doar celor mai adepți, credincioși și pregătiți dintre elevi - dar să se extindă pe bazele sale, folosind noua tehnologie lingvistică pentru a crea primele sisteme adevărate de metafizică și teologie pentru care primii filozofi sunt cel mai bine cunoscuți, abandonând vechiul mit, cosmogoniile și teogoniile antice nu ca fiind inutile, ci ca instrumente care pot lua un om , un popor și o societate, doar până acum, din care reiese ceea ce ajungem să înțelegem și să apreciem ca logos, prima reflectare rațională a lumii parcă, însăși semnul distinctiv al filozofie în epoca axială în toată Eurasia Este acest proces de evoluție și transformare pe care îl vedem care are loc în toată Eurasia în antichitate, reflectat în fiecare dintre tradițiile majore respective care au furnizat bazele - atât mythos, cât și theos și logos - ale tuturor religiilor majore așa cum sunt astăzi, și chiar și Știința însăși, toate care au apărut din și din aceste tradiții filozofice străvechi care au apărut în Mediterana, Orientul Apropiat, subcontinentul indian și Orientul Îndepărtat, reprezentând toate tradițiile filozofice majore din antichitate, fiecare reflectată în toată Eurasia masă de pământ care a fost calea omului antic în calea lui de migrație umană care a dus la stăpânirea sa asupra planetei, plantând semințele acestei așa-numite epoci axiale, unde găsim aceste tradiții diferite apărând și evoluând, înflorind și înaintând, trecând dincolo mitul antic și apelând la rațiune ca reper pentru adevăr, văzând cosmosul în minte așa cum ar fi, existând în toate aceste variații diferite Fără îndoială, limbi și limbi, toate codificate cu sisteme diferite de scriere și diferite narațiuni mitice care au devenit specifice din punct de vedere socio-politic, dar totuși toate conservând și dezvăluind parcă, originile și trecutul lor comun, care în ciuda tuturor eforturilor de a-l masca și de a-l ascunde , poate fi totuși găsit acum că noi, în era cuantică și era informațională, era genomului și a tehnologiei avansate a sistemelor informatice, putem pune toate piesele împreună și putem vedea filozofia eurasiatică așa cum a fost cu adevărat Nu atât de avansate ca filozofiile care sunt semnul distinctiv al Epocii Axiale, fără îndoială, dar mai avansate decât le atribuim, fără îndoială, și ilustrând puterea, grația, persistența și forța vorbirii Cuvântul și mitul însuși, care, atunci când au fost cuplate cu capcanele sale mistice care au fost păstrate chiar alături de mitul însuși, a păstrat și a păstrat această înțelepciune străveche de-a lungul veacurilor, ajungând mai departe în mintea omului decât ar crede oricine că este posibil Dacă unul ar îndrăzni Și este din acest mithos antic, cuplat cu acest logos antic care a fost intrinsec legat de theos, toate aducându-se înapoi la, și provenind de la strămoșii noștri străvechi "eurasiatici", fiecare tradiție și variantă reflectând aproape pesmet călătoria omului, semințe parcă care au prins rădăcini în văile și bazinele râurilor locale care au ajuns să înflorească în tradițiile filozofice care se întind astăzi pe glob - din care urmărim nu numai moștenirea noastră teologică (religia), de fapt, ci și de la care iubita noastră Știință își datorează loialitatea și O moștenire care ajunge atât de departe în timp, încât se uită că toate au venit din aceeași sursă - că mythos, logos și theos au fost toți frați parcă, și nu descendenți unul altuia, așa cum ne-ar face cei mai mulți să credem Dar pesmetul era acolo, încă mai sunt, dacă cineva a ținut să se uite Indiciile sunt în cosmogonie și teogonie, fără îndoială, cu atât de multe caracteristici comune și paralele pe o astfel de întindere geografică, în toată Eurasia, dar indiciile sunt acolo în prima pg Teologia Reconsiderată sisteme de filosofie, de asemenea, în care Dao-ul nostru din Orientul Îndepărtat este în esență același cu Ființa lui Platon și Brahmanul Vedic, fiecare dintre acestea fiind înrădăcinat în propriul mito și propria limbă și istorie, da, dar aceste rămășițe străvechi din filozofia eurasiatică , filozofia proto-indo-europeană parcă, bunicul tuturor acestor sisteme din Eurasia din antichitate, totuși a perseverat chiar dacă au luat o formă și o formă diferită, deoarece și-au găsit case permanente în toate aceste tradiții teo-filozofice străvechi care apar în -numită Epoca Axială a omului pg Teologia Reconsiderată pg- Teologia Reconsiderată A existat și continuă să existe multe dezbateri academice cu privire la măsura în care tradiția filozofică greacă clasică, ceea ce numim aici filozofie elenă, care începe în mod clasic cu un studiu al așa-numiților "presocratici", a căror mare parte sunt grecești în sensul elen al termenului (adică au vorbit și au scris în greacă și au trăit într-o regiune de influență greacă din jurul Mării Mediterane), este de origine specific și distinctiv greacă Această dezbatere o găsim și în antichitate, unde cele două părți pot fi rezumate de Clement al Alexandriei, teologul și apologetul creștin din secolul al II-lea și, respectiv, Diogenes Laertius, istoricul filosofic din secolul al III-lea d Hr De la Clement din Alexandria ( - d Hr ), în influența sa lucrare apocrifă Stromota (sau Miscellaniile), o referire la sursele și originile filosofiei ca disciplină din afara Greciei sunt conturate cu oarecare detaliu, premergătoare dezvoltării filozofice grecești din care școlile filozofice elene timpurii au împrumutat sau cel puțin au fost influențate de, chemând nu numai caldeenii, perșii (magii) și evreii, ci și școlile filozofice indiene (tradiția brahminică, precum și Buddha însuși) Zoroastru Magul, Pitagora s-a dovedit a fi persan Din cărțile secrete ale acestui om, cei care urmează erezia lui Prodic se laudă că sunt în posesie Alexandru, în cartea sa Despre simbolurile pitagoreice, relatează că Pitagora a fost un elev al lui Nazaratus Asirianul (unii cred că el este Ezechiel; dar nu este, așa cum se va arăta mai târziu), și va spune că, în plus față de aceştia, Pitagora a fost un ascultător al Galaţilor şi al Brahmanilor Numa, regele romanilor, era pitagoreean și, ajutat de poruncile lui Moise, i-a interzis să facă o imagine a lui Dumnezeu în formă umană și sub forma unei creaturi vii În consecință, în primele sute șaptezeci de ani, deși au construit temple, ei nu au făcut nicio imagine turnată sau cioplită Căci Numa le-a arătat în secret că cele mai bune ființe nu pot fi reținute decât numai prin minte Astfel, filozofia, lucru de cea mai înaltă utilitate, a înflorit în antichitate printre barbari, aruncându-și lumina asupra neamurilor Și apoi a venit în Grecia Primii în rândurile sale au fost profeții egiptenilor; și caldeenii printre asirieni; și druidii dintre gali; iar samanaenii printre bactrieni; și filozofii celților; și magii perșilor, care au prevestit nașterea Mântuitorului și au venit în țara Iudeei călăuziți de o stea În număr sunt și gimnosofii indieni, iar ceilalți filozofi barbari Și dintre aceștia există două clase, unele dintre ele numite Sarmanae, iar altele Brahmani Iar cei din Sarmanae care se numesc Hylobii nici nu locuiesc in cetati, nici nu au acoperisuri deasupra lor, ci sunt imbracati in scoarta copacilor, se hranesc cu nuci si beau apa in maini Asemenea celor numiti encratiti in zilele noastre, ei nu cunosteau casatoria sau nasterea de copii De asemenea, unii dintre indieni se supun preceptelor lui Buddha; pe care, din cauza extraordinarei sale sfinţenie, i-au ridicat la onoruri divine Clement de Alexandria, Stromota, capitolul XV, "Filosofia greacă în mare parte derivată de la barbari" Kirby, Peter "Teoriile istorice ale lui Isus " Far/y Scrieri creștine oct pg Teologia Reconsiderată În prologul său la renumita și influenta lucrare "Viețile unor filosofi eminenti", Diogenes Laertius neagă astfel de afirmații, stabilind însăși bazele a ceea ce este uneori denumit "le miracle grec" sau credința că filosofia, ca disciplină rațională, este o "invenție cu totul unică grecească" " parcă Sunt unii care spun că studiul filosofiei și-a avut începutul printre barbari Ei îndeamnă că perșii au avut magii lor, babilonienii sau asirienii caldeenii lor, iar indienii gimnosofii lor; iar printre celţi şi gali se numără oamenii numiti Druizi sau Sfinţi, pentru care ei citează ca autorităţi pe Magicus lui Aristotel şi Sotion în cartea a douăzeci şi treia din Succesiunea sa de filozofi De asemenea, se spune că Mochus era fenician, Zamolxis trac și Atlas libian Dacă putem crede egiptenii, Hefaistos era fiul Nilului, iar odată cu el a început filosofia, preoții și profeții fiind exponenții ei principali Hefaistos a trăit cu de ani înaintea lui Alexandru al Macedoniei, iar în interval au avut loc de eclipse de soare și de eclipse de lună Data magilor, începând cu Zoroastru Persanul, a fost cu de ani înainte de căderea Troiei, așa cum a dat-o Hermodor Platonistul în lucrarea sa despre matematică; dar Xanthus Lidianul socotește de ani de la Zoroastru până la expediția lui Xerxes, iar după acel eveniment el plasează o serie lungă de magi în succesiune, purtând numele lui Ostanas, Astrampshos, Gobryas și Pazatas, până la cucerirea Persiei de către Alexandru Acești autori uită că realizările pe care le atribuie barbarilor aparțin grecilor, cu care a început nu doar filosofia, ci rasa umană în sine Deci, în timp ce îl găsim pe Diogene Laertius indicând o potențial extinsă și extinsă acoperire a potențialelor origini ale filozofiei elene și, în special, a lucrărilor presocraticilor, el însuși, reflectând fără îndoială credințele tradiționale ale intelectualilor greco-romani ai lui day, respinge teoria sursei exterioare a tradiției filosofice elene, în ciuda recunoașterii influențelor exterioare de către alți intelectuali proeminenți ai vremii, așa cum este reflectat de sentimentele lui Clement din Alexandria citate mai sus Prin urmare, vedem aici ilustrată și reflectată credința de lungă durată că filosofia, ca pură căutare intelectuală a înțelepciunii, este o invenție cu totul "greacă", ceea ce Staal numește miracle grec Această întrebare are, desigur, o semnificație deosebită pentru una dintre temele și ipotezele majore ale acestei lucrări, pe măsură ce încercăm să stabilim cât de mult este posibil, având în vedere lipsa dovezilor textuale și arheologice din această perioadă de timp a istoriei, în ce măsură aceste diverse se poate spune că evoluțiile teo-filosofice de-a lungul perioadei clasice din antichitatea eurasiatică sunt de origine comună sau de descendență comună Viețile unor filozofi eminenti Diogenes Laertius RD Hicks Cambridge Presa Universității Harvard (publicat pentru prima dată în ) Prolog Versetele - De la http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Achapter% Dprologue "Geometria greacă și vedica" de Frits Staal Publicat în Journal of Indian Philosophy în de Kluwer Academic Publishers Vol , nr / , pg În special, s-au făcut lucrări semnificative pentru a stabili legătura și asemănările dintre sistemele teo-filozofice ale indo-arienilor, adică vechii hinduși și vedici, și greci, în special presocratici și Platon Ca exemple specifice se poate face referire la a) Filosofia greacă timpurie și Orientul de Martin Litchfield West, publicat de Oxford: Clarendon Press în , b) un articol despre asemănările și potențiala conexiune (împrumut) a dezvoltărilor matematice din Grecia clasică din antica Texte vedice - în special conținutul Sulbasutras care conține informații despre construcția altarului de foc - de Frits Staal, fondatorul departamentului și profesor emerit de filozofie și studii din Asia de Sud/Sud-Est la Universitatea din California, Berkeley, intitulat "Geometrie greacă și vedica" publicat în Journal of Indian Philosophy în de către Kluwer Academic Publishers [Vol , No / , pp - ], c) capitolul intitulat "Preistoria filosofiei presocratice într-un context orientalizant" scris de Walter Burkert, un fost profesor german de clasici la Universitatea din Zurich, Elveția, care a fost un savant renumit al cultelor misterelor mitologiei grecești din Oxford Handbook of Presocratic Philosophy, editat de Patricia Curd și Daniel W Graham Oxford University Press, [Capitolul , paginile - ], d) cartea The Shape of Ancient Thought de Thomas McEvilley, un critic de artă renumit și expert în cultura și limba greacă și indiană antică de la Universitatea Rice și de la Școala de Visual Arts in New York City, publicat în de Allworth Press din New York, care prezintă asemănările extinse și împrumuturile culturale dintre vechii sumeri-babilonieni, pg Teologia Reconsiderată Poate cea mai bine înțeleasă și bine stabilită teorie intelectuală a difuzării și evoluției culturale din această perioadă a antichității în regiunea geografică în care a apărut cultura clasică "elenică" poate fi găsită din disciplina academică a lingvisticii sau studiul limbilor (vorbite) Aproape toate studiile moderne despre studiul limbii grupează limbile în diferite familii, fiecare familie fiind înrudită de un strămoș teoretic din care se crede că toate limbile din acea familie provin din sau din care sunt strâns asociate, făcând toate limbile într-un familiei date fie limbile fraților, fie veri, ca să spun așa Se poate argumenta puternic că limba și cultura, așa cum le înțelegem noi și așa cum pot fi definite ca setul de idei, concepte sau principii care leagă un anumit set de oameni sau societate dintr-o anumită regiune, sunt de fapt sinonime Sau dacă nu este sinonim, atunci foarte strâns legat Și tocmai din studiul familiilor de limbi antice (și moderne) asocierea strânsă dintre grecii antici, eleni, cărora li se atribuie "descoperirea" filozofiei, și vecinii lor din Orient - cât mai mult din literatura academică clasifică drept "Orient" sau "Oriental", dar ceea ce preferăm să clasificăm drept "Est" pentru a alinia mai strâns denumirea cu desemnarea geografică relativă - poate fi cel mai bine ilustrat , %-] , %-i , % □ indo-european □ chino-tibetan □ altaic □ Niger-Congo □ Afro-asiatic □ Austronezian □ Dravidian □ Austroasiatic □ Tai-Kadai □ Altele Figura : Diagramă circulară a limbilor lumii în funcție de procentul de vorbitori asirieni, perși, greci și indo-arieni în mileniul și primul ВСЕ și e) "Rădăcinile platonismului și vedăntei: Comentarii la Thomas McEvilley" de John Bussanich, profesor de filozofie la Universitatea din New Mexico publicat în International Journal of Hindu Studies, ianuarie [Vol , No / , pp - ] care analizează și critică punctele de vedere și pozițiile prezentate de McEvilley în lucrarea sa De la colaboratorii Wikipedia, "Lista familiilor lingvistice", Wikipedia, Enciclopedia liberă, octombrie , : UTC, [accesat octombrie ] pg Teologia Reconsiderată Cele două familii de interes din această perioadă a antichității din regiunile pe care le studiem (Eurasia) sunt chino-tibetan, o familie de peste de limbi vorbite în Asia de Est, Sud-Est și Sud (din care chineza este membru), care este al doilea ca număr de vorbitori (moderni), după familia de limbi indo-europene, care este vorbită astăzi pe scară largă în aproape toată Europa, în Asia de Vest și de Sud (și, la rândul său, în America) și din care toate limbile romanice moderne, Inclusiv engleza, sunt clasificate ca membru al Greaca veche, limbile vorbite în Anatolia (ceea ce este acum Turcia), precum și sanscrita antică și persană antică sunt toate în familia de limbi indo-europene și toate au nu doar o structură și un design similare, dar au și multe înrudite sau semnificații ale cuvintelor , într-o varietate de zone care indică și vorbesc despre fundalul cultural similar al tuturor acestor oameni antici care (din nou în teorie) toți provin dintr-un mediu similar, cel puțin din punct de vedere lingvistic vorbind - cu alte cuvinte, care împărtășesc toți o limbă comună și deci moştenire intelectuală Căci din nou premisa aici este că limba și ideile și, la rândul lor, cultura, sunt toate fenomene psihologice și socio-politice foarte strâns legate și afiliate Înrudite comune în aceste limbi antice sunt cuvinte pentru rudenie (mamă, tată, soră, frate etc ), numere (unu, doi trei, patru, zece, o sută etc ), animale (vacă, cal, oaie, șoarece) , porc, lup, etc ), agricultură (cereale, câmp, miere, sare, a arat, a semăna etc ), părți și procese ale corpului (ochi, ureche, dinte, genunchi, os, sânge, limbă, picior, a respira, a transpira, a mânca, a bea, a trăi, a muri, a cunoaște, a găsi, a vedea, a gândi, a spune, a întreba etc ), caracteristici și fenomene naturale (stea, cerul, focul) , vânt, zăpadă, lumină, întuneric, apă, pământ, lună, soare, lemn, copac, cald, frig etc ) și o varietate de alte concepte care pot fi clasificate în mod vag drept "uman" Toate aceste cuvinte, idei și principii reflectă simbolic și lingvistic, și din nou social și cultural, societatea și cultura în care au fost vorbite aceste limbi și, în teorie, dacă credem că teoria lingvistică în sine a familiilor de limbi și a evoluției, își are originea în această regiune geografică - o regiune geografică care acoperă în esenţă Eurasia (de Vest) în antichitate În timp ce datarea acestei limbi ancestrale comune din care se crede că toate limbile indo-europene au derivat, într-o formă sau alta, nu este o știință exactă sub nicio formă și nici măcar nu este larg susținut că de fapt o limbă ancestrală comună (denumită în mod obișnuit ca proto-indo-european) a fost vorbit vreodată de oricine, pe baza dovezilor arheologice și lingvistice actuale, se poate postula că aceste forme de cuvinte și semantica și sintaxa structurii de bază a limbilor indo-europene au fost dezvoltate undeva în Mileniul al IV-lea î e n (dați sau luați o mie de ani) și a provenit și s-a răspândit dintr-o regiune care este situată central în locul în care se vorbeau limbile, adică undeva între Orientul Apropiat/Asia Mică și subcontinentul indian din care aceste limbi indo-europene " difuzate" sau răspândite și din care s-au dezvoltat și au evoluat diferitele dialecte sau subfamilii de limbi din cadrul acelei familii Ca un exemplu al modului în care această datare a acestei limbi proto-indo-europene din care au derivat limbile indo-europene și cum au ajuns toate să împărtășească multe dintre aceleași cuvinte și idei, se poate analiza dezvoltarea limbilor romanice și cum au evoluat din limba latină vulgară care a fost Această teorie a originii și răspândirii limbajului în filologie este similară cu abordarea biologiei moderne în clasificarea diferitelor animale și plante în diferite specii, gen și denumire de familie, o desemnare care este de natură ierarhică și, de asemenea, se referă la formularea sau originea speciilor și a vieții pe pământ, aliniindu-se cu teoria selecției naturale a lui Darwin A se vedea contribuitorii Wikipedia, "Vocabularul indo-european", Wikipedia, The Free Encyclopedia, septembrie , : UTC, [accesat septembrie ] pg Teologia Reconsiderată lingua franca a Imperiului Roman A fost nevoie de aproximativ două mii de ani pentru ca acest dialect latin timpuriu să evolueze în limbile moderne precum franceză, portugheză, română și italiană, toate aparținând familiei italice de limbi indo-europene Dacă folosim acest lucru ca un fel de reper, folosind limbile moderne ca o analogie cu indo-europeanul, s-ar putea argumenta că a fost nevoie de cel puțin două mii de ani pentru ca limbile indo-europene să se dezvolte din orice limbă se presupune că au provenit și au derivat În realitate, totuși, rata de progres și evoluție a limbilor din această perioadă de timp în antichitate a fost, probabil, mult mai lent decât ultimii două mii de ani (dacă presupunem că rata evoluției este paralelă cu rata dezvoltării și evoluției societății și civilizației) de exemplu) care ar avea o mie de ani în plus, cel puțin doar în ceea ce privește cât de mult ar fi trebuit să evolueze Aceasta, la rândul său, ar însemna că, având în vedere că limbile indo-europene au fost vorbite în mileniul al II-lea și în prima parte a primului mileniu î Hr , dacă presupunem, pe baza logicii anterioare, că au avut nevoie de aproximativ trei mii de ani pentru a se dezvolta, aceasta plasează acest indo- Limbă părinte europeană, numită din nou proto-indo-european, în aproximativ mileniul î Hr "Este foarte probabil ca cei mai timpurii vorbitori ai acestei limbi să fi trăit inițial în jurul Ucrainei și în regiunile învecinate din Caucaz și Rusia de Sud, apoi să se răspândească în cea mai mare parte a restului Europei și mai târziu în India Se crede că cel mai timpuriu sfârșit posibil al unității lingvistice proto-indo-europene este în jurul anului î e n Din Cristian Violatti, "Limbi indo-europene", Enciclopedia de istorie antică, ultima modificare mai , http://www ancient eu /Indo-European Languages/ Rețineți că estimările noastre bazate pe modelul euristic de mai sus plasează limba cu aproximativ două milenii mai devreme în antichitate De asemenea, merită remarcat faptul că cel puțin două dintre cele trei limbi principale despre care se crede că au fost vorbite în întregul Imperiu Asirian, akkadiană și aramaică, provin din familia de limbi afro-asiatice, mai degrabă decât din indo-europeană, așa că, în timp ce acest Imperiu a dominat în mod clar peste zonă în cauză din Orientul Apropiat și Mediterana în mileniul II î Hr , valul de difuziune culturală reprezentat de proto-indo-european trebuie să fi fost anterioară influenței acestei civilizații, în concordanță cu premisa unei date din secolul al V-lea sau mileniul al IV-lea î Hr pg Teologia Reconsiderată Figura : Clasificarea limbilor indo-europene Roșu: Limbi dispărute Alb: categorii sau proto-limbi neatestate Jumătatea stângă: limbi centum; jumătatea dreaptă: limbi sotem De la Wikimedia Commons; de la colaboratorii Wikipedia, "Limbi indo-europene", Wikipedia, The Free Encyclopedia, octombrie , : UTC, [accesat octombrie ] pg Teologia Reconsiderată De fapt, din lingvistică se găsește asocierea strânsă dintre, de exemplu, sanscrita vedica și persana antică (avestan), arătând relația strânsă dintre nu doar aceste două limbi, ci, desigur, oamenii care le vorbeau, oameni ale căror convingeri teologice și religioase sunt surprins în unele dintre cele mai vechi literaturi existente cunoscute omului, adică Avesta persană și Vedele indiene, și prin care pot fi constatate multe credințe culturale, sociale și religioase similare, dând mai mult credibilitate teoriei lingvistice în sine Subramura indo-iraniană a limbilor indo-europene include limbile vechilor perși și indieni, practic limbile vorbite de oamenii și societățile care au trăit în Iranul modern și India Această ramură include două subramuri, indică (indo-ariană) și iraniană Prima clasificare include limbi antice, cum ar fi sanscrita vedica (limba Rigveda) și limba sa copilă sanscrită (limba Vedelor de mai târziu), precum și limbi moderne vorbite în India, cum ar fi hindi, punjabi și bengali Subramura iraniană a limbilor indo-iraniene include limbi antice, cum ar fi Old Avestan, numit uneori Gathic Avestan, care este limba din cele mai vechi straturi ale Avesta, sau Gathas, persană veche, care a fost limba principală vorbită în Imperiul Ahemenid), Avestan, care este limba literaturii de mai târziu Avesta zoroastriene, precum și limbi din antichitatea ulterioară iraniană/persană, cum ar fi persana de mijloc și parta, și limbi moderne, cum ar fi farsi (persană modernă), kurdă și pașto, care sunt vorbite în Irakul modern , Iran, Afganistan și Tadjikistan Greaca veche, care face parte din subramura elenă a limbilor indo-europene, a fost vorbită în diferite dialecte în Peninsula Egee și Peloponez în ultima parte a mileniului al doilea î Hr și în timpul primului mileniu î Hr Este probabil cel mai cunoscut în forma sa de dialect atenian, denumită "mansardă", care este limba epopeilor homerice, precum și limba primilor filozofi greci Latină clasică, dialectul latin folosit de autori precum Ovidiu, Cicero, Seneca și Marcus Aurelius, precum și limbile succesoare ale sale latină vulgară și ecleziastică care au devenit limbile predominante ale Imperiului Roman, ambele aparțin și ele familiei de limbi indo-europene, sub Ramura italica a limbilor indo-europene, limbile surori si veri cu limbile elene Din nou, toate limbile romanice moderne, cum ar fi româna, italiană, franceză, spaniolă, daneză, germană etc provin toate din limba latină vulgară, lingua franca a Imperiului Roman Această dezvoltare a filozofiei în sine este paralelă, nu întâmplător, cu dezvoltarea și proliferarea scrisului în întreaga regiune de influență elenă Pentru dezvoltarea și explorarea ideilor și conceptelor care au ajuns să fie grupate sub titlul de filozofie, prin deosebire de tradiția mitologică care a precedat-o (din nou, așa cum se reflectă în scrierile atribuite lui Homer și Hesiod), a necesitat, probabil, un sistem avansat de scriere în cadrul căreia ar putea fi explorate aceste seturi complexe de idei și interrelațiile lor Cu alte cuvinte, pentru ca tradiția orală care a fost caracterizată de mit și pildă și limbajul bazat pe versuri comprimate care a facilitat transmiterea fidelă a ideilor teo-filozofice din generație în generație să evolueze într-un sistem de filosofie mai complex și mai complet, un limbajul şi o tradiţie intelectuală care înconjoară scrierile diverşilor gânditori este Unele dintre cele mai vechi forme cunoscute ale limbii grecești antice au fost vorbite de micenieni, o cultură care a înflorit în regiunea mediteraneană ceea ce mai târziu a devenit cunoscut drept zona de influență elenă, la mijlocul și a doua parte a mileniului al II-lea î Hr De fapt, toate limbile romanice moderne, cum ar fi româna, italiană, franceză, spaniolă, daneză, germană etc , toate provin din latină vulgară, de fapt, sub ramura italice a limbilor indo-europene A se vedea din nou Cristian Violatti, "Limbi indo-europene", Enciclopedia de istorie antică, ultima modificare mai , http://www ancient eu /Indo-European Languages/ pg Teologia Reconsiderată absolut necesar De fapt, s-ar putea argumenta că însăși filosofia platoniciană, deoarece supraviețuiește până la noi în forma sa clasică de dialog, ilustrează chiar acest fapt - adică transmiterea orală a ideilor explorate prin ceea ce a ajuns să fie numit dialectică de către Aristotel și ceea ce se referă în mod tipic Metoda socratică din lucrările lui Platon arată în sine cum un sistem complex de filosofie poate fi construit din explorarea și documentarea ideilor în formă scrisă Nu este întâmplător faptul că, ca sistem de alfabet grec, din care provine alfabetul roman, care a fost "inventat" în secolele al VIII-lea și al VII-lea, un sistem împrumutat de la fenicieni (adică alfabetul fenician din care a evoluat alfabetul grecesc) , devine răspândită în același timp cu epopeele homerice sunt scrise și marchează, la rândul său, începutul tradiției filozofice elene Căci iarăși scrisul în sine este o condiție necesară (nu necesară și suficientă) pentru dezvoltarea filozofiei Pentru a rezuma, atunci, în timp ce ne uităm la încercarea chiar de la începuturile anchetei filosofice, a gândirii raționale într-adevăr, în a doua jumătate a mileniului I î Hr mai mult sau mai puțin, găsim dezvoltări similare - atât din punct de vedere cultural, cât și tehnologic - care susțin acest progres , această revoluție intelectuală dacă se poate numi așa, în aproape toată Eurasia În fiecare dintre aceste centre geografice și socio-politice respective în cadrul cărora apare civilizația, vedem o încercare a fiecăruia dintre aceste popoare, primii filozofi, de a încerca să răspundă la diverse întrebări despre natura realității și "universul", părțile sale componente și piese, precum și modul în care individul, precum și societatea și oamenii în general, trebuie să trăiască în această lume (în mod fundamental teologică, adică "divină") Această anchetă are loc aproape simultan din diferitele tradiții sociale, politice, lingvistice și, desigur, "intelectuale" care apar în acest moment foarte unic din istoria noastră - ceea ce unii numesc Epoca Axială, având în vedere că într-un sens foarte real reprezintă perioada de timp care au apărut multe dintre aspectele fundamentale ale societăţii civilizate Găsim aceste linii de anchetă similare, manifestarea aceleiași călătorii intelectuale în mare măsură, în tradiția teo-filozofică elenă către Occident, în tradiția filozofică Upanishadică și timpurie indiană de pe subcontinentul indian spre Est și chiar până la Orientul Îndepărtat în China antică în Orientul Îndepărtat, fiecare dintre acestea a început să formuleze, în scris, propria sa concepție despre realitate, ceea ce astăzi în cercurile filozofice ne-am referi ca o ontologie, precum și granițele a ceea ce se poate spune despre fi real sau adevărat, ceea ce se numește epistemologie în cercurile filosofice moderne În formularea sa inițială, cel puțin în ceea ce privește influența durabilă și persistența învățăturilor, în Occident, în tradiția teo-filozofică elenă, acest efort intelectual se conturează în lucrările lui Platon ca teoria sa a formelor , ceea ce duce în cele din urmă la noțiunea de bine, stabilind bazele intelectuale și metafizice ale creștinismului și monoteismului În est, pe subcontinentul indian, erau în desfășurare eforturi intelectuale similare, iar în ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de tradiția teo-filozofică indiană și în special în Upanishads, constructele metafizice (și teologice) de bază ale lui Ătman și Brahman au fost stabilite, fiecare dintre acestea fiind asemănătoare și mapată În greacă el oq, sau eidos înseamnă "formă", "esență", "tip" sau "specie" împreună cu noțiunea complementară de ібёа, sau idee, care înseamnă "formă" sau "model" Ambele cuvinte grecești provin de altfel de la rădăcina indo-europeană "a vedea" Vezi colaboratorii Wikipedia, "Teoria formelor", Wikipedia, Enciclopedia liberă, octombrie , : UTC, [accesat octombrie ] pg Teologia Reconsiderată direct cu noțiunea a ceea ce noi în Occident am ajuns să ne referim drept "Suflet", unul la nivel individual și altul la nivel cosmic În Orientul Îndepărtat, apare o imagine metafizică și ontologică alternativă, unde accentul este pus pe noțiunea de schimbare, ciclu și proces - ceea ce ajunge să fie cunoscut sub numele de Dao, sau pur și simplu "Calea" - mai degrabă decât pe orice substanță, principiu, formă sau idee În fiecare dintre aceste tradiții însă, noțiunea de apariție a universului fizic, împreună cu omenirea în sine, dintr-un fel de eveniment divin, cosmic, creator, care la rândul său este prezidat de un fel de ființă divină, nemuritoare (adică un zeu sau zei) este o parte integrantă a sistemului de credință respectiv, chiar dacă nu este numit sau subliniat în mod explicit ca atare Mai mult, în fiecare dintre aceste tradiții, ideea unei entități nemuritoare sau persistente care este legată sau afiliată unei persoane individuale care persistă dincolo de moarte este de asemenea presupusă și complet integrată în sistemul de credință respectiv, chiar dacă din nou este manifestă, referită la sau numit, ceva diferit și/sau i se acordă un accent diferit, în fiecare dintre sistemele teo-filosofice din antichitate din Eurasia Totuși, distincția principală între ceea ce ne vom referi ca filozofie indo-europeană și efectiv sistemele teo-filozofice ale Orientului Îndepărtat, este accentul pus pe noțiunea de Suflet nu doar ca predicat ontologic asupra căruia este percepută realitatea, ci și ca o construcție metafizică și intelectuală de piatră de temelie din care realitatea este definită efectiv Această idee a Sufletului și locul său preeminent în ontologia sistemelor teo-filosofice în cauză, unul dintre elementele unice ale ceea ce numim teo-filozofie indo-europeană, poate fi găsită, de exemplu, atât în teofilozofia elenă sistem filosofic, în toate variantele sale de fapt, precum și tradițiile teo-filozofice indiene sau upanishadice Realitatea și nemurirea Sufletului joacă un rol semnificativ în sistemul teo-filosofic general articulat de Platon, ca entitate metafizică care există ca formă sau idee de bază a unei persoane sau a ființei umane și, de asemenea, ca entitate de bază principiu metafizic pe care se bazează noțiunea lui Platon de virtute sau excelență (arete), pe care se bazează de fapt atât filosofia sa etică, cât și cea politică Noțiunea de Ătman, corolarul teo-filozofic indian al Sufletului elen, joacă de fapt un rol teo-filozofic foarte asemănător, fiind percepută ca un construct nemuritor care stă la baza nu doar individului sau psihicul (jiva), ci reprezintă și principiu sau idee fundamentală, construcție metafizică, pe care se bazează sistemul său de etică În schimb, în tradiția teo-filozofică chineză, care nu este de moștenire sau descendență indo-europeană, în timp ce o noțiune de spirit ancestral este fără îndoială prezentă , ea nu are aceeași semnificație ontologică sau metafizică ca și în teo- sistemele filozofice pe care le catalogăm, din nou pe linii lingvistice (și la rândul lor intelectuale și în cele din urmă teologice), drept "indo-europene" Nu găsim în tradiția teo-filozofică chineză, de exemplu, același accent ontologic pe acest construct al Sufletului, acel element Urmând teoria lingvistică din filologie, studiul limbilor, care susține că a existat un popor și o limbă fundamentală din care toate limbile indo-europene au fost derivate inițial sau, cel puțin, au fost puternic influențate de cea care își are originea undeva în apropiere Est și care a ajuns să se răspândească în cea mai mare parte a Mediteranei și în subcontinentul indian și în părți ale Asiei Pentru o privire mai detaliată asupra teoriei, precum și asupra unor variante ale acesteia, consultați http://www humanjourney us/indoEurope html ) În filosofia chineză, și în special în teofilozofia atribuită școlii confucianiste, venerația și considerația, asemănătoare într-un anumit sens cu venerarea spiritelor ancestrale sau a strămoșilor, shen (W) joacă de fapt un rol semnificativ, dar mult mai mult în termeni de precepte rituale și etice sau morale - caracteristicile de bază ale gândirii filosofice confucianiste de fapt - decât ca din nou un principiu sau concept ontologic sau metafizic, sau chiar teologic În timp ce shen se traduce aproximativ în engleză ca "spirit" sau "zeu", cuvântul poate căpăta un set mult mai larg și divers de semnificații, în funcție de context Vezi colaboratorii Wikipedia, "Shen (religia chineză)", Wikipedia, The Free Encyclopedia, august , : UTC, [accesat octombrie ] pg Teologia Reconsiderată sau componentă a persoanei sau ființei umane care persistă dincolo de moarte, pe care o găsim în omologii săi teo-filosofici occidentali, chiar dacă se poate susține că rolul tărâmului spiritului și existența unei forme de viață asociate cu existența individuală persistă de fapt dincolo de moarte Tradiția teo-filozofică indo-europeană subsumează și această idee a creatorului antropomorf, chiar dacă evoluează în interpretările ulterioare la un concept mai degrabă abstract decât la o divinitate antropomorfă în sine După cum găsim în tradiția teo-filozofică elenă ca penultimul zeu din panteon, adică Zeus, care se transformă în noțiunea metafizică mai abstractă a Binelui sau Sufletul Cosmic al lui Platon În mod similar, găsim și în tradiția teo-filozofică indiană, zeitatea vedica, antropomorfă Purușa sau Brahma, care se transformă în conceptul mai abstract de Brahman în Upanishads Această noțiune de creație universală de către o ființă antropomorfă, sau zeu, persistă și în tradițiile monoteiste abrahamice, noțiunea unei singure zeități antropomorfe găzduindu-se bineînțeles chiar în inima tradiției teologice iudeo-creștine ca Iahve în Vechiul Testament sau pur și simplu Dumnezeu în Noul Testament și, de asemenea, manifestându-se în tradiția teo-filozofică islamică ca Allah, cel primordial, adevăratul Dumnezeu al Coranului Puterea și persistența religiilor avraamice, care sunt un semn distinctiv al dezvoltărilor teologice din Occident în primul mileniu e n , de fapt, nu provine din caracteristicile lor unice în mod necesar, din adevărul lor relativ, așa cum ați putea spune, ci din cauza continuității și proliferării dintre aceste sisteme de credințe teo-filozofice caracteristice indo-europene care fuseseră deja prezente în peisajul geografic și cultural în care aceste sisteme de credințe monoteiste au prins rădăcini - semințele au fost semănate într-o mare măsură, înainte de începutul și răspândirea monoteismului în întreaga lume Mediterana inițial și apoi prin și în tot Imperiul Roman în cele din urmă Cu alte cuvinte, se poate afirma că, pe măsură ce monoteismul (abraham) a evoluat și s-a răspândit, s-a constatat că oamenii și societățile erau deja pregătite din punct de vedere conceptual și, în mare măsură teologic, pentru următorul pas în evoluția religioasă așa cum ar fi - săriți de la o narațiune preistorică, bazată pe mituri, cu mulți zei și zeități reprezentând multe forme sau aspecte diferite ale naturii, la un sistem metafizic mai idealist și mai abstract, în care universul, în toate formele sale, se credea că a emanat sau a provenit dintr-un o singură figură antropomorfă divină care în cele din urmă a deținut stăpânirea asupra întregii ordini mondiale În acest context intelectual mai larg, conceptul lui Platon de creație universală, emanație cu adevărat, pe care îl găsim în Timeu de exemplu, poate fi văzut ca o interpretare mai alegorică, o rudă apropiată parcă, cu povestea creației universale pe care o găsim în Geneza, spre deosebire de o abordare complet distinctă a creației universale Așa cum găsim de exemplu în practicile de cult ancestral care persistă chiar și în China modernă, practici care reprezintă un element cheie al teofilozofiei confucianiste pg Teologia Reconsiderată Deci, din ce context intelectual, socio-politic și cultural au apărut operele și școlile lui Platon și Aristotel? De unde au venit ideile lor, chiar dacă sunt cu totul unice în limbajul, principiile și ideile lor și chiar dacă au fost prezentate în contrast cu, în juxtapunere cu, tradițiile teo-filosofice care au venit înaintea lor? De aici nevoia noastră de a ajunge înapoi cu un secol sau două înainte de vremea lui Platon și Aristotel în mintea așa-numiților "presocratici" În perioada de vârf a influenței greco-elene în Mediterana care începe din vremea lui Homer și Hesiod în secolele VIII și VII ВСЕ, extinzându-se și extinzându-se în timpul domniei lui Alexandru cel Mare la sfârșitul secolului al IV-lea ВСЕ a cărui expansiune imperială s-a lărgit zona de influență elenă cu mult dincolo de Mediterana, spre est, în Persia/lran și până la granițele Indiei și a stabilit infrastructura socio-economică și politică care a stat la baza Imperiului Roman și apoi a Imperiului Bizantin, care a durat până în prezent al doilea mileniu d Hr , dezvoltarea filozofică elenă a prins rădăcini și a evoluat într-un amestec cultural care a inclus cel puțin influențe persane (avestane), egiptene, ebraice și sumer-babiloniene, cu poate o anumită influență din tradițiile indo-arienilor (Vedic) mai spre Est Și pe măsură ce acest amestec al civilizației culturale și socio-politice a evoluat, credințele teologice și filozofice de bază ale oamenilor din această regiune au evoluat odată cu el Odată cu apariția Imperiului macedonean (grec) care decurge din cuceririle lui Alexandru, răspândirea culturii grecești s-a mutat dincolo de zonele din Atena și din jurul Atenei și orașele-stat din jur Imperiul lui Alexandru la apogeu sa extins până la sud, până la Teba, în Egipt, până la est până la râul Indus din subcontinentul indian Această cucerire imperială a permis culturii și gândirii grecești să se răspândească în întreaga lume occidentală antică, cel puțin definitiv în Valea Tigru-Eufrat, adică Mesopotamia și Egiptul de Sus și de Jos, și într-o măsură mai mică și în subcontinentul indian, în ciuda încercării eșuate a lui Alexandru pentru a cuceri teritoriile de la est de fluviul Indus Deși nu sunt un fan al termenului "presocratici", acesta este folosit atât de larg în literatura academică și științifică pentru a descrie acest grup de gânditori din întreaga Mediterană înainte de Socrate, încât a veni cu un nou termen ar fi cu totul confuz și inconsecvent cu restul literaturii pe această temă De asemenea, termenul în sine a fost criticat și analizat de mulți alți savanți și academicieni și nu există niciun motiv pentru a repeta aceste argumente aici Pentru o trecere în revistă a utilizării termenului, precum și a evoluțiilor intelectuale în și în jurul Mării Mediterane, începând cu secolul al VI-lea ВСЕ până pe vremea lui Socrate ( - ВСЕ), care se încadrează în mod obișnuit sub această rubrică largă, a se vedea "Introducere " capitol din Oxford Handbook of Presocratic Philosophy editat de Patricia Curd și Daniel W Graham, Oxford University Press pg Teologia Reconsiderată Figura : Harta imperiului lui Alexandru și a traseului acestuia Din punct de vedere istoric, această amestecare culturală și răspândire a culturii "grecești" în primul rând ateniene/macedonene în aceste țări străine este denumită de către istoricii moderni elenizare și, în ciuda contextului său imperial, această polenizare încrucișată a culturilor conținea semințele multor dintre cele filozofice și evoluția teologică care a avut loc în Marea Mediterană până la romane și apoi influențele creștine s-au așezat din secolul I ВСЕ până la adoptarea creștinismului ca religie a Imperiului Roman la sfârșitul secolului al IV-lea d Hr cu Edictul de la Tesalonic din e n Etapa gândirii metafizice și teologice occidentale în lumea antică occidentală după declinul influenței Atenei/Greciei ca epicentru cultural și intelectual în Marea Mediterană a fost marcată de un context mult mai transcultural și de un amestec de influențe decât tradiția care a precedat-o, o perioadă în care tradițiile s-au dezvoltat într-un mod mult mai insular și izolat datorită izolării mai mult sau mai puțin a diferitelor culturi Dar tradiția teo-filozofică elenă a fost, mai mult decât oricare alta, cea care a dominat dezvoltarea intelectuală în secolele care au urmat lui Platon și Aristotel, care și-a luat rădăcini nu numai în Grecia antică, ci și în teritoriile egiptene, regiunile mesopotamiene, precum și în Aproape Est (Persia), deși condusă mai ales de asimilarea culturală forțată de cucerirea militară mai mult decât de orice altceva Filosofia presocratică este termenul pe care savanții și academicienii moderni îl folosesc pentru a descrie intelectualii și profesorii care au fost responsabili pentru și au precedat evoluțiile intelectuale dinainte de Socrate ( - ) Din colaboratorii Wikipedia, "Alexander the Great", Wikipedia, The Free Encyclopedia, octombrie , : UTC, [ accesat octombrie ] Edictul de la Milano din CE a stabilit legalitatea și toleranța creștinismului în Imperiul Roman Edictul de la Tesalonic din d Hr , cunoscut și sub numele de Cunctos populat, a făcut creștinismul religia oficială a Imperiului Roman, ordonând tuturor supușilor din acesta să mărturisească credința episcopilor Romei și Alexandriei, așa cum a fost stabilită prin Crezul de la Niceea în e n pg Teologia Reconsiderată î Hr ), iar la rândul lor Platon ( / - / î Hr ) și Aristotel ( - î Hr ), de unde și termenul În realitate, unii dintre acești așa-numiți presocratici au fost de fapt contemporani cu Socrate însuși, așa că, deși clasificarea este oarecum înșelătoare, ea reflectă aproape toată clasificarea academică modernă a acestor grupuri de gânditori și, prin urmare, este termenul pe care îl folosim aici pentru a rămâne în concordanţă cu această literatură Filosofia clasică elenă, din nou spre deosebire de filosofia presocratică, reprezintă pentru savanții și academicienii moderni o perioadă de dezvoltare intelectuală care se concentrează nu doar pe ordinea rațională și pe principiile fundamentale ale lumii naturale, distincte de relatările teogonice și mitice care au precedat-o , dar și analiza și explorarea naturii și amplorii cunoașterii în sine (epistemologie) și a modului în care universul a luat ființă (cosmogonie) așa cum este descris de principiile fundamentale și elementare (arche) și de interacțiunile și formulările lor corespunzătoare din care universul așa cum au înțeles vechii gânditori eleni, a apărut În cele din urmă, ei au dezvoltat baza rațională pentru morală și etică, baza a ceea ce au numit virtute și fericire (eudaimonia), precum și fundamentul metafizic și filozofic al modului în care credeau că societățile și statele naționale ar trebui să fie organizate și guvernate Toate aceste atribute nu sunt doar caracteristici marcate ale tradițiilor intelectuale ale lui Platon și Aristotel înșiși, ci și ale întregii dezvoltări filozofice elene care le-au urmat - așa cum sunt reprezentate nu doar de școlile platonice și peripatetice fondate de Platon și, respectiv, Aristotel, ci și de tradițiile stoice și epicuriene, acestea din urmă au fost și ele foarte influente în dezvoltarea intelectuală și socio-politică greco-romană Se crede că unii dintre acești așa-numiți "presocratici" au scris cel puțin o lucrare sau un text , deși alții - în special Pitagora - nu se crede că au scris nimic ei înșiși Totuși, ceea ce există din aceste lucrări și ceea ce înțelegem și știm despre sistemele de credințe pe care se crede că acești vechi gânditori presocratici le-au îmbrățișat, supraviețuiesc în primul rând în fragmente și citate de la autorii mai târziu, sursa principală fiind, desigur, Platon și Aristotel înșiși care, în bine sau în rău, citează aceste cifre și sistemele lor de credințe respective, mai ales pentru a critica sau a contracara ideile lor față de ale lor Acesta este un punct important de reținut atunci când încercăm să descifrem și să înțelegem exact ce au gândit și predat acești precursori timpurii ai tradiției filozofice elene, care se încadrează sub titlul general de "filozofie presocratică", și anume că majoritatea a ceea ce știm despre ei este la mâna a doua Unii dintre primii presocratici au fost prezenți de la așa-numita "Școală Milesiană", care a fost "înființată" în secolul al VI-lea î Hr , cu ceva secol înainte de Socrate În ciuda faptului că nu este clar că a existat de fapt o "școală" de filozofie din orașul lonian Milet, un oraș de pe coasta Mării Egee a Asiei Mici, trei dintre cei mai influenți filosofi greci (elenici) timpurii au salutat din acest oraș atât de clar trebuie să fi existat dezvoltări intelectuale care au fost specifice acelei regiuni care se încadrează în categoria a ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de filozofie elenă Cei trei filozofi "mileziani" au fost Thales (c - c î Hr ), Anaximandru (c - î Hr ) și Anaximenes (c - î Hr ), acesta din urmă fiind considerat fie un Tradiția filozofică presocratică, de exemplu, așa cum a ajuns să fie înțeleasă de clasiciștii moderni, nu include operele și tradițiile literare asociate cu Homer și Hesiod și nici mitul "orfic", în ciuda faptului că acestea tradițiile și credințele teologice subiacente (adică din nou mitul) pe care le reflectă, au influențat semnificativ evoluțiile intelectuale "elenice" timpurii, chiar dacă au fost folosite doar ca exemple a ceea ce "filozofia" nu era de către filosofii eleni timpurii De exemplu, Parmenide din Elea (sudul Italiei) se crede că a fost autorul unui poem liric în versuri hexametrice, denumit Despre natură, din care supraviețuiesc fragmente semnificative Se crede că Heraclit a scris o carte cu același titlu pe care a donat-o (după Diogenes Laertius) templului Artemis din Efes (Turcia modernă) Pentru o trecere în revistă a filozofiei lui Parmenide și o analiză a operei sale, sau din nou a fragmentelor care au supraviețuit din opera sa, a se vedea https://snowconenyc com/ / / /parmenides-of-elea-what-is- versus-ceea-ce-nu-este/ pg Teologia Reconsiderată prieten apropiat sau elev al lui Anaximandru Toți cei trei "filozofi" au studiat, au predat și au scris despre natura universului și începuturile sale (cosmogonie), substanțele de bază ale materiei și realității și sursa schimbării, adică metafizica și arche, precum și despre alte subiecte precum Astronomia, geografie, biologie și politică, reprezentând în total unii dintre primii profesori ai revoluției intelectuale filozofice elene, adică "filozofi" (literal "iubitori de înțelepciune") așa cum termenul a ajuns să fie înțeles câteva secole mai târziu Dovezile lingvistice, precum și arheologice și scrise, bineînțeles, ne sprijinim pentru a susține teza conform căreia cel puțin milesienii nu s-au putut abține să nu fie influențați de acești "estici", sau uneori denumiți ca "orientali" tradiții teo-filozofice Căci orașul antic Milet se află la marginea estică a ceea ce era atunci lonia (adică Grecia) și, deși, cel mai probabil, vorbeau "greacă" într-o formă sau alta, ei trăiau chiar la vest de granița ultimelor și poate cele mai mari vestigii a ceea ce se numește acum Imperiul Asirian (c - ВСЕ) Figura : Harta Imperiului Neo-Asirian și expansiunile sale Această regiune de influență "asiriană" includea nu doar Egiptul și Estul Mediteranei (Orientul Mijlociu), ci și "Orientul Apropiat", zonă care acoperea Turcia modernă, Irakul, Iranul Se crede că principalele limbi vorbite în această regiune sunt akkadiană, sumeriană, aramaică, egipteană, greacă și persană veche (avestan) Doar sa A se vedea capitolele din această lucrare despre Izvorul filosofiei elene și filozofia indo-europeană pentru o tratare detaliată a subiectului influențelor "orientale" sau "estice" ale filosofiei grecești timpurii Imperiul Neo-Asirian ( - ВСЕ) De la colaboratorii Wikipedia, "Imperiul Neo-Asirian", Wikipedia, The Free Encyclopedia, octombrie , : UTC, [accesat octombrie ] pg Teologia Reconsiderată Estul regiunii de influență asiriană este, desigur, subcontinentul indian despre care știm deja că avea legături strânse cu popoarele și culturile persane vechi și indo-lraniene și unde sanscrita era limba vorbită, o rudă apropiată a avestanului Această regiune geografică care includea Egiptul și Orientul Mijlociu și Apropiat, ulterior transformată într-o zonă de influență preponderent persană sub Vechiul Primului Imperiu Persan, alias Imperiul Ahemenid ( - ВСЕ) unde se crede că sunt tradițiile teo-filozofice predominante ceea ce a ajuns să fie înțeles ca "zoroastrian", asociat de obicei cu termenul Magi" în literatura elenă timpurie (de exemplu Herodot), precum și în sumer-babilonian, sau "caldeeni", toate având conotații astrologice și astronomice semnificative Figura : Imperiul Ahemenid la cea mai mare întindere teritorială Ceea ce știm este că teritoriul din interiorul granițelor acestor imperii nu era nici pe departe la fel de omogen din punct de vedere cultural în comparație cu Imperiul Roman, care a fost dominat de influența culturală romană/latină spre sfârșitul primului mileniu ВСЕ câteva secole mai târziu, în aceeași zonă geografică regiune mai mult sau mai puțin Cu toate acestea, știm că culturile și civilizațiile din interiorul granițelor Imperiului Asirian și Persan, care din nou se aflau chiar la est de lonia, includeau Egiptul și se învecinau nu doar cu zona de influență greacă spre vest, ci și cu Indo -Arienii în Orient Însuși Miletus este situat la marginea de vest a Turciei moderne, aproape de Marea Egee și, ca atare, fără îndoială - așa cum o reflectă Presocrația * Sub domnia lui Darius I, - ВСЕ De la colaboratorii Wikipedia, "Imperiul Achaemenid", Wikipedia, The Free Encyclopedia, octombrie , : UTC, [accesat octombrie ] pg Teologia Reconsiderată filozofii care au anunțat din acest oraș - au oferit un mediu pentru ca tradițiile teofilozofice grecești, persane și sumer-babiloniene, adică intelectuale, să sintetizeze și să se îmbine Viziunea ortodoxă conform căreia acești filozofi presocratici din Orientul Apropiat nu au fost influențați direct sau indirect de culturile persană și sumer-babiloniană și, la rândul lor, poate într-o măsură mai mică, de credințele teo-filozofice indo-ariene care erau răspândite în Subcontinentul indian la acea vreme, care se afla chiar la granița Imperiului Persan Vechi (Ahemenid), nu este doar naiv, ci aproape rasist la un anumit nivel Deși asta nu înseamnă că multe dintre ideile și teoriile lor nu au fost cu totul unice și revoluționare din punct de vedere intelectual, este pur și simplu că influențele exterioare au fost minimizate din punct de vedere istoric în literatura academică în primul rând occidentală De fapt, au fost furnizate dovezi destul de puternice pentru dezvoltarea anumitor idei - în special concepte legate de matematică, geometrie și astronomie în special - din civilizațiile pre-elenice din Orientul Apropiat, Africa de Nord și chiar până în est, până în subcontinentul indian din Sumer-babilonian, egiptean și chiar indo -civilizaţiile ariene respectiv Cu toate acestea, știm cu certitudine că aceste dezvoltări intelectuale care se încadrează sub titlul general și generic al "presocraticilor" - despre care, iarăși, îi cunoaștem în primul rând prin fragmentele păstrate și comentariile asupra sistemelor lor de credință de la autorii de mai târziu - nu au influențat doar Socrate însuși, așa cum îl înțelegem prin caricatura sa din dialogurile lui Platon în care joacă un rol atât de proeminent, dar și în mod clar Platon și Aristotel care se referă și vorbesc despre sistemele de credințe ale predecesorilor lor filozofici, chiar dacă din nou doar la defăimează sau critică-i Prin urmare, este corect să spunem că acești presocratici, precum și, desigur, celelalte tradiții teologice și mitice influente care datează înaintea dezvoltării filozofice grecești clasice (adică tradițiile intelectuale asociate cu Hesiod, Homer și Orfeu), oferă dacă nimic altceva catalizator intelectual și cadru semantic pentru domeniul de studiu care a ajuns să fie înțeles ca filozofie greacă clasică care ne-a oferit aproape întreaga coloană vertebrală intelectuală a întregii gândiri occidentale până în epoca iluminismului O influență atât de proeminentă, de fapt, încât Alfred North Whitehead, un renumit filozof și matematician din secolul al XX-lea a scris odată: "Cea mai sigură caracterizare generală a tradiției filosofice europene este că constă dintr-o serie de note de subsol pentru Platon " Deci, cum au apărut aceste școli de filozofie? Care au fost factorii sociali și politici care le-au permis să înflorească, stabilind modus operandi și mediul de predare și curriculum care a avut o influență atât de marcată asupra dezvoltării intelectuale în lumea occidentală, evoluții care se caracterizează prin trăsături filozofice elene distincte, cum ar fi rațiunea "și logica care au supraviețuit chiar și în modern Aceste imperii și sfere de influență politică sunt, de fapt, cele care au oferit bazele socio-politice nu doar pentru marile războaie greco-persane de la mijlocul primului mileniu î Hr , care sunt o parte atât de importantă a istoriei grecești (occidentale) clasice, dar și impulsul și fundamentele socio-politice ale marilor cuceriri ale lui Alexandru cel Mare din secolul al IV-lea î e n care aveau să aibă o influență atât de durabilă asupra culturii occidentale și au oferit baza Imperiului Roman care i-a succedat Un bun rezumat al subiectului originilor "non-grece" ale filosofiei elene poate fi găsit în capitolul intitulat "Preistoria filosofiei presocratice într-un context orientalizant", scris de Walter Burkert, un fost profesor german de clasici la Universitatea din Zurich , Elveția, care a fost un savant renumit al cultelor misterelor mitologiei grecești Vezi Oxford Handbook of Presocratic Philosophy, editat de Patricia Curd și Daniel W Graham Oxford University Press, Capitolul , paginile - Vezi de exemplu articolul lui Frits Staal intitulat "Geometria greacă și vedica" care teoretizează o origine comună a matematicii grecești și vedice și, prin extensie, teologia și filozofia "Geometria greacă și vedica" de Frits Staal Publicat în Journal of Indian Philosophy în de Kluwer Academic Publishers Vol , nr / , p - Proces și realitate de Alfred North Whitehead Presă liberă, Pg pg Teologia Reconsiderată epoca? Mediul socio-politic al orașelor-stat grecești antice, și în special al Atenei, a fost pregătit pentru înflorirea gândirii independente din multe motive, dar este corect să spunem că sistemul lor de guvernare însuși, având în vedere că nu era cu totul totalitar, cel puțin acceptat de cercetare și de predare intelectuală relativ independentă, adică filozofie Proliferarea schimburilor comerciale și culturale în Marea Mediterană la acea vreme a oferit, de asemenea, baza dezvoltării intelectuale, fără îndoială, datorită amestecării și polenizării încrucișate a diferitelor sisteme de credințe teologice care predominau în regiune la acea vreme, cerșind pentru un fel de asimilare și integrare pe măsură ce culturile și diferitele state naționale s-au contopit și cucerit reciproc De asemenea, după toate probabilitățile, chiar moartea publică a lui Socrate la Atena a trezit un fel de empatie pubiană (sau poate mai bine spus toleranță) pentru căutarea cunoașterii de dragul cunoașterii în întreaga regiune de influență grecească Asta nu înseamnă că acești mari gânditori nu s-au expus într-un anumit nivel de pericol politic prin ideile lor "ireligioase" și uneori revoluționare, dar în mod clar era ceva unic în cultura Greciei antice care a creat un teren fertil pentru acest nou disciplina anchetei "filosofice" Din nou, grecii antici nu erau conduși de un rege sau de un împărat în sine și, ca atare, au avut ceva mai multă libertate de a vorbi liber despre credințele lor teo-filozofice decât să spună clasele preoțești ale asirienilor, perșilor sau egiptenilor, care erau cu toții mai mult strâns controlate de conducătorii lor respectivi De remarcat, de asemenea, această perioadă de timp din antichitate în Marea Mediterană a fost marcată și de apariția și răspândirea tot mai mare a utilizării scrisului (alfabetic), lucru de care au profitat majoritatea, dacă nu toți presocraticii, probabil că Pitagora fiind excepția notabilă Această mare înflorire a gândirii intelectuale pentru care civilizația greacă antică este cea mai cunoscută pentru care și-a avut epicentrul la Atena a inclus nu doar scrierile și învățăturile lui Platon, așa cum au fost predate în Academia pe care a fondat-o în î Hr , ci și Școala Peripatetică fondată de Aristotel în jurul anului î e n , școala epicureană la sfârșitul secolului al IV-lea î e n ( î e n ) și școala stoică fondată de Zenon din Citium la începutul secolului al -lea î Dar influența filozofiei elene, în special așa cum se reflectă în lucrările lui Platon și Aristotel, nu se limitează doar la dezvoltarea "filosofică" în Occident Învățăturile teo-filozofice cu o bază largă, care au căzut sub steagul filosofiei elene, au fost, de asemenea, puternic valorificate de către primii Părinți ai Bisericii Creștine pentru a oferi bazele raționale ale creștinismului - așa cum se reflectă, de exemplu, în lucrările lui Philo Iudeu, Origen și Clement din Alexandria dintre care a avut o influență largă asupra teologiei creștine timpurii (iudeo) Chiar și Știința însăși așa cum o cunoaștem astăzi - disciplinele Fizică și logică, matematică și astronomie de exemplu - se bazează pe aceleași dezvoltări semantice și intelectuale care pot fi găsite în lucrările acestor filosofi eleni timpurii, în principal Aristotel, de fapt Tradiția teo-filozofică elenă a fost, de asemenea, valorificată de tradiția teo-filozofică arabă, așa cum se reflectă în tradiția arabă falșafa (transliterarea arabă pentru lucrarea greacă philosophia), așa cum a ajuns să fie definită în cadrul națiunii islamice care a fost înființată de Mahomed în secolele al V-lea și al VI-lea d Hr în Peninsula Arabică În tradiția teo-filozofică arabă (uneori denumită filozofie musulmană), care a apărut ca o forță de contrabalansare a răspândirii creștinismului doar în Occident, mulți dintre Termenul însuși academie derivă direct din numele școlii pe care Platon a înființat-o (c î Hr ) la Atena spre sfârșitul vieții sale, adică Academia De exemplu, în î Hr , după moartea lui Alexandru cel Mare, un fost elev al lui Aristotel, Adunarea Atenei a declarat că era împotriva succesorului lui Alexandru și, deoarece Aristotel era considerat pro-macedonian având în vedere legăturile sale cu Macedonia, el a plecat în exil voluntar unde a murit în î Hr la vârsta de de ani Vezi http://ancienthistory about com/cs/people/p aristotle htm pg Teologia Reconsiderată lucrările filozofice grecești, în special tratatele lui Aristotel, au fost traduse în arabă și direct integrate și asimilate în teologia islamică, așa cum este exprimată în Coran Acest lucru a fost făcut pentru a oferi bazele raționale pentru islam, așa cum primii Părinți ai Bisericii Creștine au folosit tradiția filozofică elenă pentru a oferi bazele raționale ale creștinismului (și din nou iudaismul prin Philo Judaeus) Influența elenă s-a răspândit în lumea arabă prin intermediul Imperiului Bizantin (alias Imperiul Roman de Răsărit), care a continuat limba și cultura greacă/elenă după căderea Imperiului Roman în secolul al V-lea d Hr și a dominat o mare parte din Africa de Nord, Marea Mediterană și Orientul Apropiat până la mijlocul secolului al XV-lea Această influență, în primul rând, aristoteleană a pătruns în gândul falșafei arabe timpurii, așa cum se reflectă în lucrările teo-filosofice influente și de durată asociate cu Al-Kindi, Al-Fârâbî, Avicenna și Averroes pentru a numi doar câteva dintre cele mai influente dintre ele filozofii arabi De fapt, multe dintre textele grecești antice pe care le avem astăzi s-ar fi pierdut dacă nu ar fi fost eforturile acestei tradiții falșafa arabe, care a tradus multe dintre lucrările grecești antice care altfel s-ar fi pierdut în Occident în arabă Procedând astfel, falșafa nu numai că a tradus aceste lucrări grecești în arabă, dar a oferit și comentarii curente și a extins tradiția teo-filozofică însăși pe parcurs, dezvoltând un caracter distinctiv și influent în sine (și în mod caracteristic arabă ca limbă și cultură) ) tradiție filosofică care, într-un anumit sens, a reluat acolo unde tradiția filozofică elenă a rămas după ce a fost efectiv abolită prin atacul creștinismului și distrugerea sistemelor de credințe și literaturii "păgâne" în secolele IV și V e n în zona romană/latină influență în Marea Mediterană Această revoluție intelectuală elenă, dacă o putem numi așa, a rivalizat, dacă nu chiar cu pitici în importanță, relevanță și influență, cu Revoluția științifică din secolele al XVI-lea și al XVII-lea în ceea ce privește impactul ei general asupra nu doar viziunii asupra lumii a popoarelor din Marea Mediterană care au venit sub influența greacă în secolele următoare, dar și o viziune asupra lumii care a fost adoptată de latini/romani și s-a răspândit în întregul Imperiu Roman (și Bizantin) până când a fost înlocuită în cele din urmă de creștinism, și apoi de islam în Orient, în al IV-lea, al V-lea și secolele VI e n și viziunea asupra lumii care stă la baza practic toată gândirea teologică, intelectuală, metafizică și științifică din Occident, indiferent dacă o recunoaștem sau nu Aceste evoluții au reprezentat nu mai puțin decât o transformare radicală a modului în care era privită lumea, precum și a modului în care lumea urma să fie privită, studiată și înțeleasă - un sistem de ordine rațională, adică Logos, care putea fi explorat și dedus din fapte perceptibile alături de tehnici rafinate de raţionament şi logică Aceste principii nu au fost doar o caracteristică marcantă a filozofiei elene propriu-zise așa cum o înțelegem prin învățăturile lui Platon, Aristotel, Epicur și stoici, de exemplu, ci au stat și la baza lucrărilor lui Aristotel despre logică care au circulat în antichitate sub titlul de Organon și au fost folosite în Evul Mediu ca bază pentru predarea rațiunii și a logicii în sine, dar au fost și aceleași principii pe baza cărora a fost scris cel mai influent tratat de matematică din toate timpurile, Elementele lui Euclid În această eră de răsturnări intelectuale radicale - una care de fapt a avut un corolar aproape direct în Orient în același timp - disciplinele fizică, astronomie, medicină, logică și matematică au fost create toate sub titlul general de "filozofie" ", și toate acestea au fost predate într-o formă sau alta la aceste diferite "școli" de filozofie care au fost înființate după ce Platon și Aristotel au pus bazele intelectuale primare, ca să spunem așa, și care, la rândul lor, s-au alimentat reciproc din punct de vedere intelectual în aceste diverse discipline care, din nou, au fost considerate ca fiind sub titlul general de filozofie împreună cu teologia și prima filozofie Aceste evoluții au provenit din, sau cel puțin au fugit pg Teologia Reconsiderată paralel cu, nu neapărat o respingere totală a practicilor și credințelor religioase ale strămoșilor lor, ci cel puțin o reclasificare a tradițiilor de cult mitice și misterioase care le precedaseră - adică de la mythos la Logos De exemplu, Teogonia lui Hesiod, poezia epică a lui Homer, cultele și practicile misterelor orfice, chiar și opera istorică a lui Herodot, toate care dominau practic peisajul cultural, intelectual și teologic al Greciei înainte de epoca clasică, nu au fost cu totul abandonate sau respinse ca lucrări de mică sau deloc valoare în căutarea cunoașterii (deși, potrivit unor filosofi timpurii, ei au fost priviți oarecum cu dispreț, ca de exemplu cu Heraclit și Aristotel), ei au fost re-clasificați de către filosofii timpurii într-un sens într-un sens cu totul altă ramură a cunoașterii, diferită de filozofia în sine, care a fost considerată a avea o fundație rațională mai pură - nu încă empiric, dar cu siguranță Aristotel a pus bazele empirismului cu doctrina sa a formei substanțiale Această reclasificare a cunoștințelor a fost un produs secundar al acestei creări a unei ramuri cu totul noi de cunoaștere, de fapt, adică filozofia Mitul, închinarea rituală și ceremonială și aproape tot ceea ce am considera astăzi studii teologice sau religioase, care, probabil, dominase peisajul intelectual al umanității încă de la începuturile omului, a fost retrogradat într-un domeniu de studiu care nu a lipsit în mod necesar de valoare, dar unul care nu a oferit, nu putea, oferi aceeași propunere de valoare unică a filosofiei, având în vedere fundamentele sale raționale (logos) Mitul, așa cum ne referim la el de-a lungul timpului, care reflecta și convingerea fermă a ordinii de bază a cosmosului, condusă de o mână divină parcă, este de fapt poate singura temă consecventă a tuturor narațiunilor creației care au stat la baza tuturor narațiunilor avansate civilizații care au apărut în Eurasia (Africa de Nord, Marea Mediterană, Orientul Mijlociu, Orientul Apropiat, India și Orientul Îndepărtat/China) de la î Hr până la î Hr - conducând această nouă revoluție intelectuală care s-a îndepărtat de la mit la Logos - cu rațiunea și logica devenind punctul central al minții antice, înlocuind într-o mare măsură mitul, ritualul și închinarea La rândul său, acest nou domeniu metafizic și filozofic a cedat în cele din urmă locul în primele câteva secole e n (Anno Domini, anul Domnului) instaurării religiei în Occident așa cum o cunoaștem astăzi Isus în antichitate de către Părinții Bisericii Creștine timpurii este văzut ca personificarea divină a Logosului, de fapt, oferind fundamentele raționale și teologice creștinismului, adoptând și integrând efectiv tradiția filozofică elenă, care a ajuns să formeze doctrina Treimii Dar în antichitatea greacă clasică, și de fapt în Orientul Îndepărtat și în antichitate, filosofia a ajuns să reprezinte căutarea înțelepciunii pe propriile sale temeiuri, ceea ce am numi astăzi ancheta științifică a adevăratei naturi "realitate" și asupra căreia în mod interesant s-au odihnit principiile fundamentale de bază ale vieții bune, fericite și virtuoase (eudaimonia) Pentru că pentru cei din antichitate, cele mai timpurii civilizații care au fost înființate în Eurasia, pe măsură ce au evoluat în ultima parte a primului mileniu î Hr , filosofia era o artă practică care a fost cooptată de aristocrații și conducătorii acestor popoare A devenit o disciplină esențială pe baza căreia s-au stabilit principiile călăuzitoare ale unei societăți sănătoase și funcționale - care se sprijinea pe individul sănătos și funcțional Aceasta a devenit cu adevărat forța călăuzitoare a aproape tuturor școlilor filozofice de gândire care au fost înființate în timpul acestei "Epoci Clasice", una care a fost din nou marcată de acest pivot de la mit la Logos Această revoluție intelectuală a dominat Mediterana și Orientul Apropiat timp de câteva mii de ani, până când a fost înlocuită de creștinism și islam, iar în Orientul Îndepărtat încă un mileniu, care, deși a fost puternic influențat de budism, s-a păstrat totuși strâns de vechile sisteme filozofice ale antichitatea clasică - și anume confucianismul și taoismul pg Teologia Reconsiderată Cu toate acestea, aceste școli de gândire în ansamblu nu au respins în totalitate venerarea și venerația, sau chiar existența, vechiului panteon al zeilor sau strămoșilor, după caz Și, cu siguranță, ei - cel puțin în Occident - nu au negat importanța templelor de cult în care aceste sisteme de credințe antice au continuat să fie predate și practicate și unde erau îndeplinite diferitele ceremonii și ritualuri pentru acești zei Aceste ceremonii și ritualuri au ajuns, fără îndoială, mult în preistorie și au continuat să fie respectate într-un fel sau altul de diferitele școli filozofice care au apărut în zona de influență elenă până când au fost în cele din urmă interzise, împreună cu toate cele "păgâne" practicile religioase, în stăpânirea Imperiului Roman spre sfârșitul secolului al IV-lea e n De exemplu, Templul lui Apollo din Delphi, a fost probabil cel mai sacru dintre toate siturile din lumea greacă antică, construit pentru prima dată la începutul secolului al VII-lea î Hr chiar la începutul influenței elene în Mediterana și mai mult sau mai mult a avut o statură sfântă mai puțin semnificativă pentru societatea greco-romană până la începutul secolului al IV-lea d Hr , când creștinismul a devenit religia oficială de stat a Imperiului Roman, iar ritualurile și practicile păgâne, dintre care venerarea lui Apollo la Delphi a fost unul, au fost interzise Oracolul de la acest templu a fost, de fapt, conform Platon , că Socrate a fost declarat cel mai înțelept om din Grecia, ajutând la inaugurarea noii ere, o eră care a fost întemeiată pe căutarea lui Socrate pentru adevărata înțelepciune care a devenit semnul distinctiv al filosofiei în antichitate Templul de la Delphi a fost, de asemenea, locul în care Plutarh, probabil cel mai influent și proeminent gânditor al epocii platoniciene mijlocii, și-a scris tratatele Vieți paralele și Moralia, printre alte lucrări teo-filozofice antice semnificative, și unde și-a petrecut ultimii de ani din viață ca preot, vorbind direct despre relația simbiotică și strânsă care a existat între filozofie și teologie în lumea elenă Chiar și în viziunea epicureană asupra lumii, cea mai materialistă și atee dintre școlile filozofice elene, s-a afirmat că, chiar dacă zeii ar exista, ei nu erau și nici nu ar trebui să fie preocupați de treburile umane, de aici nevoia și, în cele din urmă, valoarea, crearea unui sistem de credințe raționale sistemice din care ar putea fi dedus un set de reguli directoare legate de moralitate și etică Aceste principii, bazate din nou pe ceea ce a fost considerat a fi o metodă pur rațională de cercetare (logos) au stabilit bazele eticii, de la care regulile, liniile directoare și practicile pentru a trăi o viață fericită și împlinită (eudaimonia), care în cele din urmă a fost un virtuos (arete), au fost deduse Aceste linii directoare atunci, dacă sunt urmate de indivizi și cetățeni ai statului în ansamblu, ar trebui să conducă la o societate care funcționează bine, stabilă și justă Acesta a fost "scopul" filosofiei elene dintr-o perspectivă socio-politică și, de fapt, a fost și scopul cercetării filosofice în Orientul Îndepărtat, care a văzut factori culturali și sociali similari la lucru care au condus inovații intelectuale paralele Pentru că filosofia în antichitate în lumea elenă a fost concepută nu numai pentru a ajuta oamenii să înțeleagă natura universului, kosmos-ul așa cum ar fi (cosmogonia), ci a evoluat și într-un sistem de credință care înconjoară natura esențială a lumii - metafizica așa cum ar fi Aceste sisteme de credință, aceste sisteme teo-filozofice care au evoluat de-a lungul secolelor și au ajuns să aibă o influență atât de durabilă asupra dezvoltărilor intelectuale din întreaga lume răsăriteană și occidentală, au fost construite și dezvoltate în primul rând cu scopul de a înțelege și de a oferi bazele raționale , pe baza căruia cunoștințele însăși au ajuns să fie definite Acest lucru a ajutat la stabilirea fundamentului eticii, dar și a modelului statului ideal Acesta este conținutul și scopul lucrărilor fundamentale ale lui Platon Republica și Legile, Etica și Politica Nicomahei a lui Aristotel, Daode Jing a lui LăozT, Apologia lui Platon a-d pg Teologia Reconsiderată Analectele lui Confucius și Legile lui Manu, care oferă bazele morale și etice ale culturii hinduse, toate textele care au fost scrise cu o distanță de sau de ani unul de celălalt de-a lungul antichității eurasiatice, de la aproximativ î Hr până la î Hr Decalajul de sau secole dintre contribuțiile grecești antice la filozofie până când creștinismul a câștigat acțiune și adoptare în lumea occidentală ilustrează cât de largă și de mare anvergură au avut-o filozofii greci antici asupra dezvoltării minții occidentale și chiar asupra civilizației occidentale în ansamblu, având în vedere sfera largă a subiectelor abordate în domeniul filosofiei - de la fizică la teologie la etică la astronomie Creștinismul, de fapt, o tradiție care avea propriul mito și cosmogonie subiacente unice, care se aseamănă strâns și se asociază cu religiile evreilor și perșilor, a împrumutat de la sau dintr-o perspectivă diferită suprapusă sistemelor filozofice și metafizice ale anticului greci Abia după multe secole, și chiar milenii mai târziu, până când puterea Bisericii și amenințarea asociată cu persecuția pentru necredincioși în cuvântul occidental a început să scadă, opera lui Platon și Aristotel a putut începe din nou să fie extinsă pe și extras dintr-un context pur metafizic, și chiar științific, și s-ar putea elibera de robia religiei pure, o eră care a inaugurat sfârșitul Evului Întunecat și începutul Epocii Iluminismului și Revoluția Științifică în Vest pg Teologia Reconsiderată Aristotel este, fără îndoială, unul dintre, dacă nu cei mai influenți filozofi din istoria civilizației occidentale, conturând în detaliu minuțios nu numai un sistem complet format și cuprinzător de rațiune și logică, ci și un sistem cuprinzător metafizic, ceea ce unii (inclusiv Aristotel însuși) de fapt) se referă la o teologie, precum și la un cadru ontologic care pentru prima dată, cel puțin în istoria civilizației occidentale, a definit cerințele și limitele nu doar ale cunoașterii, ci ale realității în sine Aristotel se străduiește să distingă el însuși față de predecesorul și profesorul său Platon, dar cu toate acestea, dacă doctrinele sale sunt înțelese cu adevărat, reprezintă mai mult o dezvoltare sau o evoluție a teo-filozofiei lui Platon decât un sistem intelectual, metafizic sau chiar teologic opus sau distinctiv în sine De fapt, această perspectivă mai coerentă și mai integrată asupra tradiției teo-filozofice elene clasice în ansamblu (o tradiție care a fost, desigur, dominată de învățăturile, lucrările și influența lui Platon și Aristotel) este exact modul în care neoplatoniștii, precum și după cum primii filosofi musulmani - așa-numita falșafa - au privit tradiția teo-filozofică elenă; întregul fiind mai mare decât suma părţilor sale parcă Având în vedere stilul și tehnica, strategia intelectuală, așa cum ar fi, pe care Platon a folosit-o folosind Dialogul Socratic, chiar dacă ar fi fost prin design, a lăsat mult loc de interpretare nu numai în ceea ce privește sistemul filozofic în sine, ci și în ceea ce privește claritatea înțelegerea a ceea ce Platon considera de fapt adevărat, care era chiar filosofia lui reală Aristotel s-a străduit să evite aceeași lipsă de claritate și a articulat de fapt la fel de mult în unele dintre criticile sale la adresa filozofiei lui Platon din Metafizică Cu Aristotel, totuși, găsim primul cadru expansiv, coeziv și rațional, încercarea cuprinzătoare, de a o concepție pe deplin rațională a lumii și a locului omenirii în ea, stabilește efectiv temeiul gândirii raționale, ceea ce a devenit cunoscut în elenul lume și nu numai ca filozofie, adică filozofie , oferind fundamentele intelectuale ale gândirii occidentale Lucrarea și învățăturile lui Platon, deși cu siguranță extinse, totuși nu au oferit același nivel de detaliu, aceeași specificitate, pe care le găsim în opera lui Aristotel Într-atât, de fapt, încât tradiția filozofică arabă, falșafa, care a privit tradiția teo-filozofică elenă drept strămoșii lor într-un sens foarte real (falșafa este de fapt derivat direct, fonetic, din philosophia) s-a referit la Aristotel ca fiind Primul Învățător, stabilindu-l ca precursor al tradiției falșafa arabă/musulmană, cu Al FărăbT din Bagdadul secolului al IX-lea fiind desemnat succesorul său, așa-numitul Al Doilea Învățător sau Al Doilea Maestru Se știe, de asemenea, că Aristotel a fost tutorele lui Alexandru cel Mare, marele constructor al imperiului grec din secolul al IV-lea î Hr În timp ce amploarea influenței pe care Aristotel a avut-o asupra lui Alexandru este dezbătută de savanți, este bine stabilit că Aristotel a fost profesorul/tutorul lui Alexandru timp de cel puțin doi ani, de când Alexandru avea până la ani Cu toate acestea, la ani, Alexandru a fost însărcinat cu Armata macedoneană și, prin urmare, orice influență ulterioară a lui Aristotel este pusă în discuție În secolele ulterioare, de fapt, cu lucrările lui Plotin și Porfirie în special (așa cum este ilustrat în Eneade), filozofiile lui Platon și Aristotel sunt privite ca fiind complementare și deloc inconsistente - de unde și numele dat Eneadelor, considerate clasic să fie parte a tradiției platonice propriu-zise, în cercurile filozofice musulmane ca Teologia lui Aristotel Philosophia În grecescul фіЛооофіа pg Teologia Reconsiderată Figura : Școala lui Aristotel, o pictură din anii de Gustav Adolph Spangenberg Acestea fiind spuse, este încă important să ținem cont, atunci când studiezi Aristotel, că a fost student la Academia lui Platon timp de aproximativ douăzeci de ani și, deși se depărtează de Platon în unele privințe foarte semnificative (și nu se sfiește să-l lase pe cititorul știe când face exact asta), totuși nu a putut evita să fie puternic influențat de filosofia lui Platon, precum și de modul său de predare Deci, deși este foarte ușor să ne concentrăm asupra diferențelor dintre sistemele de credință ale lui Platon și ale lui Aristotel și, de fapt, o mare parte din literatura academică este dedicată tocmai acestui subiect, totuși este important să rețineți că filosofia lui Aristotel este în cadrul Academiei lui Platon s-a născut și că fără Platon nu ar exista de fapt Aristotel Așa cum lucrările și învățăturile lui Platon, filosofia sa, a fost mult mai extinsă și mai cuprinzătoare în ceea ce privește amploarea și sfera intelectuală decât ceea ce astăzi considera filozofie, lucrările lui Aristotel au explorat multe subiecte în afara domeniului a ceea ce am clasifica ca fiind filosofia propriu-zisă, de asemenea, explorând înseși granițele și structura cunoașterii în sine și, în multe privințe, stabilirea cadrului intelectual și epistemologic în Occident pentru secolele următoare, chiar milenii Lucrările și învățăturile sale au acoperit subiecte precum Biologia, Fizica, Logica, Matematica și chiar Geologia, împreună cu subiecte pe care le considerăm ca fiind sub umbrela Filosofiei propriu-zise, inclusiv metafizica, epistemologia și ontologia, subiecte care sunt deosebit de relevante în ceea ce privește multe a argumentelor şi tezelor pe care le facem de-a lungul acestei lucrări Rețineți că această gamă largă de subiecte pe care le-a explorat Aristotel, toate despre care el a simțit clar că necesită o examinare și o analiză ulterioară în raport cu munca predecesorilor săi (incluzând, desigur, platonicienii), acoperă nu numai modul în care ar trebui privită sau încadrată lumea, cu respect pentru identificarea acelor calități sau atribute care descriu realitatea sau ființa - adică ontologia - care reprezintă metafizica și/sau teologia sa, dar și fundamentele teoretice ale eticii și moralei, precum și structura socio-politică optimă, toate subiectele care au fost de interes deosebit pentru majoritatea școlilor filozofice din perioada elenă clasică și de fapt a ajuns să definească tradiția filosofică elenă, adică philosophia, în multe privințe În acest cadru intelectual mai larg, ceea ce a ajuns să fie înțeles ca filozofie, sau filozofie, Aristotel a putut stabili principiile și cadrul intelectual de bază în care ar putea fi definită "lumea naturală"* Din https://commons wikimedia Org/wiki/File:Spangenberg - Schule des Aristoteles jpg, domeniu public pg Teologia Reconsiderată și a explorat ceea ce el a numit filozofia naturală, care, împreună cu munca sa în logică, geometrie și matematică, a oferit însăși bazele cercetării filozofice, cu adevărat științifice, în Occident Toate aceste domenii de cercetare, aceste Științe, au fost legate nu doar din perspectiva lui Aristotel, ci și din perspectiva școlii stabilite de predecesorul său, Platon, cele două stabilind, fără îndoială, următorul pas major în evoluția filozofiei în lumea elenă deoarece fusese transmisă la Atena în primul rând din tradiția așa-zișilor presocratici, care, deși erau revoluționari în sine, erau totuși mai preocupați de problema mai generală a furnizării unei structuri mai raționale a cosmos (kosmos) în mod necesar, mai degrabă decât o descriere completă a ceea ce ar putea fi considerat a fi (împrumutând terminologia lui Aristotel) disciplinele mai practice sau teoretice care au ajuns să fie semnele distinctive ale filosofiei în perioada elenă clasică Aristotel este probabil cel mai cunoscut, totuși, nu numai pentru sistemul său cuprinzător și coeziv de metafizică, sau pentru ontologia sa, concretizând în detaliu mult mai mare ceea ce fusese făcut înainte de un model complet rațional pentru univers și, de fapt, granițele realității însăși, ca precum și cadrul său epistemologic, teoria sa a cunoașterii, așa cum ar fi, constând dintr-un set de tipuri de bază delimitate, sau ramuri, ale cunoașterii, combinate cu o noțiune destul de sofisticată de cauzalitate pe care este construit aspectul mai abstract al cunoașterii Cadrul cauzal al lui Aristotel, teoria sa a cauzalității, nu reprezintă doar o distincție distinctă și o invenție unică în ceea ce privește sistemul filozofic al lui Aristotel în sine, dar reprezintă, de asemenea, una dintre caracteristicile foarte unice care a ajuns să fie asociată cu viziunea occidentală asupra lumii , așa cum se reflectă cel mai definitiv în domeniul științei, desigur, ceea ce ne referim în contextul fizicii secolului al XX-lea drept principiul determinismului cauzal Până în Evul Mediu, de fapt, lucrările lui Aristotel despre logică și metafizică, Organon și, respectiv, Metafizică, au continuat să fie folosite ca texte standard de predare în tot Occidentul și chiar au fost folosite în zone de influență musulmană, precum și în est, stabilind efectiv mare parte din fundamentul intelectual al occidentalului clasic și al arabului, s-a gândit mai mult decât poate orice altă figură din istoria civilizației Unul dintre cele mai răspândite și încărcate din punct de vedere intelectual cuvintele pe care le găsim folosite în lucrările lui Aristotel, deoarece au supraviețuit până la noi de-a lungul secolelor, în diferite limbi în diferite tradiții teo-filozofice (occidentale), este episteme, un cuvânt grecesc care se traduce în engleză ca "cunoaștere" sau "știință", dar în contextul mai larg și general pe care Aristotel îl folosește termenul poate fi tradus mai exact ca "domeniu de cunoaștere" sau "ramură de studiu" Ramura filosofiei numită epistemologie de fapt , o dezvoltare filozofică mai modernă, post Revoluția științifică, este derivată din cadrul semantic al lui Aristotel în jurul acestui subiect - cuvântul care înseamnă literalmente "studiul" (logos), "cunoașterea" (episteme Această ramură a filosofiei se preocupă în mod specific de natura și domeniul de aplicare al cunoașterii în sine, explorând natura și limitele acesteia ca construcție metafizică și intelectuală, precum și modul în care poate fi dobândită și în ce măsură este posibil pentru ca un anumit subiect sau entitate să fie cunoscut Cuvântul englez știință după cum se dovedește, Cuvântul englezesc știință, așa cum se dovedește, care este de obicei tradus cuvântul grecesc, vine la noi prin limba intermediară latină ca sciencia, care, la rândul său, este derivat din verbul latin scire sau "a ști" sau "a înțelege" " Mai mult, merită remarcat faptul că abia după mult mai târziu în istorie, abia după Revoluția științifică (numită corect am putea adăuga), acea metodă științifică, ca metodă de investigare, a transformat în sine ceea ce Aristotel la numit inițial filozofia naturală (mai jos) în știința propriu-zisă așa cum o înțelegem astăzi Ulterior, Știința a devenit o ramură de studiu independentă și foarte definită din punct de vedere tehnic, un domeniu specific de cunoaștere, care s-a întemeiat pe principii empirice și raționaliste bine definite, care au fost unele dintre dezvoltările intelectuale și filozofice caracteristice ale filosofiei Epocii Iluminismului Epistemologia ca termen specific în filozofie a fost introdusă de filozoful scoțian James Frederick Ferrier ( - ), iar domeniul este uneori denumit teoria cunoașterii Consultați http://en wikipedia org/wiki/Epistemology pentru mai multe detalii pg Teologia Reconsiderată care este de obicei tradus cuvântul grecesc, vine la noi prin limbajul intermediar latină ca sciencia, care, la rândul său, este derivat din verbul latin scire, sau "a ști" sau "a înțelege" Merită să subliniem că abia după mult mai târziu în istorie, abia după Revoluția științifică (numită corect am putea adăuga), acea metodă științifică ca metodă de investigare a transformat în sine ceea ce Aristotel a numit inițial filozofie naturală (mai jos) în Știință propriu-zisă așa cum o înțelegem astăzi Ulterior, Știința a devenit o ramură de studiu independentă și foarte definită din punct de vedere tehnic, sau din nou un domeniu de cunoaștere, care s-a întemeiat pe principii empirice și raționaliste bine definite, care au fost unele dintre dezvoltările intelectuale și filozofice caracteristice ale filosofiei Epocii Iluminismului În ceea ce privește în special lucrările existente ale lui Aristotel, există în total treizeci și una de lucrări care au supraviețuit care pot fi atribuite direct lui Aristotel, denumite ocazional în literatura academică Corpus Aristotelicum Deși clasificarea și gruparea lucrărilor existente ale lui Aristotel este deschisă interpretării (cel puțin), în cea mai mare parte este de acord că Aristotel a împărțit știința, din nou cunoașterea, în trei categorii de bază Prima categorie, și cea de cel mai mare interes în contextul cercetărilor asupra dezvoltării istorice a filosofiei ca disciplină în sine și în sine, este ceea ce Aristotel se referă ca științe teoretice, ceea ce el numește prima filozofie Aristotel folosește de fapt o varietate de termeni și expresii pentru a descrie această ramură mai teoretică și mai abstractă a științelor, acest domeniu al cunoașterii, ceea ce a ajuns să fie cunoscut în cercurile filosofice moderne sub numele de metafizică, descriind-o diferit ca prima filozofie, teologie, prima știință sau sophia teo-filozofică elenă oarecum încărcată, tradusă de obicei prin înțelepciune Totuși, din perspectiva lui Aristotel, disciplina la care ne vom referi, de dragul simplității, ca fiind prima filozofie, s-a preocupat în primul rând de studiul a ceea ce definește ceea ce este sau se poate spune că există - ceea ce în cercurile filozofice, bazat din nou pe terminologia folosită de Aristotel, a ajuns să fie cunoscută drept cea des citată și adesea interpretată greșit și/sau nu atât de bine înțeles, fiind în calitate de a fi Cu toate acestea, termenul de metafizică a rămas de-a lungul secolelor și, de-a lungul timpului, a evoluat într-o disciplină foarte specifică în cadrul Filosofiei, în ciuda afilierii și asocierii sale foarte strânse, de la bun început, de fapt, cu Fizica Prima filozofie a lui Aristotel includea lucrări în domenii care ar intra sub umbrela Filosofiei propriu-zise, precum și teologia (mai multe mai jos), o disciplină care în timpul lui Aristotel nu se distingea deloc de filosofia însăși și lucrează și în domenii de studiu legate de discipline de astăzi care se încadrează în știința propriu-zisă, de exemplu, biologie, astronomie și, desigur, fizică A doua sa știință, sau ramură a cunoașterii, la care s-a referit ca filozofie practică, diferențiind-o de ramurile teoretice ale științei, constând în primul rând din analiza conduitei umane, ideea de virtute și problemele socio-politice în legătură cu etica și moralitatea în general O mare parte din munca sa în acest domeniu s-a bazat pe fundația oferită de predecesorul și profesorul său Platon, așa cum este prezentată în primul rând în Republica, deși Aristotel s-a abătut de la filosofia etică și socio-politică a lui Platon în multe moduri semnificative A treia ramură principală a cunoașterii conform cadrului epistemologic al lui Aristotel a fost ceea ce el a numit științe productive, un domeniu Disciplina filozofică a metafizicii este de fapt derivată din titlul uneia dintre lucrările lui Aristotel despre acest subiect Cu toate acestea, Aristotel nu a folosit el însuși acest cuvânt nici ca titlu pentru oricare dintre lucrările sale, nici ca descriere a oricărui conținut al acestora, ci titlul a fost atribuit lucrării sale pe această temă de către editorii și compilatorii de mai târziu lucru pentru că lucrarea urma să fie introdusă ulterior sau urma să fie studiată după (meta) tratatele lui Aristotel de fizică, după toate probabilitățile pentru că lucrarea era mai provocatoare din punct de vedere intelectual și mai avansată decât tratatele sale de fizică în mod necesar Ulterior, lucrările sale pe acest subiect, care acum au fost adunate ca o colecție de lucrări sub titlul de Metafizică, au devenit pentru totdeauna asociate cu disciplina specifică din Filosofie pe care o cunoaștem acum ca metafizică A se vedea Cohen, S Marc, "Aristotle's Metaphysics", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Winter Edition), Edward N Zalta (ed ), URL = pg Teologia Reconsiderată care a inclus explorarea unor subiecte precum retorica, agricultura, medicina si constructia de nave, precum si artele muzicii, teatrului si dansului În timp ce Aristotel a fost, fără îndoială, puternic influențat de învățăturile predecesorului său, el a fost diferit de profesorul său în multe domenii cheie și semnificative, dintre care multe continuă, de fapt, să fie subiectul dezbaterilor filozofice și astăzi În special, Aristotel a contestat nu numai cadrul epistemologic al lui Platon, ci și metafizica sa, sau teologia, subiecte care sunt tratate pe larg și în Metafizică Aristotel, de exemplu, critică în mod deschis teoria formelor a lui Platon, așa cum putem vedea în fragmentul de mai jos din Metafizică, cartea I: Faptul, însă, este doar invers, iar teoria este ilogică; căci, în timp ce platonicienii derivă multiplicitatea din materie, deși forma lor generează o singură dată, este evident că dintr-o singură bucată de lemn poate fi făcută o singură masă, și totuși cel care îi impune forma, deși nu este decât una, poate face multe Mese Așa este și relația dintre bărbat și femeie: femela este fecundată într-un singur coit, dar un mascul poate fecunda multe femele Și aceste relații sunt analoge ale principiilor la care se face referire Acesta este, deci, verdictul lui Platon asupra chestiunii pe care o investigăm Din această relatare este clar că el a folosit doar două cauze: cea a esenței și cauza materială; pentru că Formele sunt cauza esenței în orice altceva, iar Unul este cauza ei în Forme El ne spune, de asemenea, care este substratul material al căruia Formele sunt predicate în cazul lucrurilor sensibile, și Unul în cel al Formelor - că aceasta este dualitatea, "Marele și Micul" Mai departe, el a atribuit acestor două elemente, respectiv cauzalitatea binelui și a răului; o problemă care, după cum am spus, fusese luată în considerare și de unii dintre filosofii anteriori, de exemplu Empedocles și Anaxagoras În ciuda conciziei sale, avem aici, în acest pasaj, nu numai rațiunea din spatele criticii lui Aristotel la adresa epistemologiei lui Platon, în primul rând teoria sa a formelor, mai găsim aici câteva dintre piese intelectuale, precum și rațiunea, pentru ceea ce a ajuns să fie cunoscut în cercurile filozofice sub numele de hilomorfism, una dintre pietrele de temelie ale metafizicii lui Aristotel și, pentru a folosi denumirea mai modernă, ontologiei Putem vedea, de asemenea, destul de clar și aici, strategia de bază pe care Aristotel o folosește pentru a încerca să se distingă de frații săi "platoniști", oferind ceea ce el vede (și, probabil, este fundamental) ca un cadru metafizic mai rațional și mai complet, pe baza căruia poate fi construit un sistem de filozofie robust și coeziv În timp ce idealismul platonician - așa cum a fost înțeles prin teoria formelor, poate cel mai elocvent a descris celebrul pasaj Alegoria Peșterii din Republica - împreună cu tehnica pe care a folosit-o și, probabil, a perfecționat-o pentru a-și transmite învățăturile, adică metoda socratică sau mai general, dialectica, a reprezentat fără îndoială un intelectual semnificativ Cadrul epistemologic stabilit de Aristotel a fost folosit în Occident până la sfârșitul Revoluției Științifice Înainte de înființarea Științei în epoca post-Iluminism, întrebările științifice erau abordate ca parte a domeniului filosofiei naturale, așa cum a fost stabilit în cadrul epistemologic stabilit de Aristotel cu aproximativ două mii de ani înainte După revoluția științifică însă, odată ce metoda științifică și empirismul s-au înrădăcinat și oficializat, filosofia naturală a fost transformată într-o activitate pur empirică, în care progresele teoretice au fost derivate din ipoteze și experimente care au urmat pentru a testa aceleași, după care filosofia naturală, ca Știință, a devenit despărțit de Filosofia propriu-zisă așa cum le cunoaștem astăzi domeniile Unii filozofi ai științei cred că științele naturii, sau filozofia naturii, se exclud reciproc de studiul metafizicii, în timp ce alți filozofi ai științei nu sunt puternic de acord Acest autor susține, la fel ca și Aristotel, că știința este un efort filosofic la fel de mult ca și metafizica sau, de altfel, teologia Chiar dacă știința în epoca modernă se concentrează pe rezultate empirice și teorii ale realității bazate pe rezultate măsurabile ale fenomenelor materiale, adică empirism sau realism obiectiv, fără un sistem de metafizică și un sistem de logică pe care știința se bazează fără îndoială, nicio noțiune rațională a realității - fie el științific sau metafizic - se poate ajunge la Aristotel Metafizica Cartea I a Aristotel Aristotel în de volume, Vol , , tradus de Hugh Tredennick Cambridge, MA, Harvard Presa universitară; Londra, William Heinemann Ltd , Din http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Asection% D a pg Teologia Reconsiderată și progrese filozofice în raport cu predecesorii săi, care în mod colectiv sunt denumiți "Presocratici, platonismul a lăsat încă mult deschis la întrebări și nu a avut certitudinea definiției în multe domenii, chiar și la o generație sau două după moartea lui Platon, care este momentul în care multe dintre lucrările ulterioare ale lui Aristotel se crede că au fost scrise Pentru a oferi un cadru logic în care ar putea fi stabilite toate științele lui Aristotel, Aristotel a considerat mai întâi necesar să articuleze și să descrie pe deplin cât de precis se poate discerne adevărul de fals, precum și metodele rațiunii din care orice argument poate, sau ar trebui să fie considerate solide sau coerente - de exemplu tehnici de raționament inductiv sau deductiv sau, în general, dialectică În acest scop, Aristotel a scris mai multe lucrări care se încadrau sub titlul a ceea ce în antichitate era denumit logică, iar lucrările sale din acest domeniu sunt de obicei adunate sub titlul Organon (titlul fiind derivat din cuvântul grecesc care înseamnă "instrument", "instrument" sau "organ"), un tratat care a avut un impact profund asupra filozofiei occidentale și a fost folosit ca manual standard de logică timp de aproximativ două mii de ani Organonul constă din șase titluri ale lui Aristotel despre logică și, în general, rațiune - Categorii, Despre interpretare, Analiza anterioară, Analiza posterioră, Subiecte și Refutări sofistice în sine, stabilindu-i domeniul de aplicare și limitele, precum și sistemul său de bază de clasificare În Prior Analytics and Topics, Aristotel se adâncește în însuși fundamentul rațiunii în sine, oferind bazele nu doar pentru metodele sale raționale pentru întregul său sistem filosofic, ci și oferind baza logică sau rațională pentru adevăr și falsitate, unele dintre cele bazele filozofiei Unele dintre celelalte baze epistemologice, ca să spunem așa, care trebuiau să fie stabilite înainte de a-și dezvălui atât Fizica, cât și Metafizica, pot fi găsite într-o lucrare intitulată Categoriile În această lucrare, Aristotel prezintă concepția sa de bază despre împărțirea completă a universului cunoscut în zece categorii de bază, sau feluri, din care aparține întregul peisaj al "lucrurilor", sau mai exact al "ființelor", (o listă care este presupus exhaustiv, dar nu neapărat exclusiv reciproc) Teoria categoriei a lui Aristotel nu doar informează restul filosofiei sale, ci conturează însăși structura fundamentală a cadrului său epistemologic, oferind unele dintre componentele de bază ale acelei care pătrund în mare parte din filosofia sa teoretică În ea, găsim organizarea de bază a întregului peisaj epistemologic, așa cum ar fi, divizarea nu a existenței în sine sau a universului, ci o împărțire a tuturor descrierilor, calităților sau atributelor posibile care ar putea fi asociate cu lucruri, sau din nou ființe, care pot exista în universul cunoscut Cea mai semnificativă ontologic dintre aceste categorii, cel puțin în ceea ce privește științele teoretice ale lui Aristotel, a fost ceea ce a ajuns să fie înțeles ca substanță, sau ousia în limba greacă, una dintre pietrele de temelie ale metafizica lui Aristotel Dintre lucrurile spuse fără combinație, fiecare semnifică fie: (i) o substanță (ousia); (ii) o cantitate; (iii) o calitate; (iv) o rudă; (v) unde; (vi) când; (vii) a fi într-o poziție; (viii) având; (ix) acționând asupra; sau (x) o ființă afectată (Cat b - ) Acesta este poate și motivul pentru care, de exemplu, filosofia lui Aristotel - și în special lucrarea sa în metafizică și logică (Organonul) - mai degrabă decât învățăturile atribuite școlii platonice, au fost integrate în curriculum-ul de bază al scolasticii, metoda dominantă de predare și învățare în timpul Europei medievale, care a durat aproximativ de ani, între circa și d Hr Rețineți că, în ciuda rolului critic pe care îl joacă teoria categoriilor a lui Aristotel în metafizica și viziunea sa asupra lumii, el nu descrie nicăieri fundamentul rațional al motivului pentru care lumea ar trebui împărțită în cele zece categorii pe care le conturează Acest lucru lasă, desigur, o mare parte din teoria sa categoriei deschisă criticii de către cercetătorii și interpreții de mai târziu ai lucrării sale, având în vedere lipsa de bază rațională pentru o astfel de construcție metafizică critică care pătrunde practic în toată munca sa științifică teoretică Mai mult, teoria categoriilor a lui Aristotel exercită și o influență profundă asupra dezvoltării filozofiei occidentale, chiar dacă mulți filozofi ulterior au respins diviziunea sa de bază - ceea ce mulți dintre ei au făcut-o de fapt pg Teologia Reconsiderată Toate celelalte lucruri sunt fie spuse despre substanțele primare, care sunt subiectele lor, fie sunt în ele ca subiecte Prin urmare, dacă nu ar exista substanțe primare, ar fi imposibil să existe altceva (Cat b - ) În acest pasaj, vedem categorica/lista sub sau în care trebuie să se încadreze toate "ființele" (ta onta), sau ceea ce el se referă ca "lucruri care se spun" (ta legomena) Această listă include, primele patru categorii mai semnificative ontologic: - Substanța, Cantitatea, Calitatea sau Calificarea și Relativ sau Relativ la, urmată de cele ceva mai puțin semnificative: - Unde sau Loc, Când sau Timp, Poziție sau Atitudine, A avea o stare sau condiție, A face sau Acțiune, A fi afectat sau Afecțiune Din nou, este categoria substanței, care mai mult decât oricare dintre celelalte categorii stă la baza metafizicii lui Aristotel și, de asemenea, joacă un rol primordial într-una dintre celelalte teorii ontologice primare ale lui Aristotel, care a avut și o influență profundă asupra filozofiei occidentale, hilomorfismul ( mai jos) Cu toate acestea, traducerea ousia în substanță în engleză nu exprimă înțelesul complet al termenului așa cum intenționează Aristotel Având în vedere importanța critică a acestui termen în știința teoretică a lui Aristotel, merită să explorăm acest termen ousia și modul în care este relația cu derivatul său latin substantia sau essentia, din care provine substanța omologul său englez Ousia (ouaia) este substantivul grecesc antic format pe participiul prezent feminin al lui eivai (a fi); este analog cu participiul englez fiind și cu adjectivalul ontic al filozofiei moderne Ousia este adesea tradusă (uneori incorect) în latină ca substantia și essentia și în engleză ca substanță și esență; și (în mod liber) și ca (contextual) cuvântul latin accident (sumbebekos) Aristotel a definit protai ousiai, sau "substanțe primare", în Categorii ca fiind ceea ce nu se spune nici despre nici în niciun subiect, de exemplu, "acest om" în special sau "acest bou" Genurile din biologie și alte tipuri naturale sunt substanțe în sens secundar, ca universale, definite formal prin calitățile esențiale ale substanțelor primare; adică membrii individuali de acest fel Mult mai târziu, Martin Heidegger a spus că sensul original al cuvântului ousia s-a pierdut în traducerea lui în latină și, ulterior, în traducerea în limbile moderne Pentru el, ousia înseamnă Ființă, nu substanță, adică nu ceva sau vreo ființă care "stătea"(-poziție) "sub"(sub-) Înainte de a putea clasifica și determina substanța și relația ei cu realitatea, trebuie subliniat că era necesar ca Aristotel să definească destul de clar, cel puțin cât de clar a putut și mai clar decât făcuseră predecesorii săi, cum poate discerne adevărul de minciună, subiect pe care îl tratează pe larg în lucrările sale, care ulterior au fost compilate împreună cu Organon, care, după cum am menționat deja, a avut o influență profundă asupra dezvoltării filozofiei occidentale Din Wikipedia, http://en wikipedia org/wiki/Ousia pg Teologia Reconsiderată După cum se ilustrează din pasajul de mai sus, cuvântul ousia pe care Aristotel îl folosește pentru a descrie piatra de temelie a metafizicii sale este departe de a fi tradus direct în engleză, iar cuvântul substanță, din nou, nu-i face dreptate ca să spunem așa De fapt, după cum s-a notat în citatul de mai sus, care încearcă să-și definească sensul în care Aristotel și-a propus inițial, pare clar că ousia lui Aristotel este mai aproape de Ființa lui Platon - adică ceea ce nu este supus schimbării în contrast cu Devenirea care a fost, cele două predicate ontologice din metafizica sau teologia lui Platon, pe care le găsim în Timeu - decât cu realitatea materială sau fizică în sensul modern, științific, în care s-ar crede de obicei că substanța este foarte strâns legată, dacă nu aproape identică cu Deci într-un sens foarte real, forma substanțială a lui Aristotel, ousia sau esența, este fără îndoială o derivație și un tip de evoluție a noțiunii lui Platon de ființă Cu toate acestea, în mod tipic aristotelic, conceptul este extins și plasat într-un context metafizic mult mai larg, oferă o bază rațională mult mai puternică pentru metafizica sa decât predecesorii săi, fără îndoială, dar, de asemenea, stabilindu-l ca una dintre pietrele de temelie nu doar aristotelice filozofie, ci a filozofiei occidentale în ansamblu Unul dintre cele mai preeminente principii filozofice care stau la baza gândirii occidentale, una dintre prezumțiile fundamentale ale Științei moderne, de fapt, este noțiunea de cauzalitate, sau ceea ce ne referim mai precis în contextul Științei secolului XX ca determinism cauzal Această doctrină, credința că cunoașterea noastră despre realitate este determinată în mod efectiv de cauzalitate și că fiecare acțiune sau stare a ființei a ajuns să fie ca atare datorită compilării sau rezultatului direct al unei serii de acțiuni bazate pe cauzalitate sau evenimente, este atribuită direct Acesta este un exemplu perfect al sarcinii non-triviale de a încerca și a traduce unele dintre aceste idei ezoterice antice din Grecia antică în limbile indo-europene, în special limbi romanice, limbi care au derivat din traducerea latină a greceștii și apoi în limba greacă limba destinație, adică cel puțin două transliterații distanță de sursa originală Acest lucru a fost adevărat nu numai atunci când s-a încercat să traducă unele dintre lucrările filozofilor greci antici în engleză, ci și când a tradus o parte din literatura iudeo-creștină în engleză, care în multe cazuri a fost scrisă și în greacă, sau în multe cazuri din o rudă și mai îndepărtată a englezei, ebraica Pentru a înrăutăți lucrurile, limba greacă în sine nu a fost neapărat concepută pentru a gestiona aceste idei ezoterice și filozofice pe care Aristotel, Platon și alții încercau să le articuleze Un exemplu clasic iudeo-creștin al acestei probleme de transliterare poate fi găsit în Evanghelia după Ioan, sau pur și simplu Ioan, a patra dintre Evangheliile canonice ale Noului Testament și Evanghelia unică pentru celelalte trei Evanghelii sinoptice în multe privințe Cele mai vechi exemple existente ale lui Ioan au fost scrise în greacă, și în special versetul de deschidere care este tradus clasic în engleză ca "La început era Cuvântul, și Cuvântul era cu Dumnezeu și Cuvântul era Dumnezeu" Comparați acest lucru cu tradiția teo-filozofică indiană, care din cele mai vechi timpuri a avut un cadru lingvistic, și anume sanscrita, din care principiile și constructele lor ezoterice și metafizice și, bineînțeles, teologice puteau fi articulate pentru cititor O reflectare a acestei dificultăți de traducere este că o mare parte din filozofia indiană și mulți dintre termenii cheie care sunt folosiți, NU sunt de fapt traduși în engleză atunci când sunt descriși sau transmisi cititorului modern, adică engleza a adoptat unii dintre termenii sanscriti originali pentru că nu există engleză Termenii Ătman și Brahman, de exemplu, și relația lor în constructul corp uman-minte, așa cum este descris de chakre și KundalinT Yoga, sunt toți termeni sanscriti care reprezintă constructe filosofice și teologice vedice de bază care nu au o contrapartidă în limba engleză și altele, cum ar fi Satcitănanda, tradus în mod obișnuit în engleză de către oamenii de știință moderni în sanscrită și vedici ca "Existe-Knowledge-Bliss-Absolu te", sau chiar samădhi, starea de imergență a sufletului individual Ătman în esența sursei tuturor lucrurilor sau Brahman care este cel de-al optulea și ultimul membru al Yoga, ambele sunt exemple de termeni ezoteric care au o profundă caracter filozofic și sens psihologic în tradiția vedica și nu au traducere directă în engleză Acești termeni sanscriti și mulți alții și-au făcut loc în limba engleză în ultimul secol, deoarece yoga a fost introdusă în Occident ca modalitate cea mai exactă de a descrie aceste principii și, într-o mare măsură, aceasta asigură o mai bună comunicare directă a adevăratul lor sens de bază Samădhi nu are echivalent în limba engleză; starea la care se referă este cel mai bine înțeleasă în contextul Yoga Sutrelor în care este descrisă și a celor șapte membre care vin înaintea ei, toate având, de asemenea, propriile lor omologii sanscrite și, de asemenea, nu au traducere directă în engleză Nu este așa pentru cuvintele ezoterice grecești și iudeo-creștine care au fost folosite de filosofii și teologii antici, aceste cuvinte în aproape toate cazurile au fost transliterate în engleză și, făcând astfel, și-au pierdut cel puțin o parte din sensul și contextul lor și în unele cazuri, înțelesul inițial intenționat de autorii lor originali s-ar fi putut pierde cu totul Platon și, la rândul lor, Aristotel ar trebui considerați primii metafizicieni în sensul modern al cuvântului, un metafizician în acest sens fiind definit ca cineva care încearcă să creeze și să descrie un cadru în care realitatea în ansamblu poate fi descrisă, precum și granițele pe care cunoașterea și adevărul pot fi constatate, caracteristica predominantă a unei astfel de căutări fiind implementarea rațiunii și a logicii spre deosebire de mit sau de orice cadru teologic bazat pe credință Ei au numit această căutare și explorare filozofie, dar sensul termenului în greacă a implicat nu numai studiul adevăratei naturi a cunoașterii și realității, ci și sursa virtuții (arete) și a eticii și relația lor cu societatea în general pg Teologia Reconsiderată la teoria cauzalității a lui Aristotel Pentru a aprecia și înțelege pe deplin filozofia lui Aristotel, trebuie să înțelegem teoria cauzalității care stă la baza cadrului său epistemologic, precum și metafizica lui într-o mare măsură Teoria cauzalității a lui Aristotel este cea care vine să susțină și să definească în cele din urmă noțiunea lui de ființă în calitate de ființă pe baza căreia Aristotel ajunge în cele din urmă să definească existența însăși și este cadrul său cauzal, descris mai jos, pe care îl folosește ca fundament intelectual pentru metafizica sa Cu alte cuvinte, existența unui lucru, substanța sau esența lui, este înțeleasă și definită de lucrurile care aduc la existență respectiva substanță sau lucru, adică cauzele sale Teoria cauzalității a lui Aristotel, denumită uneori cele patru cauze sau teoria celor patru cauzale, se bazează pe presupunerea că cunoașterea unui lucru, sau a ființei în sine, se bazează în mod fundamental pe o înțelegere completă a modului și de ce o astfel de ființă are intra în existență Adică, pentru a înțelege natura oricărei ființe, orice despre care se poate spune că există, trebuie să ajungem la o înțelegere deplină și completă a tuturor cauzelor subiacente care au adus ființa menționată la existență Din fizică, de exemplu, găsim: Acest lucru este cel mai evident în cazul animalelor, altele decât omul: ele fac lucruri fără meșteșug, nici pe bază de cercetare sau deliberare Aceasta este de fapt o sursă de nedumerire pentru cei care se întreabă dacă aceste creaturi lucrează din cauza rațiunii sau a unei alte facultăți - păianjeni, furnici și altele asemenea Înaintând puțin câte puțin în aceeași direcție, devine evident că, chiar și în plante, apar trăsături care favorizează un sfârșit - frunzele, de exemplu, cresc pentru a oferi umbră fructelor Atunci, dacă rândunica își face cuibul și păianjenul pânza și prin natură și cu un scop, iar plantele cresc frunze de dragul fructelor și își trimit rădăcinile mai degrabă în jos decât în sus de dragul hranei, este clar că acest fel de cauză este operativă în lucrurile care vin să fie și sunt prin natură Și întrucât natura este dublă, ca materie și ca formă, forma este sfârșitul și, din moment ce toate celelalte lucruri sunt de dragul scopului, forma trebuie să fie cauza în sensul acela de dragul căruia (Fiz a - ) Aici găsim o descriere foarte potrivită a unuia dintre pietrele de temelie metafizice ale lui Aristotel, adică noțiunea de hilomorfism În filosofia lui Aristotel, universul cunoscut nu constă din nou în mod necesar, ci din ființe, entități care sunt definite în primul rând prin noțiunea de formă substanțială, un așa-numit construct "hilomorf" în care ființa sau substanța (ousia) este un compus al materiei precum și forma sa de bază În contrast, pentru Platon, forma de bază, sau ideea, a unui lucru nu numai că "a informat" existența sa, lucrul în sine depinde de fapt de forma sa subiacentă pentru a exista deloc Pentru a duce acest argument un pas mai departe, și un precursor pentru o înțelegere a teologiei lui Aristotel, pentru Aristotel, existența însăși este în mare măsură definită de scopul sau sensul său subiacent Adică, folosind terminologia lui Aristotel, pentru tot ceea ce se poate spune că "există", trebuie să existe un scop subiacent care să aducă ființa menționată la existență, aceasta este ceea ce Aristotel se referă ca fiind cauza finală Această idee a existenței fiind în ultimă instanță dependentă de un scop subiacent, atunci sau sensul, la rândul său, din punct de vedere teologic și cosmologic, dă existența necesară a unor Cuvântul grecesc pe care Aristotel îl folosește este aitia, din greacă aida, care este tradus mai exact ca "explicație" decât "cauză" Cu toate acestea, terminologia noastră, din motive de consecvență, va urma literatura filozofică pe această temă, care se referă la teoriile lui Aristotel legate de aitia ca cauzalitate sau, mai larg, teoria lui Aristotel a cauzalității Vezi colaboratorii Wikipedia, "Patru cauze", Wikipedia, The Free Encyclopedia, iunie , : UTC, [accesat noiembrie ] Din Enciclopedia Stanford of Philosophy intrarea despre Aristotel Găsit la http://plato stanford edu/entries/aristotle/ În timp ce Aristotel nu merge atât de departe până la Platon încât să propună noțiunea unei ordini cosmologice depline bazată pe existența "probabilă" a unui creator inteligent pe baza căruia Binele sau Cel mai bun, ca principiu divin de ordonare ideologică, servește drept principiul sau modelul care stau la baza căruia este modelat universul material, așa cum îl prezintă el în Timeu, Aristotel indică totuși în mod clar că și din perspectiva sa, ceea ce a ajuns să fie - realitatea - este așa din cauza unui motiv sau stabilit de rațiuni, adică cauzalitatea, care nu numai că determină natura a ceea ce vine în existență, ci și aduc, în primul rând, respectiva ființă la existență pg Teologia Reconsiderată penultima, sau prima cauză, pe care filozofii islamici de mai târziu au interpretat-o ca fiind echivalentă cu Dumnezeu sau Allah, plasând efectiv cadrul complet teologic islamic, teologia lor, direct pe spatele modelului metafizic rațional al universului și al cadrului epistemologic al lui Aristotel În Fizică, găsim o explicație detaliată a teoriei sale a cauzalității, o descriere a celor patru cauze, ca: Un mod în care se vorbește despre cauză este aceea din care apare un lucru și care persistă, de exemplu bronzul statuii, argintul vasului și genurile din care bronzul și argintul sunt specii Într-un alt fel, se vorbește despre cauză ca formă sau model, adică ceea ce este menționat în relatarea (logos) aparținând esenței și genurilor sale, de exemplu cauza unei octave este un raport de : , sau numărul în general , precum și părțile menționate în cont (logo-uri) Mai mult, se vorbește despre sursa primară a schimbării și odihnei ca fiind o cauză, de exemplu, omul care a deliberat este o cauză, tatăl este cauza copilului și, în general, făcătorul este cauza a ceea ce este făcut și a ceea ce provoacă schimbarea este cauza a ceea ce este schimbat În plus, se vorbește despre sfârșit (telos) ca despre o cauză Aceasta este aceea de dragul căreia (hou heneka) se face un lucru, de exemplu sănătatea este cauza plimbării - De ce se plimbă? Spunem: A fi sănătos" - și, spunând asta, credem că am indicat cauza Din aceasta putem aduna acel cadru intelectual al lui Aristotel pentru a determina întreaga sferă de cunoaștere a unui lucru, nucleul cadrului său epistemologic, care constă din patru cauze distincte, dar legate, dintre care a doua corespunde vag formelor lui Platon cauza materială a unui lucru sau ceea din care este făcut un lucru, cauza formală a unui lucru sau structura la care este creat ceva (corespunzând vag ideii lui Platon despre forme sau idei), cauza eficientă a unui lucru care este agentul responsabil de aducerea la ființă a ceva și cauza finală a unui lucru (telos ) care reprezintă scopul prin care un lucru a luat ființă Primele două cauze, cea materială și cea formală, se nasc din importanța pe care Aristotel o acordă noțiunii că ființă, care este termenul pe care el (și Platon de fapt) îl folosește pentru a defini realitatea sau existența - adică "lucruri" - necesită atât formă, cât și substanță, pentru a putea fi adusă la existență Aceste două elemente de bază ale sistemului epistemologic și ontologic al lui Aristotel sunt descrise în mod obișnuit folosind termenul "hilomorf", care denotă relația complexă și interdependentă pe care o au pe măsură ce se unesc pentru a stabili forma substanțială a lui Aristotel, probabil elementul de bază al ontologiei lui Aristotel Al treilea dintre cele patru cauzele, cauza eficientă, reprezintă ceea ce aduce la ființă ceva, încorporând la un mare Aristotel, Fizica b - , preluat din Enciclopedia Stanford de Filosofie despre Aristotel la http://plato stanford edu/entries/aristotle/ În greacă, reĂoț sau telos, pentru "sfârșit", "scop" sau "scop" este un scop sau un scop folosit în sens filozofic ca scop sau scop al unui lucru, rădăcina teleologiei ca urmărire filozofică pg Teologia Reconsiderată gradul său de fizică în sistem, iar cauza finală (fără joc de cuvinte) este cauza finală a lui Aristotel, care integrează noțiunea de scop sau sens (din grecescul telos care înseamnă "sfârșit", "scop" sau "scop") direct în Cadrul epistemologic al lui Aristotel, una dintre trăsăturile sale distinctive de fapt Doctrina lui Aristotel a formei substanțiale în mare măsură poate fi văzută ca și poate cel mai bine înțeleasă ca o îmbunătățire a noțiunii de forme a lui Platon, elementul fundamental al epistemologiei lui Platon, dar Aristotel întemeiază formele, le leagă așa cum ar fi, direct în lume materială cu ousia, cuvântul grecesc pentru substanță, dar este poate mai bine tradus ca esență Sistemul epistemologic în ansamblu nu se bazează doar pe constructul hilomorf al formei substanțiale, ci și destul de elegant integrează noțiunea de schimbare și noțiunea de cauză eficientă care reprezintă ceea ce aduce ceva la existență - o trăsătură care, fără îndoială, lipsește în metafizica lui Platon Forma, în filosofia aristotelică, este aceea care dă formă materiei și este sursa din care potențialitatea dă actualitate, informând parcă și oferind principiul călăuzitor intelectual, lucrurilor despre care se poate spune că există Deși este deschis dezbaterii dacă Aristotel presupune sau nu că toate cele patru cauze trebuie să fie prezente pentru ca un lucru să existe (de fapt, în unele cazuri el citează exemple din care toate cele patru cauze nu sunt prezente, dar totuși existența aceluiași lucru este încă prezentă) explicată în mod adecvat ), această idee a unei cauze eficiente necesare este unică pentru Aristotel în raport cu filozofii care au venit înaintea lui și formează baza pe care se bazează o mare parte din teoria sa a filozofiei naturale Această cauză eficientă a lui Aristotel poate fi văzută, de asemenea, ca reprezentând principiul de legătură al conceptului lui Platon de forme cu tărâmul iluzoriu al simțurilor al lui Platon, reprezentând din nou o expansiune a metafizicii lui Platon, așa cum se reflectă în teoria formelor, mai degrabă decât o abandonare completă a acesteia Poate că cel mai bun mod de a înțelege teologia lui Aristotel - în afara teoriei sale a cauzalității, care se referă la întrebarea cu privire la existența unei cauze finale subiacente, scopul așa cum ar fi, pentru întreaga existență - este să contrastăm sistemul său teologic așa cum înțelegem noi aceasta cu cea a lui Platon, în special așa cum este reprezentată în Timeu împreună cu teoria sa a formelor, așa cum este subliniată în Republica Aristotel nu atacă neapărat în mod direct credința lui Platon în existența unui creator divin în sine, Demiurgul lui Platon, dar el a susținut, așa cum am văzut, că idealismul lui Platon nu avea bazele raționale pentru a explica cu adevărat totalitatea existenței, ceea ce a ajuns la fi înțeles ca fiind în calitate de ființă Adică, teoria formelor a lui Platon, în ciuda faptului că a fost o metaforă puternică pentru a descrie ceea ce Platon a considerat cel puțin a fi natura iluzorie subiacentă a realității, nu a descris cu adevărat și complet modul în care o formă sau o idee a transformat sau constituit ființa în nenumăratele ei a reprezentărilor sau manifestărilor Aristotel se străduiește totuși să articuleze aceste concepte în detaliu, cum forma susține existența ca componentă a formei substanțiale, adică concepția hilomorfă a existenței a lui Aristotel, dar totuși nu are aceeași semnificație ontologică ca substanța, adică ousia Prin noțiunea de formă substanțială, Aristotel oferă nu numai fundamentele raționale ale ontologiei sale, descrierea sa a realității sau a totalității ființei așa cum ar fi, ci și fundamentele raționale ale concepției sale despre suflet și, ca atare, filosofia sa a eticii Vezi intrarea din Stanford Encyclopedia of Philosophy despre Aristotel la http://plato stanford edu/entries/aristotle/ paginile - pentru o descriere mai detaliată a viziunii lui Aristotel asupra atributelor necesare și suficiente ale celor patru teorii cauzale ale sale Cu toate acestea, este foarte clar că Aristotel se abate cu siguranță de la punctul de vedere al lui Platon conform căruia lumea formelor este reală și lumea simțurilor este pur și simplu iluzorie, ceea ce reprezintă de fapt o divergență semnificativă față de Platon în viziunea sa asupra realității asupra lumii viziune dualistă a realității în tradiția filosofică vedica pg Teologia Reconsiderată În Cartea a XII-a de Metafizică, găsim poate cea mai intrigantă și clară dovadă a modului în care Aristotel concepe ceea ce numim în Occident Dumnezeu, dar pentru Aristotel reprezintă o entitate ontologică primordială care se află în spatele lumii naturale și al tuturor fenomenelor sale Există ceva care este mișcat veșnic cu o mișcare neîntreruptă și acea mișcare circulară Acest lucru este evident nu doar în teorie, ci în fapt Prin urmare, "raiul suprem" trebuie să fie etern Apoi există și ceva care o mișcă Și din moment ce ceea ce se mișcă în timp ce se mișcă este intermediar, există ceva care se mișcă fără a fi mișcat; ceva etern care este atât substanţă cât şi actualitate Aici găsim nemișcatul lui Aristotel, cel care pune în mișcare întreaga ordine universală, cerurile Deducția sa rațională, care duce la existența sa, se bazează pe principiile sale de schimbare, sau de mișcare, din care deduce că trebuie să existe ceva etern și neschimbător în spatele ei În plus, această entitate primordială, este atât substanță, cât și actualitate, ceea ce în cadrul metafizic și epistemologic al lui Aristotel o plasează în categoria lucrurilor care au o existență materială Mișcătorul nemișcat nu este o idee sau un concept - ceva care are potențial, dar care nu este încă actualizat - este o entitate existentă "etern", o ființă, care stă în spatele mișcării cerurilor Acum, că necesitatea rațională a motorului nemișcat a fost stabilită, conform principiilor fizicii lui Aristotel în primul rând, Aristotel continuă să-i aplice teoria cauzală, în special cauza finală, conturând aplicarea acesteia la obiectele imobile în general și - oarecum surprinzător - atribuie dragostei sursa mișcării obiectelor menționate, fericite Eros Că cauza finală se poate aplica lucrurilor imobile se arată prin distincția semnificațiilor sale Căci cauza finală nu este doar "binele pentru ceva", ci și "binele care este sfârșitul unei acțiuni" În cel din urmă sens se aplică lucrurilor imobile, deși în primul sens nu este; și provoacă mișcare ca fiind un obiect al iubirii, în timp ce toate celelalte lucruri provoacă mișcare pentru că ele sunt ele însele în mișcare Acum, dacă un lucru este mutat, poate fi altfel decât este Prin urmare, dacă actualitatea "cerului" este o locomoție primară, atunci în măsura în care "cerul" este mișcat, cel puțin în această privință este posibil să fie altfel; adică în ceea ce privește locul, chiar dacă nu de substanțialitate Dar din moment ce există ceva - X - care se mișcă în timp ce este el însuși nemișcat, existând de fapt, X nu poate fi altfel în nicio privință Căci genul primar de schimbare este locomoția, iar locomoția locomoția circulară; și aceasta este mișcarea pe care X o induce Astfel X este în mod necesar existent; și ca necesar este bun și este în acest sens un prim principiu Căci necesarul are toate aceste semnificații: ceea ce este prin constrângere pentru că este contrar impulsului; și ceea ce fără de care excelența este imposibilă; și ceea ce nu poate fi altfel, ci este absolut necesar În aplicarea teoriei sale cauzale, împreună cu deducția rațională, el atribuie acestui principiu ontologic primordial - din nou mișcătorul nemișcat - nu doar ca o entitate necesară în sine, ci și ca reprezentant al bunăvoinței într-un fel, atribuind un comportament "bun" la aceasta în contextul filozofiei sale etice The Aristotel, Metafizică Cartea XII, a- a Aristotel Aristotel în de volume, Vol , , tradus de Hugh Tredennick Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd , http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Asection% D b Aristotel, Metafizică Cartea XII, a- a Aristotel Aristotel în de volume, Vol , , tradus de Hugh Tredennick Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd , http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Asection% D b pg Teologia Reconsiderată introducerea lui Eros în cadrul rațional este interesantă, trădând moștenirea unică elenă și platoniciană a lui Aristotel, unde Erosul joacă, desigur, un rol atât de important în Teogonia lui Hesiod Iar Erosul lui Hesiod, nu este străin de Binele lui Platon, forma formelor care asigură ordine - logos - lumii din Timeu Aristotel continuă să descrie această entitate, această ființă, referindu-se la ea mai specific acum, deoarece se referă la noțiunea de Dumnezeu, sau theos, figura antică antropomorfizată care deține stăpânirea lumii naturale Așadar, acesta este primul principiu de care depind universul sensibil și lumea naturii Și viața ei este ca cea mai bună de care ne bucurăm temporar Trebuie să fie mereu în acea stare (ceea ce pentru noi este imposibil), deoarece actualitatea sa este și plăcere (Și din acest motiv trezirea, senzația și gândirea sunt cele mai plăcute, iar speranțele și amintirile sunt plăcute din cauza lor ) Acum, gândirea în sine este preocupată de ceea ce este în sine cel mai bun, iar gândirea în sensul cel mai înalt cu ceea ce este în sine cel mai înalt simț cel mai bine Iar gândirea se gândește pe sine prin participarea la obiectul gândirii; căci ea devine obiect al gândirii prin actul de reţinere şi gândire, astfel încât gândirea şi obiectul gândirii sunt la fel, deoarece ceea ce este receptiv la obiectul gândirii, adică esenţa, este gândit Și funcționează de fapt atunci când posedă acest obiect Prin urmare, actualitatea, mai degrabă decât potențialul, este considerată posesiunea divină a gândirii raționale, iar contemplarea sa activă este cea mai plăcută și cea mai bună Dacă, deci, fericirea de care se bucură Dumnezeu întotdeauna este la fel de mare ca aceea de care ne bucurăm noi uneori, este minunată; și dacă este mai mare, aceasta este și mai minunată Cu toate acestea, așa este În plus, viața îi aparține lui Dumnezeu Căci actualitatea gândirii este viața, iar Dumnezeu este acea actualitate; iar actualitatea esenţială a lui Dumnezeu este viaţa cea mai bună şi veşnică Noi susţinem, deci, că Dumnezeu este o fiinţă vie, veşnică, foarte bună; și de aceea viața și o existență eternă continuă îi aparțin lui Dumnezeu; căci aşa este Dumnezeu În acest pasaj, reprezentând, fără îndoială, culmea teologiei lui Aristotel, el face o punte între primul motor, Bunul (în sensul platonic) și existența lui Dumnezeu ca ființă binevoitoare, pe deplin actualizată, care este "eternă" și " cel mai bun" Interesant, această deducție se face prin aplicarea unora dintre teoriile psihologice ale lui Aristotel, teoriile sale despre Suflet și aparatul său senzorial și relația dintre gândire și "participarea la obiectul gândirii" - folosind din nou noțiunea sa de actualitate ( faţă de potenţialitate) El completează pasajul cu concluzia că viața cea mai bună, "cea mai bună", Este una care este trăită după asemănarea lui Dumnezeu, adică viața contemplativă Și în ultimul rând, putem găsi semințele noțiunii stoice de corporalism, precum și, poate mai puțin direct, noțiunea neoplatonică de emanație, unde Dumnezeu este considerat a fi nu doar o entitate primordială care pune cerurile în mișcarea, sau o concepție idealistă despre cel mai bun, dar este echivalată în cel mai larg sens metafizic cu toată existența ca o "ființă vie, veșnică, cea mai bună", și echivalată cu "viață și existență eternă continuă" care "aparțin lui Dumnezeu" , căci asta este Dumnezeu " Deși, fără îndoială, o călătorie puțin ocolită, vedem aici în argumentul lui Aristotel aplicarea multor dintre doctrinele și principiile sale filozofice, de la cadrul teoretic al mișcării și schimbării care sta la baza fizicii sale, până la teoria sa a cauzalității combinată dintr-o perspectivă teleologică (cauza finală), folosind logica pentru a argumenta existența lui Dumnezeu ca substanță actualizată și, în sfârșit, combinarea unora dintre teoriile sale psihologice despre percepție și reținere, împreună cu teoriile sale fizice despre actualizare și potențial, care sunt folosite nu doar pentru a argumenta pentru Dumnezeu existenţa ca fiinţă contemplativă, dar una care Aristotel, Metafizică Cartea XII, a- a Aristotel Aristotel în de volume, Vol , , tradus de Hugh Tredennick Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd , http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Abook% D % Asection% D b pg Teologia Reconsiderată există de fapt, este etern și bun și, în cele din urmă, este echivalat cu întreaga existență - existența însăși cu adevărat În timp ce convingerile teologice ale lui Aristotel sunt cu siguranță deschise dezbaterii, este totuși sigur să spunem că teologia sa a fost diferită de cea a profesorului și predecesorului său Platon, atât pe motive fizice, cât și epistemologice - fizice în sensul că noțiunile sale de formă substanțială, actualitate și potențial toate reprezintă elementele de bază ale noțiunii sale de fizică, ci și ale cadrului său teologic și epistemologic, în sensul că înțelegerea lui despre Dumnezeu se bazează direct în teoria sa generală a cunoașterii și, mai precis, teoria sa a cauzalității ca finală cauza universului parcă Dar, în ciuda acestor diferențe, există unele asemănări de bază și fundamentale - și adesea trecute cu vederea - între Aristotel și teologia lui Platon În timp ce în contextul teologiei idealiste a lui Platon găsim o ontologie care se bazează în mod fundamental pe idei sau forme, mai degrabă decât pe orice substanță materială (spre deosebire de Aristotel), Dumnezeu este totuși reprezentat în ambele sisteme filozofice ca creator suprem - motorul principal al lui Aristotel și Demiurgul lui Platon - al unui univers fundamental rațional și ordonat Credința de bază în crearea unui univers ordonat și rațional de către o ființă divină, primordială, de fapt, este nu numai centrală pentru teologiile lui Platon și Aristotel, dar reprezintă și forța ordonatoare teologică și cosmologică fundamentală a tuturor a creației însăși, a întregii existențe, în toată Eurasia în antichitate de fapt Cu toate acestea, în special în tradiția filozofică elenă și, din nou, atât Platon, cât și Aristotel nu fac excepții aici, acest concept abstract al rațiunii în sine - ceea ce a ajuns să fie înțeles ca Logos, care a jucat un rol atât de important și în tradiția filozofică stoică ca în special creștinismul timpuriu - ajunge să joace un rol fundamental nu numai în teologie și cosmogonie, ci într-un sens mai larg în tradiția filozofică elenă în ansamblu Putem vedea acest principiu al rațiunii sau ordinii la rădăcina tradiției cosmologice elene de fapt, cu chiar cuvântul pentru cosmos, grecescul kosmos, adică literalmente "ordonat" sau "aranjat armonios" Și atunci, desigur, găsim această noțiune de ordine, sau rațiune, ca principiu ontologic fundamental nu numai în Metafizica lui Aristotel, ci și în Timeu a lui Platon și, de asemenea, în filosofia pitagoreică Tradiția filozofică elenă în ansamblu, de fapt, într-o mare măsură, a devenit cunoscută pentru că este caracterizată în mod fundamental de baza ei fundamental rațională - prima tradiție teo-filozofică din antichitate, cel puțin în lumea occidentală, care a instituit o tradiție pe deplin rațională cadru pentru realitate Căci în tradiția filozofică elenă, pozițiile epistemologice, metafizice și ontologice sunt efectiv stabilite de, sunt înrădăcinate în, rațiunea însăși așa cum este înțeleasă prin sistemul logic, care este și (în cea mai mare parte) o disciplină fundamental elenă care este legată până în inima tradiţiei filozofice însăşi Este rațiunea însăși, ca precept ontologic care vine din nou să fie cunoscut sub numele de Logos, din care se naște toată cunoașterea, toată existența Acesta este, de fapt, unul dintre semnele distinctive ale filosofiei elene și, cu siguranță, tradițiile filosofice ale lui Platon și Aristotel reprezintă acest lucru la fel de mult, dacă nu mai mult, decât orice altă tradiție filozofică din lumea elenă De fapt, acest concept al principiului abstract al rațiunii, ca o abstracție suplimentară a disciplinei logicii, o disciplină care joacă un rol integral în aproape toate școlile filozofiei elene clasice, formează baza nu doar a geometriei, dar şi a matematicii în ansamblu Și tocmai aceste două discipline - geometria și matematica - sunt cele care, în afara disciplinei filozofiei în ansamblu, reprezintă poate contribuțiile definitorii ale grecilor antici, elenii, la gândirea occidentală Și se dovedește că aceste două discipline sunt, de asemenea, integral legate de cosmogonie și teologie de-a lungul aproape a întregii tradiții filozofice elene, iar Platon și Aristotel nu fac excepție aici, prin această noțiune de Logos - așa cum găsim în lucrarea lui Platon Timeu, de exemplu, sau din nou în filosofia pitagoreică (Tetractys), pg Teologia Reconsiderată ambele sunt foarte încărcate cu geometrică! simbolism - simbolism care a reușit, de asemenea, să-și găsească drum în creștinism (probabil prin gnostici), așa cum se reflectă în simbolismul geometric profund care stă la baza poveștii lui Isus, pescarul și plasa din Evanghelia după Ioan Mai mult, găsim semnificația ontologică a iubirii, Eros, îngropată chiar în miezul teologiei lui Aristotel și a lui Platon, precum și al cosmogoniei În fiecare dintre aceste sisteme filozofice, dragostea - din nou Eros - este motivația sau forța motrice, așa cum ar fi, cea care aduce universul în existență În acest sens, atât Platon, cât și Aristotel reflectă aici o tradiție cosmologică elenă mult mai largă, una care de fapt este înrădăcinată și exprimată în Teogonia lui Hesiod, unde Eros reprezintă una dintre zeitățile primordiale care participă la însuși actul creației - ceea ce în tradiția orfică este conceput ca Phanes, care iese din marele ou cosmic la începutul timpului din care este creat kosmosul însuși Iubirea, de fapt, în afara rolului său în teogonia și cosmogonia lui Platon și Aristotel, joacă un rol esențial în sistemul filozofic în ansamblu, oferind unul dintre elementele de bază, fundamentale, în fiecare dintre concepțiile lor despre virtute, așa cum se reflectă mai larg în sistemele lor de etică - iubirea reprezentând, așa cum ar fi, o dorință de bază și de bază, și un principiu motivant în om la fel ca și în Dumnezeu Deci, mai general, atunci când analizăm teologia lui Aristotel în ceea ce privește teologia predecesorului și profesorului său Platon, constatăm în mod clar că cele două diferă fundamental în ceea ce privește cadrul lor epistemologic și metafizic general, totuși Aristotel nu este neapărat complet abandonează în întregime idealismul lui Platon, chiar dacă, ontologic vorbind, Aristotel tratează conceptul abstract de formă, sau idee, foarte diferit de Platon, ca o componentă a formei substanțiale, dar nu la fel de semnificativă ontologic vorbind ca substanța sau ousia - necesar, dar nu suficient ca și cazul poate fi În ontologia lui Aristotel, care se află foarte mult în inima teologiei sale, cauzalitatea, și mai precis noțiunea de scop, cauza sa finală, este dedusă însăși necesitatea existenței unui motor nemișcat Abia prin aplicarea teoriilor sale psihologice (cadru teoretic de gândire ca percepție a obiectelor, care numai atunci când sunt actualizate iau existență) Aristotel stabilește - sub presupunerea implicită că omul este modelat după chipul lui Dumnezeu (sau poate mai bine spus că Dumnezeu este o ființă contemplativă la fel cum este omul) - că Dumnezeu există de fapt și că nu este nimic altceva decât întreaga existență (eternă) însăși Platon se adâncește în special în natura iubirii, Eros, așa cum se reflectă cel mai puternic în probabil Simpozion, precum și în Lysis și într-o măsură mai mică în Fedru pg Teologia Reconsiderată În perioada de dezvoltare filosofică care a apărut pe măsură ce influența culturii grecești s-a scurs în perioada dominației romane/latine în Marea Mediterană și Orientul Apropiat, atât școlile filozofice stoice, cât și cele epicuriene au crescut în proeminență pentru a provoca și oferi alternative la unele dintre ipotezele de bază, fundamental nematerialiste, care erau caracteristice predecesorilor lor filozofici greci Ambele școli au fost foarte populare și influente de sine stătătoare în antichitatea greacă și romană, cel puțin până în perioada în care creștinismul eclipsează complet tradițiile filozofice elene aproximativ șase sau șapte secole mai târziu, după care toate aceste școli filozofice grecești, inclusiv cultele misterelor grecești și sectele gnostice timpurii, au fost etichetate "păgâne" și, prin urmare, ostracizate și uneori exorcizate brutal de statul roman Ambele școli au atacat și, în cele din urmă, au ieșit din, înclinația sceptică a Academiei, care a rezultat din poziția lor epistemologică bazată pe realitatea eidos (formelor) și nesiguranța lumii fizice a simțurilor Dezbaterea dintre ceea ce poate fi privit ca două poziții epistemologice opuse, care în unele privințe continuă și astăzi, s-a referit la elementele de bază și concepția nu numai a universului însuși (cosmogonie și fizică), ci și a cunoașterii și a realității însăși (epistemologie și fizică), stoicii și epicurienii susținând că lumea materială a simțurilor noastre era de fapt mai reală decât realitatea cognitivă a formelor Această inversiune metafizică are implicații semnificative nu numai fizică și cosmogonie, ci și asupra eticii Aceste două școli filozofice au fost fondate de Zenon din Citium (c - c ВСЕ) și, respectiv, Epicur ( - ВСЕ) și, în ciuda diferențelor lor, fiecare a luat o poziție epistemologică concretă mai materialistă, spre deosebire de învățăturile lui Platon sau chiar și Aristotel care, în ciuda respingerii teoriei formelor a lui Platon, nu a fost totuși un materialist în sine Epicur ( - ВСЕ) a fost fondatorul școlii epicuree și și-a bazat învățăturile, cel puțin din perspectivă cosmologică și fizică, pe doctrina atomică susținută de Democrit cu câteva sute de ani mai devreme Dar sistemul epicurean a fost popular pentru principiile sale etice, bazate pe modul de viață, învățănd că, deși lumea zeilor a existat și a fost adevărată, acești zei erau prea ocupați în propria lor lume mitică pentru a fi deranjați cu treburile umane și, prin urmare, cu rugămintea către ei nu a avut nicio consecință El a susținut în continuare credința, în concordanță cu cosmogonia sa fizică atomică de bază și distinctă de credințele stoicilor fondate de Zenon din Citium, că Sufletul era o substanță materială la fel ca restul universului și, prin urmare, a pierit la moartea corpului adică nu a fost de fapt nemuritor, construind un sistem de credințe care s-a bazat pe optimizarea durerii și a plăcerii pentru a obține pacea și liniștea în această viață și eliminând în mod eficient preocuparea cu privire la judecată și viața de apoi din ecuația vieții așa cum ar fi, eliminând astfel ceea ce el considera a fi o cauză semnificativă a anxietăţii umane Epicureismul a avut influență nu numai în perioada elenă din antichitate, ci și prin perioada influenței romane, precum și evidențiată prin tratarea sa semnificativă și transmiterea fidelă a doctrinelor prin filozoful/istoricul Diogene Laertius din secolul al III-lea d Hr care dedică un capitol întreg despre epicureism, de la care se păstrează de fapt o mare parte din cunoștințele noastre despre învățăturile originale și fundamentele metafizice Tradiția teo-filozofică stoică mai mult decât epicureismul a fost poate cea mai influentă doctrină în afara platonismului în lumea elenă din antichitate, oferind o alternativă și mai intelectual pg Teologia Reconsiderată abordare comprehensibilă a metafizicii și eticii juxtapuse cu natura aparent eterică, și poate chiar mistică, a platonismului Stoicismul, în special, a prezentat o viziune destul de avansată asupra sufletului și minții, una care, deși era mai materialistă decât Platon dintr-o anumită perspectivă, era totuși fundamental de natură teologică, invocând existența unui singur Dumnezeu adevărat și omniprezent prin care universul însuși nu numai că a luat ființă, dar prin care existența universului a fost îngrijită și menținută în echilibru - o doctrină care a ajuns să fie cunoscută sub numele de corporalism, care este o trăsătură esențială și distinctivă a cosmogoniei, psihologiei și fizicii stoice S-ar putea argumenta că stoicismul a prezentat unul dintre, dacă nu primele cadre psihologice cuprinzătoare din Occident, un produs secundar al realismului său materialist, deoarece a fost forțat să creeze un cadru cuprinzător de cunoaștere și percepție mentală care a sintetizat și a unit conceptul de logo-uri la nivel individual și cosmic Stoicismul a fost fondat de Zenon din Citium ( - î Hr ) în secolul al III-lea î Hr și, deși diferă de scepticismul academic predominant în multe privințe și în unele puncte cheie importante, el reiese totuși din, și împrumută multe principii și terminologie din, Scepticii academicieni, peripateticii și chiar școlile pitagoreice care au venit înaintea lui Zeno, născut pe insula Samos, în largul coastei Turciei moderne, se crede că și-a petrecut cei mai prolifici ani de studiu și predare la Atena, unde la acea vreme Academia era înfloritoare, iar moștenirea și învățăturile lui Pitagora nu existau îndoială încă proaspătă în mintea grecilor Se spunea că prelegerile și învățăturile stoice au fost ținute în public în Atena, în special în Agora sub un "pridvor pictat" (stoa poikile în greacă), de aceea școala filozofică a ajuns să fie cunoscută drept "stoică" Faptul că prelegerile erau deschise tuturor și nu ținute secrete, sau predate doar inițiaților, așa cum a fost cazul pitagoreenilor și chiar la Academie, chiar dacă într-o măsură mai mică, este cu siguranță unul dintre motivele pentru care stoicismul a rezonat atât de mult bine cu populația greacă în general Popularitatea școlii și faima și stima la care Zenon era privit cel puțin în Atena se reflectă în faptul că, potrivit lui Diogenes Laertius, istoricul filosofic din secolul al III-lea d Hr și autorul lucrării fundamentale "Viețile unor filozofi eminenti", stâlpii au fost ridicați în i s-a acordat onoarea la Academie și Liceu și o înmormântare finanțată din fonduri publice Tradiția filozofică fondată de Zenon a fost urmată de elevul său Cleanthes ( - î e n ), căruia i-a urmat, la rândul său, poate cel mai remarcabil și prolific dintre filozoful stoic din antichitate Hrisip (c - î Hr ), cei trei dintre care alcătuiesc ceea ce istoricii filosofici moderni numesc Stoa Veche Dar, fără îndoială, prin învățăturile și lucrările prolifice ale lui Chrysippus, care a încorporat și a răspuns la mulți dintre criticii vocali și puternici ai doctrinelor stoice timpurii, stoicismul s-a maturizat și a devenit mai oficializat ca un sistem filosofic sistemic și coerent pentru a rivaliza cu academicienii și Peripatetica și își ia locul ca unul dintre sistemele filosofice preeminente din antichitate Pentru a parafraza un vers din Diogenes Laertius citat des, "Dar pentru Chrysippus, nu ar exista Pridvor" Deși lucrările Vechii Stoa supraviețuiesc doar în fragmente și bucăți, doctrina așa cum a fost prezentată și codificată de primii săi profesori, împreună cu citate și fragmente stoice specifice și relevante, există de la mulți autori și filozofi ulterioare, vorbind despre influența ei de amploare în antichitate Școala stoică a arătat o influență deosebit de marcată asupra multor oameni de stat și politicieni romani/latini, denumiți colectiv uneori ca Stoa târzie și ale căror scrieri reflectă fundamentele profund practice și etice ale tradiției Odată cu tradiția teo-filozofică stoică ulterioară, găsim mai multă atenție asupra aspectelor practice ale filosofiei, componenta etică mai ales, spre deosebire de piesele fizice, logice și cosmologice ale doctrinei pe care au fost puse bazele etice de către Stoa Veche Stoa târzie este formată din oameni ca marele filozof și om de stat latin Cicero ( - î Hr ), care a stat la baza concepției dreptului natural, pg Teologia Reconsiderată Filosoful și dramaturgul roman Seneca ( î e n - î Hr ), despre care se știa că este, de asemenea, stoic, și chiar împăratul roman Marcus Aurelius ( - e n ) al cărui jurnal, care a ajuns să fie cunoscut sub numele de Meditații (scris în greacă) oferă o perspectivă remarcabilă asupra încercărilor și necazurilor zilnice ale unui stoic practicant în epoca romană, deși dintr-un biban foarte înalt, ca să spunem așa Peisajul intelectual în care s-a născut stoicismul a fost dominat de învățăturile lui Platon și ale succesorilor săi la Academie, care s-au reflectat de scepticismul epistemologic și de supremația lumii ideilor asupra lumii materiale ca sursă de cunoaștere, precum și de școala peripatetică fondat de Aristotel, care a extins amprenta filozofiei în general și s-a bazat pe cauzalitate și pe noțiunea de formă substanțială, oferind un sistem epistemologic mult mai extins și mai coeziv decât predecesorul său, deși nu atât de materialist precum sistemele stoic și epicurean, și a făcut o punte decalajul dintre forme și substanță, sau esență, în mare măsură În doctrina formei substanțiale a lui Aristotel, stoicii au găsit cu siguranță aspectele de bază ale fizicii lor, bazându-se pe baze epistemologice foarte asemănătoare ale cauzalității și schimbării, sau mișcării, cu o componentă biologică fundamentală suplimentară (pneuma) adăugată la fizica lor, care a stabilit metafizica punte între lumea fizică, lumea Sufletului (care le subsuma etica și sistemul de virtute) și tărâmul divinului (teologia), toate fiind considerate a fi corporale în sensul că toate aceste principii puteau fi puse în practică pe și au fost supuse schimbării sau evoluției, cu mult dincolo de concepția originală a lui Aristotel despre schimbare sau mișcare, fără îndoială, dar o soluție alternativă interesantă și convingătoare la întrebările metafizice și teologice pe care doctrinele lui Platon le aduseseră la lumină Originile cosmogoniei, fizicii și psihologiei stoice în forma sa cea mai timpurie au evoluat în mod clar din tradițiile academice și peripatetice începute de Platon și, respectiv, Aristotel, cărora Stoa timpurie era fără îndoială intim familiarizată, împreună cu unele dintre tradițiile mitologice mai vechi care încă a ocupat un loc proeminent în psihicul sociologic al grecilor antici în perioada în care stoicismul a înflorit în antichitate Sinteza și procesul de dezvoltare a acestor aspecte ale stoicismului sunt probabil cel mai bine rezumate de autorul lucrării definitorii despre cosmogonia stoică, David E Hahm, care, deși a fost autorul Origins of Stoic Cosmogony în , rămâne totuși cea mai cuprinzătoare și definitivă lucrare la subiect În concluzie, se pare că originea și dezvoltarea cosmobiologiei stoice nu a fost un proces simplu Ideea fundamentală că cosmosul este un animal viu, sensibil, inteligent a fost enunțată ferm de Zenon și perpetuată de succesorii săi Această idee, adânc înrădăcinată în mintea lumii antice, greacă și negreacă deopotrivă, a fost afirmată pentru prima dată de Zenon în termeni platonici, după ce Teofrast a arătat că încercarea lui Aristotel de a elimina Sufletul Lumii îl lăsase la fel de ferm implantat în cosmos, precum Platon crezuse că este Cleanthes a continuat să susțină doctrina lui Zenon și să o susțină cu noi argumente Procedând astfel, el a extins conceptul de Suflet Lumii pentru a îmbrățișa cele trei funcții psihice ale lui Aristotel; și a identificat Sufletul Lumii cu căldura cosmosului, o identificare pe care trebuie să o fi făcut-o și Zenon, dar căreia fiziologia lui Aristotel părea să-i ofere acum un sprijin suplimentar Chrysippus, observând că teoria medicală își lăsase școala în urmă, a actualizat cosmobiologia stoică identificând Sufletul Lumii cu pneuma (amestecul aer-foc) care pătrunde în cosmos Acestui pneuma i-a atribuit cele trei functii psihice pe care Cleanthes le luase de la Aristotel, dar el a despartit functia nutritiva in crestere si o noua functie numita hexis sau coeziune {ouvex^ia) Această ultimă funcție a folosit-o, probabil urmând precedentul lui Cleanthes, pentru a explica problema cosmologică a supraviețuirii cosmosului în vid Rezultatul final a fost că cosmosul stoic avea o latură atât biologică, cât și fizică Deși fiecare parte își datora existența ideilor altora, integrării totale a fizicului pg Teologia Reconsiderată iar laturile biologice ale cosmosului au dus la o cosmogonie total nouă, una care poate fi doar caracterizată ca pur stoic Prin urmare, stoicismul nu numai că a oferit un punct de vedere filozofic alternativ, materialist și determinist, epicureismului, care a acceptat mitul greco-roman, care era încă adânc înrădăcinat în psihicul grecilor și romanilor, ci și un sistem etic mai practic și mai sofisticat bazat pe cadrul psihologic inovator al acestora şi poziţia lor epistemologică mai largă, cel puţin mai largă decât viziunea oferită de şcoala platoniciană Acestea sunt, fără îndoială, câteva dintre motivele pentru care sistemul filozofic a fost atât de popular în lumea elenă în antichitate înainte de a fi eclipsat și, în multe privințe, integrat în creștinism În ceea ce privește cosmogonia și fizica stoică, așa cum sunt reflectate de lucrările Vechii Stoa, trebuie să ne uităm la surse precum autorul platonician mijlociu, teologul (preot la Templul din Delphi) și filozoful Plutarh (c - d Hr ) ,care, deși este un apărător ferm al platonismului și critică stoicismul în multe privințe, furnizează material foarte credibil, solid și cuprinzător despre multe poziții și principii filozofice majore stoice, precum și, desigur, despre istoricul filozofic menționat anterior Diogenes Laertius din secolul al III-lea e n care, deși a scris multe secole după Stoa veche, încă oferă o relatare credibilă și destul de extinsă a istoriei stoicismului și a principiilor sale filozofice majore în cadrul capitolelor pe care le dedică fiecărei Stoa veche în Cartea a VII-a a Vieților eminentilor filozofi, câte unul pentru fiecare Zenon, Cleanthes și Chrysippus în ramura filiației filozofice ionice a operei sale Prin toți acești autori, din nou mare parte din latină, precum și greacă, ceea ce știm despre stoicism supraviețuiește până la noi, reprezentând în mod clar una dintre cele mai influente, răspândite și durabile tradiții filosofice din antichitate Și, deși o mare parte din lucrarea originală a Vechii Stoa este pierdută pentru noi, este posibil să stabilim cu multă certitudine chiar și unele dintre principiile cosmologice (fizice) mai ezoterice ale doctrinei, care, deși nu sunt accentul principal a oricăreia dintre lucrările existente ale autoproclamaților stoici, poate fi presărată atât de criticii săi, cât și de unii istorici filozofici - și anume Plutarh și Diogenes Laertius în mod specific Preceptele lor fundamentale și cele mai durabile, din care derivă noțiunea noastră modernă de "stoic", au de-a face în primul rând cu filosofia lor etică și morală, din care avem o mulțime de materiale directe de primă mână - în special Marcus Aurelius, Cicero și Seneca, printre alții Ceea ce trebuie reținut în special atunci când studiem tradiția filozofică stoică, care în mare măsură este valabilă pentru toate sistemele filozofice grecești antice, este că nu se poate privi doar principiile etice și morale ale filosofiei fără a avea o bună înțelegere înțelegerea principiilor cosmologice de bază, adică a fizicii, precum și a filozofiei logicii care a susținut-o Acesta este motivul pentru care Aristotel, precum și Platon au scris tratate care se ocupă de retorică, logică, poezie, împreună cu etica și filosofia propriu-zisă (epistemologia de exemplu) Toate acestea erau ramuri ale aceluiași copac pentru aceste școli filozofice antice, iar stoicismul avea o tradiție care spunea acest lucru în mod explicit Origins of Stoic Cosmogony by David E Hahm Ohio State University Press pag - pg Teologia Reconsiderată Cea mai clară expunere a acestei interconexiuni o găsim în scrierile lui Diogenes Laertius, care în "Viețile unor filosofi eminenti", cartea a VII-a, capitolul despre Zenon, oferă o trecere în revistă a vieții și vremurilor lui Zenon (care, probabil, se limitează la mit și în modul el relatează unele dintre poveștile vieții sale), dar și o privire de ansamblu destul de detaliată a sistemului filosofic, care este de neprețuit prin faptul că este una dintre singurele surse existente care acoperă prezumțiile și afirmațiile filozofice ale sistemului în ansamblu, cel puțin ca reflectată de un filosof/istoric al secolului al III-lea d Hr care a avut acces la o bogăție de materiale și lucrări care acum s-au pierdut și care a fost în mod clar bine citit în astfel de materiale și în tradiția filozofică elenă în ansamblu Filosofia, spun ei, este ca un animal, Logica corespunzând oaselor și tendoanelor, Etica părților cărnoase, Fizica sufletului O altă comparație pe care o folosesc este cea a unui ou: coaja este Logic, apoi vine albușul, Etica, iar gălbenușul din centru este Fizica Sau, din nou, ei aseamănă Filosofia cu un câmp fertil: logica fiind gardul înconjurător, Etica recolta, Fizica solul sau copacii Sau, din nou, către un oraș puternic zidit și guvernat de rațiune Nicio parte, declară unii stoici, nu este independentă de orice altă parte, ci toate se îmbină Nici nu era obişnuit să-i înveţe separat Pentru stoici, atunci, era în cadrul a trei discipline separate, dar indisolubil legate de logică, fizică și etică (a căror ordine era predată diferit în funcție de profesor) din care nu numai că s-ar putea găsi o înțelegere adevărată a stoicismului, ci și din care , dacă este înțeleasă și practicată corect, perfecțiunea idealului stoicismului, atingerea a ceea ce s-ar putea numi înțelepciunea perfectă, sophia, sau poate mai bine spus atingerea rafinamentului și perfecțiunii depline a facultății rațiunii - înțeleptul stoic - ar putea fi realizat Toate disciplinele au stat laolaltă într-un sistem coerent - cel puțin coerent pentru stoici - care a permis concluziile lor filozofice de bază și le-a permis să ajungă la concluziile lor de bază în jurul principiilor etice care reprezentau ceea ce tradiția stoică din antichitate era cel mai bine cunoscută Mai mult, în această perioadă de șase sau șapte secole în care stoicismul înflorește în Occident înainte de a fi eclipsat de creștinism, există o evoluție oarecum simbiotică care are loc între gândirea și doctrina platoniciene și stoicismul însuși, izvorât din dezbaterea și schimbul de idei dintre cele două școli - tradiția sceptică, așa cum este reflectată de Academie, pe de o parte, și stoicii (și într-o măsură mai mică epicureenii), care ar putea fi catalogați în mod liber ca materialiști, pe de altă parte Pentru scepticii academicieni care au urmat învățăturile expuse de Platon și profesorul său Socrate, ideile reprezentau primul principiu ontologic în care filosofia și disciplinele ei copil - fizica, etica, logica etc - erau privite, dar pentru stoici și epicurieni, lumea fizică, așa cum este percepută de simțuri, a fost primul principiu ontologic pe baza căruia a fost formulată filosofia lor în ansamblu Nu trebuie uitat că Zenon, întemeietorul școlii stoice, a studiat la Academie și tocmai prin această lentilă de dispută epistemologică știm multe despre tradiția stoică, cel puțin câteva dintre aspectele ei filozofice mai ezoterice Cu alte cuvinte, scepticii și stoicii s-au definit reciproc în ceea ce privește pozițiile lor epistemologice Stoicii susțineau că nu numai că adevărul și cunoștințele fundamentale pot fi constatate, ci și că Adevărul poate fi de fapt deslușit de minciună, principiul filozofic fundamental care îl deosebea de cel academic Diogenes Laertius: Viețile unor filozofi eminenti Tradus de RD Hicks Harvard University Press Cartea VII: Pg- Teologia Reconsiderată tradiția cel mai clar și a fost sursa multor dezbateri dintre cele două școli În tradiția stoică, eudaimonia era atinsă prin perfecționarea și perfecțiunea facultății raționale a omului, care era parte integrantă a Sufletului și reflecta facultatea rațională divină a lui Dumnezeu (logos), care, atunci când funcționa în mod optim, discerne acest adevăr de falsitatea în mod constant, împiedicând astfel individul să facă orice fel de eroare de judecată Scopul stoicilor a fost atunci să alinieze această "facultate de comandă" (hegemonikon), cu rațiunea și/sau cu Natura, iar logos, facilitând atingerea armoniei complete cu respectiva Natură și, prin urmare, eudaimonia - de unde și faimosul lor adagiu "viind conform legile naturii" care le-au codificat credințele în multe privințe De asemenea, trebuie înțeles, și uneori este pierdut de academicienii moderni care studiază aceste sisteme antice de filozofie și teologie, că, deși aceste discipline au furnizat bazele raționale și sistemele de învățare care oferă coloana vertebrală a științei și academiei moderne, a fost totuși o eliberare , libertate și mai mult decât orice altceva, ceea ce este aproape întotdeauna tradus în engleză ca "fericire", dar în greacă avea conotații mult mai largi, care decurg din cuvântul grecesc eudaimonia (еибаіцоѵ(а) care provine etimologic de la conjuncția rădăcinii eu care înseamnă "bun" "sau "binevoință" și daimon, care este un cuvânt străvechi care poate fi tradus în mod liber ca "spirit" sau "dumnezeu", dar are conotații teologice clare A existat un scop comun, un scop, pentru fiecare dintre aceste diverse sisteme filozofice, așa-numitele sisteme filosofice cauza finală a lui Aristotel (telos), chiar dacă mijloacele prin care scopul putea fi atins, împreună cu unele dintre principiile filozofice de bază ale diferitelor sisteme, a fost cons fiind dezbătută și argumentată cu entuziasm între diferitele școli Deși poate părea simplu și destul de simplist la prima vedere, întregul sistem filosofic stoic s-a bazat de fapt pe presupuneri și afirmații filosofice profunde și interconectate nu numai în logică în sine, ci și în fizică, care includea cosmogonia (cum a fost creat universul și care au fost constituenți fundamentali de bază) și chiar și teorii destul de bine gândite ale limbajului și simbolurile sale inerente (sensul) care au fost incluse în studiul lor al logicii (care a inclus studiul dialecticii și retoricii) și au inclus un sistem bine gândit de interpretare a misterelor antice și poezie, ceea ce uneori se numește alegoreză și reprezintă una dintre contribuțiile intelectuale definitorii ale stoicilor în Occident Prin urmare, găsim următoarea afirmație care definește termenul de alegoreză, cu citate justificative atribuite lui Cleanthes, elevul lui Zenon și unul dintre cei trei Stoa Vechi, din Ilaria LE Ramelli într-un articol din intitulat The Philosophical Stance of Allegory in Stoicism and its Recepție în platonism, păgân și creștin: Origen în dialog cu stoicii și Platon: Alegoreza a fost folosită încă de la începutul stoicismului, de la comentariile lui Zenon la Homer și Hesiod încoace Cleanthes s-a angajat și în interpretarea alegorică a poeziei arhaice, propunând chiar amendamente textuale care o susțineau Era convins că poezia este cel mai potrivit mod de a exprima sublimitatea a ceea ce este divin: "Cleanthes susține că modelele poetice și muzicale sunt mai bune Căci discursul rațional [Logos] al filosofiei dezvăluie în mod adecvat lucrurile divine și umane, dar, în sine, nu posedă expresii adecvate pentru a transmite aspectele măreției divine Acesta este motivul pentru care meter , melodiile și ritmurile ajung, pe cât posibil, la adevărul contemplării realităților divine (Stoicorum Veterum Fragmenta ) pg Teologia Reconsiderată În concordanță cu aceasta, "Cleanthes [ ] obișnuia să afirme că divinitățile sunt figuri mistice și nume sacre, că soarele este purtător al torței sacre și că universul este un mister și obișnuia să-i numească pe cei inspirați de divinități preoți capabili să inițieze oamenii la mistere (Stoicorum Veterum Fragmenta ) Accentul unic stoic pe alegoreză, care a fost strâns țesut cel puțin în tradiția ulterioară cu etimologia și sensul de bază al zeilor greci în tradiția poetică elenă a lui Hesiod și Homer poate fi găsit în tratatul durabil și influent scris în greacă de către Filosoful stoic roman Cornutus, care a înflorit în secolul I d Hr , intitulat Theologiae Graecae Compendium, Compendium of Greek Theology, care a subliniat interpretarea simbolică și etimologică a miturilor și zeităților grecești, vorbind din nou despre tradiția durabilă a interpretării alegorice a mitului în general care a fost o parte cheie a curriculumului stoic Această abordare a interpretării miturilor antice și a zeilor din vechime poate fi găsită și în tradiția platoniciană mijlocie, așa cum se reflectă în unele dintre lucrările scrise de preotul delfic și platonistul de mijloc Plutarh (c - d Hr ), precum Of Isis și Osiris, Sau al religiei și filosofiei antice a Egiptului, care folosește aceeași tehnică pentru a interpreta unele dintre miturile antice ale babilonienilor și egiptenilor, precum și în multe dintre lucrările părinților bisericii creștine timpurii în exegeza lor a Vechiului Testament, Philo Iudeu și Origen din Alexandria fiind exemplele principale În multe privințe, împrumutând din tradiția Academiei prezentată de Platon, cosmogonia stoică, așa cum supraviețuiește până la noi, vorbește despre două principii primare (archai sau arche) care sunt eterne și care există în tot universul - primul fiind Creatorul care este identificat cu inteligența sau rațiunea (Logos), Demiurgul lui Platon și participantul activ în creație, și un al doilea principiu inert și inactiv care este acționat de Intelectul Divin și corespunde aproximativ materiei Există o distincție subtilă între modul în care aceste forțe primordiale sunt văzute că interacționează și pătrund în universul fizic și material și aceasta reprezintă una dintre contribuțiile unice și de durată ale stoicismului la metafizică în tradiția teologică occidentală În tradiția stoică, această forță creatoare din spatele universului, ceea ce a ajuns să fie echivalat cu Dumnezeul creștinismului, este identificată cu o forță inteligentă, foc sau suflare - pneuma - al cărui ultim termen a ajuns să aibă o mare semnificație în metafizica stoică Acest Creator rațional structurează lumea fizică a materiei conform planului ei (din nou ordinea, sau Logos), începând mai întâi cu un fulger de lumină sau foc și apoi continuând cu crearea celor patru elemente - foc, aer, apă și pământ În tradiția cosmologică stoică, focul și aerul au fost văzute ca forțe elementare active, iar apa și pământul au fost văzute ca fiind în mod caracteristic pasive și receptive Atât în tradițiile stoice, cât și în cele platonice, așa cum era adevărat în aproape toate tradițiile cosmologice din antichitate, de fapt, este prin mișcarea sau combinația/amestecul unei forțe active (masculin) asupra unei forțe receptive (feminine) care este asociată de obicei cu materia, ceea ce tradiția stoică a numit substanță necalificată, din care ies pe rând cele patru elemente din care este construit întregul univers fizic Cu toate acestea, cu tradiția stoică, acest principiu activ, ordonator al universului (Logos) capătă o mai mare măsură Ramelli, I ( ) "The Philosophical Stance of Allegory in Stoicism and its Reception in Platonism, Pagan and Christian: Origen in Dialogue with the Stoics and Platon", International Journal of the Classical Tradition, ( ), - Pg- Teologia Reconsiderată rol metafizic semnificativ, înlocuind parcă cosmogonia prezentată în Timeul lui Platon, unde un Demiurg, sau un creator, lucrează în conjuncție cu principiul Binelui (forma formelor) pentru a crea elementele de bază ale universului, oferind o soluție mai sigură construct metafizic în cadrul căruia această "ordine" sau "rațiune" operează pentru a modela materia în forma universului fizic așa cum îl cunoaștem Noțiunea de foc, sau lumină, fiind principiul creator primar al universului, precum și termenul de logos pentru a desemna principiul divin de ordonare al cosmosului, kosmos, au avut antecedente în tradiția atribuită filozofului Heraclit (c -) c î Hr ), cel puțin conform lui Diogenes Laertius, deși cât de influențat a fost Zenon de acest presocratic este în mare măsură o chestiune de speculație Stoicii afirmă că Dumnezeu este un lucru mai obișnuit și mai evident și este un foc mecanic care se răspândește în orice fel pentru a produce lumea; ea conţine în sine toate virtuţile seminale şi prin aceasta toate lucrurile au fost produse printr-o necesitate fatală Acest spirit, trecând prin întreaga lume, a primit diverse nume de la mutațiile materiei prin care a alergat în călătoria sa Prin urmare, Dumnezeu este lumea, stelele, pământul și (cel mai înalt dintre toate) mintea supremă din ceruri În doctrina cosmologică stoică mai matură, așa cum a fost prezentată de Chrysippus, care a încercat să abordeze unele dintre criticile din partea scepticilor academici, fără îndoială, după crearea inițială a cosmosului și crearea celor patru elemente, cele două elemente active (focul și aerul) se combină cu cele două elemente pasive (apa, pământ) pentru a forma constituenții de bază ai materiei universale, care au constat și au fost guvernate de diferite tipuri de pneuma, un cuvânt care este tradus ca "respirație" sau "spirit" sau "suflet" în funcție de contextul Pneuma în tradiția stoică este un concept cheie care nu numai că stă la baza cosmogoniei sale, ci și a întregii sale fizice Pneuma a reprezentat blocul metafizic de bază al universului, care pentru stoici a fost o entitate fundamentală vie și respirabilă de la început până la sfârșit și a pătruns toată materia Acest principiu corporal, adică a trăi și a respira, nu numai că a ajutat la definirea fizicii stoice - ca un principiu care a fost caracterizat ca fiind capabil să acționeze sau să fie acționat și supus schimbării - dar a reprezentat și inteligența fundamentală a universului/cosmosului la toate nivelurile a creației, de la cea mai mică stâncă până la cea mai pricepută dintre înțelepți Temele aristotelice prezente în această viziune foarte biologică a cosmosului, indicând în mod specific influența probabilă puternică a teoriilor lui Aristotel privind procrearea și generarea, au fost bine documentate de Hamm în lucrarea sa cuprinzătoare și fundamentală The Origins of Stoic Cosmogony În sistemul stoic al logicii, care i-a susținut epistemologia, limbajul și vorbirea - dacă erau formate după principiile de bază ale logicii care erau expuse - era și corporală, în sensul că putea provoca un efect real de schimbare asupra celor care erau vorbit sau chiar citit din cuvântul rostit sau scris Logica stoică în acest sens, cu logica semantică și propozițională subiacentă, teoria limbajului și a gramaticii în general, de fapt, reprezintă, de asemenea, una dintre contribuțiile lor de durată la tradiția filozofică elenă Acest accent pe logică, în sensul cel mai larg al termenului, așa cum era folosit în antichitate, care includea dialectica, retorica și logica propozițională (silogismul în lucrările aristotelice) se reflectă în tratarea destul de extinsă a subiectului Goodwin, W ( ) "Plutarch, Moralia", Boston: Little, Brown, and Co "DINTRE ACELE SENTIMENTE PRIVIND NATURĂ DE CARE FILOZOFI AU FOST ÎNCĂLUT" Cartea I, capitolul VII Originile cosmogoniei stoice, de David E Hahm Publicat de Ohio State University Press pg Teologia Reconsiderată de Diogenes Laertius în capitolul despre Zenon unde acoperă în detaliu concepțiile stoice în disciplina logicii În filosofia stoică, înțeleptul stoic perfect se baza pe stăpânirea limbajului atât în forma sa scrisă, cât și în cea vorbită, un "maestru dialectician" pentru a-și folosi cuvintele La baza a tot ceea ce este corporal se afla din nou diferite grade de pneuma, privită ca "cauza susținătoare" (synektikon aition în greacă sau causa continens în latină) a tuturor entităților materiale - din nou orice lucru asupra căruia ar putea fi acționat, acționat sau a fost supus modificării în general, o teorie a substanței asemănătoare cu Aristotel, dar mai largă din punct de vedere conceptual, oarecum asemănătoare cu ceea ce el s-ar referi, poate, ca formă substanțială Acest pneuma a existat în tot universul într-un continuum care începe cu materia neînsuflețită, regnul vegetal și animal, și a culminat în vârful ierarhiei universale în om, care avea capacitatea distinctivă și fundamental divină a rațiunii (hegemonikon), o facultate psihologică a căror bună funcționare era legată foarte strâns de sistemul lor de logică care din nou era foarte strâns legat de teoria limbajului și logica propozițională Pneuma a fost caracterizată atât printr-o mișcare interioară, cât și spre exterior, care era sursa atât a calităților externe ale unui "lucru" sau "corp" (din nou neînsuflețit, cât și animat), precum și a aceleia care asigura unitatea existenței acestuia obiect sau entitate În conceptul de pneuma, stoicii au văzut ierarhia substanței/esenței în sine, asemănătoare ierarhiei Sufletelor stabilite de Aristotel (vegetativ, animal și uman) Căci în stoicism, pneuma exista sub diferite forme de-a lungul ierarhiei corporale; în obiectele neînsuflețite, unde era caracterizat în primul rând ca ceea ce dădea unitatea obiectului sau îl menținea împreună (hexis sau "ținere"), în regnul vegetal unde pneuma era caracterizată printr-un principiu mai activ denumit "natura" (phusis sau physis) în greacă), la animale în care se caracterizează printr-o structură mai complexă în care a fost asociat cu Sufletul sau psihicul și a fost supus pasiunilor și unui anumit nivel de concepție sau recepție mentală a respectivelor pasiuni (sau literalmente schimbări ale Sufletului), și apoi în sfârșit la animalele raționale, adică la om, unde pneuma este caracterizată de atributul divin al Rațiunii (Logos), care se reflectă prin existența în om a unei "facultăți de comandă" (hegemonikon) prin care printr-o acordare adecvată ar putea fi o stare de divinitate atins, formând astfel principiul călăuzitor al întregului lor sistem de etică Doar ființele umane și zeii posedă cel mai înalt nivel de activitate pneumatică, rațiunea [logos] Rațiunea a fost definită ca o colecție de concepții și preconcepții; se caracterizează mai ales prin folosirea limbajului De fapt, diferența dintre modul în care gândesc animalele și modul în care gândesc oamenii pare să fie că gândirea umană este lingvistică - nu că trebuie să vocalizăm gândurile (pentru că papagalii pot articula sunete umane), dar că gândirea umană pare să urmeze o structură sintactică și propozițională în felul de limbaj Stoicii considerau gândirea la animale raționale ca o formă de vorbire internă Totuși, unde tradițiile cosmologice ale școlilor filosofice platonice și stoice diferă nu este numai în combinația și primatul celor patru elemente, ci și în mecanica subiacentă - metafizica parcă - care lucrează în sufletul lumii și sufletul uman, din pe care le derivă cele două sisteme etice și psihologice semnificativ diferite și care se atașează metafizic vorbind această noțiune de pneuma care este unică tradiției stoice în ceea ce privește accentul și primatul Rubarth, S ( ) "Filosofia stoică a minții", Enciclopedia de filozofie pe Internet pg Teologia Reconsiderată Atacul sceptic bine documentat asupra tradiției filozofice stoice a fost că, pentru orice adevăr absolut pe care stoicii l-ar putea găsi și la care înțeleptul lor teoretic stoic ar putea "consimți", scepticii ar putea veni cu ceea ce părea a fi același Adevăr, dar în faptul nu a fost, dând concluzia paradoxală că înțeleptul stoic perfect nu ar fi de fapt "consimțământul" la nimic, făcându-i astfel în realitate sceptici, adică că lumea fizică formată din impresii și cunoștințe nu trebuia luată ca constituenți ai niciunui dintre elementele de bază ale Adevărului, doar imagini sau umbre ale Adevărului (Alegoria Peșterii a lui Platon)] Această critică poate fi văzută în tratatul Plutarh Despre natură, unde înclinația sa clară platonistă poate fi văzută în timp ce el explică diferitele puncte de vedere ale noțiunii de construcție mentală, adică ideile lui Platon, în tradițiile socratice, platonice și aristotelice, în contrast cu stoicismul unde constructul se află în afara granițelor sale epistemologice: O idee este o ființă necorporală, care nu are subzistență în sine, ci dă figură și formă materiei fără formă și devine cauza manifestării ei Socrate și Platon presupun că aceste idei sunt esențe separate de materie, având existența lor în înțelegerea și fantezia Divinității, adică a minții Aristotel nu s-a opus formelor și ideilor; dar el nu le crede despărțite de materie sau modele ale ceea ce a făcut Dumnezeu Acei stoici, care fac parte din școala lui Zenon, mărturisesc că ideile nu sunt altceva decât concepțiile propriei noastre minți Pentru stoici, acest principiu creator primordial al Logosului, care este cea mai înaltă derivație a noțiunii lor metafizice de pneuma, acționează nu numai pentru a crea universul, ci este activ în el pentru a-l păstra și menține, ca să spunem așa, și întregul univers fizic este privit asupra ca entitate fundamentală vie și respirabilă, adică corporală În acest sens, Sufletul omului este văzut ca o manifestare a acestei entități corporale și, din nou, cu alinierea aceluiași principiu ordonator al omului, precum și cu universul însuși, stoicii privesc ca cale spre eliberare sau libertate acel termen care este de obicei tradus ca "fericire" (eudaimonia) dar conotă ceva mult mai profund în semnificație în antichitate Dumnezeul stoicilor era prezent în toată creația atunci, nu doar manifestarea mâinii meșterului divin, așa cum a fost interpretat în mod tipic ca fiind cazul în tradiția platoniciană, și acest accent - ceea ce este de obicei menționat în tradiția academică care înconjoară stoicismul ca corporalism - este unic pentru stoicism și este unul dintre constructele metafizice primare care persistă în teologia creștină Acest principiu de ordonare mereu pătrunzător, care este caracteristic Creatorului, precum și creației sale, este pneuma, sau suflarea universului, care corespunde destul de direct Duhului Sfânt în creștinism (același cuvânt este, de fapt, folosit în greacă în Noul Testament , adică pneuma) care denotă existența mereu prezentă a lui Dumnezeu în interiorul universului fizic însuși, nu doar un act fizic al creației exnihilo, așa cum se reflectă în Elohim Vechiul Testament sau versiunea lui Yahweh a creației (Geneza), sau chiar în relatarea lui Platon despre creație care, deși poate să nu reflecte un act ex nihilo al Demiurgului, totuși păstrează un anumit nivel de distincție între Creator și creația sa, ceea ce este atribuit aproximativ așa-numitului "Receptacol" din Timeu Goodwin, W ( ) "Plutarch, Moralia", Boston: Little, Brown, and Co "DINTRE ACELE SENTIMENTE PRIVIND NATURĂ DE CARE FILOZOFI AU FOST ÎNCĂLUT" Cartea I, capitolul X pg Teologia Reconsiderată Cosmogonia stoică este, de asemenea, caracterizată ca un proces în continuă evoluție și schimbare, totuși, nu ca o creație ex nihilo și nu atât de veșnică pe cât sugeraseră școlile filozofice anterioare, dovedind o noțiune de distrugere, sau poate mai bine numită devoluție, a universului la sfârșitul ciclului său actual înapoi în focul primar (lumina) din care iese inițial Această doctrină cosmologică stoică este denumită conflagrație" (ekpyrosis) - adică distrugere prin foc - care a intrat sub disciplina lor de fizică (cosmogonie în mod specific) și o deosebea de doctrinele cosmologice academice și peripatetice Concepția stoică despre Dumnezeu poate fi văzută ca o interpretare monistă a cosmogoniei lui Platon, arătând apoi către o poveste a creației foarte asemănătoare, o versiune paralelă a evenimentelor din care elementele primare ies la iveală pentru a construi universul, dar reflectă și subliniază faptul că există și întotdeauna principiul de ordonare divin prezent, din nou Logos, care susține și pătrunde în universul fizic până când piere la sfârșitul ciclului, după care întregul proces se repetă din nou la infinit conform tradiției stoice Monismul stoic este invocat în mod special de Plutarh, din nou unul dintre cei mai mari critici ai doctrinei etice stoice: Stoicii declară că lumea este un singur lucru, iar ei spun că acesta este universul și este corporal Acest principiu stoic al consimțământului, așa cum a fost judecat și aplicat de către facultatea de comandă a Sufletului, hegemonikon, împreună cu sistemul complementar de logică care a fost strâns asociat cu limbajul și logica propozițională care a permis stabilirea clară a adevărului versus minciună, a permis Stoicii să dezvolte un sistem de etică care (cel puțin pentru ei) avea o fundație rațională și metafizică solidă care se sprijină, spre deosebire de tradiția platoniciană, pe prezumția realității lumii corporale, fizice, care, la rândul ei, reflecta universul corporal , fiecare guvernat de același principiu al rațiunii sau logos și a fost caracterizat în continuare prin noțiunea lor de pneuma, care a pătruns și a fost subsistent în tot universul, atât la nivel individual, cât și la nivel cosmic și tot ceea ce se afla între ele, și era guvernat de un principiu divin de ordonare care a ajuns să fie cunoscut în tradiția teologică iudeo-creștină ca Logos Căci în tradiția stoică, noțiunea de corporalitate s-a extins nu numai la lumea fizică, ci și la lumea abstractă precum Sufletul și chiar la concepte și idealuri abstracte precum Virtutea (arete), Dreptatea și Înțelepciunea (sophia) Deci, în timp ce tradiția platoniciană se baza pe primatul epistemologic și ontologic al tărâmului ideilor și pe puterea intelectului de a discerne caracteristicile fundamentale bune, cum ar fi virtutea și dreptatea, din care derivă în cele din urmă fericirea, școala stoică a învățat că lumea fizică, materială a simțurile împărtășeau spiritul suprem al cosmosului cu sufletul uman, deși de o calitate mai mică, și că rafinamentul și perfecțiunea ultimă a unui anumit aspect al intelectului uman, care este uneori tradus ca facultate de comandă, dar poate fi privit și ca Funcția psihologică a ceea ce am putea numi consimțământ (hegemonikon), se putea acționa în perfect acord cu virtutea care era cheia păcii și fericirii umane Doctrina conflagrației poate fi urmărită până la fondatorul școlii Zenon și seamănă strâns cu unele dintre temele cosmologice atribuite lui Heraclit presocratic (c - c î Hr ) Vezi Salles, R ( ) Capitolul și/sau Long, A ( ) Capitolul pentru o privire mai detaliată asupra noțiunii stoice de recurență eternă universală, adică conflagrație Goodwin, W ( ) "Plutarch, Moralia", Boston: Little, Brown, and Co "DINTRE ACELE SENTIMENTE PRIVIND NATURĂ DE CARE FILOZOFI AU FOST ÎNCĂLUT" Cartea I, capitolul V pg Teologia Reconsiderată Pentru stoici, atunci, deși universul era guvernat de Rațiune și într-o anumită măsură era predeterminat, având în vedere caracterul omniprezent al lui Dumnezeu în tot universul și credința lor fundamentală în cauză și efect ca o construcție a priori a condiției umane (Dumnezeu este menționat uneori în acest tradiție ca soartă), deși un individ avea liberul arbitru în măsura în care avea control asupra facultății sale de comandă, care din nou a asimilat și absorbit pe deplin simțurile (acestea nu erau impulsuri fundamental iraționale, așa cum le-a prezentat Aristotel) în interiorul sufletului, al care adjudecarea rațională adecvată a consimțământului la adevăr și realitate a fost cheia unei vieți virtuoase și, prin urmare, fericite, care, în concordanță cu toate tradițiile filozofice elene, a fost scopul vieții și scopul de fapt al filozofiei însăși În tradiția stoică, agentul logos a fost privit ca principiul rațional și activ al lui Dumnezeu care a pătruns universul și i-a dat viață și a caracterizat atât Sufletul Lumii, cât și sufletul uman individual și, din nou, atunci când a fost armonizat și înțeles corespunzător, cu acordul corespunzător a instrumentului logos și a consimțământului său corolar, a fost secretul noțiunii lor de fericire sau mulțumire și miezul eticii lor În acest sens, psihologia stoică, care s-a bazat pe supremația și realitatea lumii fizice, așa cum era percepută de simțurile noastre și pe rolul principiului activ al inteligenței care a pătruns prin universul etern, nu numai că s-a abătut de la supremația ideilor platonice, a tărâmului a ființei, asupra tărâmului devenirii sau a ceea ce era supus schimbării, dar și din doctrinele lui Aristotel despre ființă și esență, care, deși mai largi decât Platon, încă distingea între lumea materială, care pentru el depindea de inteligibile, precum și de particularități reflectată în doctrina sa despre hilomorfism și lumea Sufletului care includea atât forma, cât și materia deopotrivă și din care își aveau sursa toate virtuțile și viciile Adevărata înțelepciune pentru stoici constă în valorificarea și utilizarea acestei facultăți de comandă, care era unică pentru omenire, de a consimți numai la impresiile care erau considerate conforme cu Adevărul conform sistemului lor de filozofie (introduceți importanța logicii), trăind astfel complet în conformitate cu Natura , sau Dumnezeu, care a respectat exact aceleași principii Purificând mintea și dobândind înțelepciunea, facultatea de comandă a cuiva ar putea fi perfecționată până la perfecțiune și nici o judecată falsă sau "consimțământ" (sugkatathesis) nu ar fi de fapt posibilă, de aici din nou idealul înțeleptului stoic perfect, fiind propulsat de căutarea purului rațiunea așa cum ar fi și, prin urmare, și asociațiile moderne ale termenului "stoic" ca fiind lipsite de emoție sau sentiment În sarcasmul său, reprezentând poziția Academiei față de școala stoică, Plutarh din secolul I d Hr se referă la Înțeleptul Stoic astfel: dar înțeleptul stoicilor nu este reținut când este închis într-o închisoare, nu suferă nicio constrângere când este aruncat într-o prăpastie, nu este torturat când se află pe grătar, nu este rănit fiind mutilat și când prinde o cădere la lupte el este încă necucerit; când este cuprins de o rampă, nu este asediat; iar când vândut de dușmanii săi, el încă nu este făcut prizonier Omul minunat se aseamănă cu acele corăbii care au înscris asupra lor o călătorie prosperă, sau protejând providența, sau un protector împotriva pericolelor, și totuși pentru toți cei care îndură furtunile și sunt lamentabil spulberați și răsturnați Chiar dacă se consideră că stoicismul împrumută mai mult decât inovează, influența sa în peisajul filozofic, politic și teologic din Occident este substanțială după perioada defunctului Stoa Goodwin, W ( ) "Plutarch, Moralia", Boston: Little, Brown, and Co "O BREVIARE A UNUI DISCURS, ARATĂ CĂ STOICII VORbesc IMPROBABILITĂȚI MAI MARE DECÂT POEȚII" pg Teologia Reconsiderată care se termină cu Marcus Aurelius, împăratul roman care a fost autorul Meditațiilor în ultima parte a secolului al II-lea d Hr De exemplu, găsim multe teme stoice clasice în tradiția creștină timpurie care, cel puțin în primele câteva sute de ani înainte de instaurarea ortodoxiei, s-au sprijinit puternic pe predecesorii săi filozofici greci pentru a-și legitima învățăturile, în același mod în care intelectualul timpuriu interpreții islamului au făcut-o Conceptele filozofice stoice de logos și pneuma joacă ambele roluri teologice cruciale în definirea teologiei creștine timpurii, ca "Cuvântul lui Dumnezeu" și, respectiv, "Duhul Sfânt", ambele prezentând trăsături remarcabil de stoice Geneza : : "La început, Dumnezeu a făcut cerul și pământul Și pământul era fără formă și gol; și întunericul era pe fața adâncului Și Duhul lui Dumnezeu s-a mișcat pe fața apelor " Ioan : : "La început era Cuvântul [Logos] și Cuvântul [Logos] era cu Dumnezeu și Cuvântul [Logos] era Dumnezeu " Asemănările dintre conceptul stoic de pneuma, care a stat în centrul concepției sale corporale despre univers, precum și noțiunea sa despre Logosul divin, care era și sediul intelectului uman, și Duhul Sfânt creștin și viziunea lor asupra Hristos, ca manifestare a Logosului (Cuvântul) divin în al cărui reflecții trupești pot fi văzute în cele două pasaje des citate din Vechiul și, respectiv, Noul Testament de mai sus, sunt profunde și grăitoare și vorbesc despre influența puternică pe care stoicismul a avut-o asupra creștinismului care a dominat peisajul intelectual teologic și filozofic occidental timp de câteva mii de ani după ce tradițiile filozofice grecești (și păgâne) au fost persecutate în inexistență În plus, primii câțiva teologi creștini (iudeo) care au stabilit coloana vertebrală filozofică a creștinismului nu numai că s-au bazat pe metafizica stoică pentru a face lumină asupra profunzimii intelectuale și a sensului scripturii iudeo-creștine, ci au folosit și pe scară largă alegoreza, din nou o contribuție intelectuală unică stoică în antichitate, pentru a ilustra semnificațiile ascunse ale diferitelor părți ale Vechiului și Noului Testament în afara unei interpretări literale simple, care chiar și pentru intelectualii antichității, în unele cazuri, era lipsită de sens Aceste mărci comerciale filozofice cu totul elene la care tradiția stoică a contribuit în mod semnificativ pot fi găsite în lucrările lui Philo Iudeu (c î Hr - c EC), în special în lucrările sale despre exegeza Vechiului Testament, unde a folosit pe scară largă nu numai alegoreza în general, dar și a constructului teologic stoic al Logosului, care este probabil sursa finală a utilizării sale în Evanghelia după Ioan Aceleași tehnici de interpretare textuală pot fi găsite și în lucrările lui Clement din Alexandria (c - c d Hr ) și Origen din Alexandria (c - c ), care ambele s-au inspirat foarte mult pe predecesorii lor filozofici eleni, împreună cu Philo Judaeus și, de asemenea, au folosit pe scară largă alegoreza pentru a oferi bazele intelectuale și filosofice literaturii distincte teologice și mitologice care caracterizează Scripturile creștine, deoarece acestea au pus bazele teologiei creștine timpurii În plus, conceptul de drept natural care a avut o influență profundă asupra dezvoltării jurisprudenței, adică a teoriei juridice, în Occident își are rădăcinile cu filozoful/om de stat stoic roman Cicero ( - î Hr ), în special în lucrarea Despre Legi și Despre Republică unde vorbește celor importante pg Teologia Reconsiderată semnificația dreptului natural în responsabilitățile de guvernare corespunzătoare ale statului, un stat guvernat de și ținut împreună prin jurisprudență sau lege în forma sa cea mai pură și obiectivă ca bun social în sine Cicero a fost puternic influențat de stoicism, cel puțin în termeni de etică și filozofie politică, iar teoria sa a dreptului natural poate fi privită ca o extensie a preceptului stoic de "a trăi conform legilor naturii", care a fost transliterarea mai comună a termenul grecesc mai tehnic atribuit pentru prima dată lui Zenon, oikeiosis, care, deși este tradus literal, uneori, ca "afiliere" sau "orientare" înseamnă mai larg "ceea ce-ți aparține", cum ar fi, de exemplu, apartenența familială În teoria juridică a dreptului natural, autoritatea standardelor juridice derivă, cel puțin parțial, din considerente legate de meritul moral independent și etern existent al anumitor comportamente pe baza cărora legile sunt elaborate și stabilite Adică, în teoria legii naturale, se crede că propozițiile morale au un caracter obiectiv, epistemologic, în sine și derivă din legile eterne ale naturii care sunt în mod inerent raționale - adică reflectă Logosul divin care, la rândul său, se reflectă în facultăți raționale ale omului și conțin valoare inerentă dintr-o perspectivă sociologică și politică dincolo de valoarea lor personală și psihologică Putem găsi chiar teme foarte stoice în filosofia practică a lui Immanuel Kant ( - ) unde se ocupă în mod specific de etică și existența lui Dumnezeu și nemurirea Sufletului În lucrarea sa fundamentală Critica rațiunii practice, el susține că moralitatea se bazează pe baze raționale și logice pure, chiar dacă nu are nicio bază în realitatea obiectivă, legată de poziția epistemologică pe care o propune în filosofia sa teoretică conturată în Critica rațiunii pure Adică, conform cadrului filozofic al lui Kant, existența standardelor morale și etice și a comportamentului s-a bazat pe rațiunea însăși și există pentru noi, ca ființe umane, ca un produs secundar al faptului că suntem creaturi raționale, interdependente sociale Mai mult, el a susținut că existența acestor standarde morale și etice era bazată pe credința în nemurirea Sufletului, existența unui Dumnezeu binevoitor și existența ipotetică cel puțin a ceea ce el a numit cel mai înalt bine, un teoretic realitate în care toate ființele raționale se comportă conform rațiunii pure care, la rândul ei, s-a aliniat cu moralitatea perfectă În cele din urmă, putem găsi chiar multe paralele filozofice stoice în tradițiile filozofice orientale precum Yoga și Vedanta, unde pneuma, corporalismul divin și individual, ideea existenței unei facultăți de comandă care guvernează comportamentul uman, ideea de a trăi conform legilor a Naturii și a legii naturale, și chiar și ideea de creație eternă, păstrare și distrugere a universului în foc, adică incendiu, toate au paralele directe în conceptele yoghine de prăna, Brahman, Ătman, buddhi, dharma și ciclurile cosmice lui Brahma sau Yugas Deși nu putem urmări aceste motive orientale direct înapoi la originile stoice din Occident, asemănările lor filozofice și paralelele terminologice sunt remarcabil de asemănătoare În concluzie, în ciuda moștenirii clare împrumutate și sintetizate a stoicismului, școala filosofică a adus contribuții distincte, unice și de durată la filosofia propriu-zisă, etică, filozofie politică și teologie în Occident Și, în plus, unele dintre contribuțiile sale intelectuale unice, în special în domeniul eticii și epistemologiei (în special alegorezei), ne pot oferi baza pentru a avea o perspectivă mai incluzivă și holistică asupra disciplinelor aparent disparate ale Științei și Religiei chiar și astăzi Pentru o privire mai detaliată asupra cadrului și originilor filosofice practice ale lui Kant, a se vedea Rohlf, M ( ) "Immanuel Kant", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de vară ), Edward N Zalta (ed ) Vezi secțiunile relevante ale acestei lucrări pentru o privire mai detaliată asupra filozofiei indo-ariane și a Vedanta pg Teologia Reconsiderată pg Teologia Reconsiderată Două dintre cele mai influente tradiții filozofice grecești din antichitate, atât în perioada elenă, cât și în perioada influenței și dominației romane, au fost stoicismul și epicureismul, primul dintre care a exercitat o influență considerabilă asupra teologiei creștine timpurii, care la rândul său a fost influențată de Dezvoltarea teologică evreiască în același timp, observată în special în opera lui Philon al Alexandriei Sistemele filozofice stoic și epicureian supraviețuiesc până la noi în fragmente și bucăți în cea mai mare parte, în contrast cu sistemele și lucrările filosofice mai complete care supraviețuiesc până la noi din școlile platonice și peripatetice (Aristotel) De exemplu, filosoful și istoricul platonician (de mijloc) Plutarh din secolul al II-lea d Hr , care, de altfel, a fost și preot la Delphi, a scris destul de puține lucrări care critică stoicismul din care obținem perspective importante asupra filozofiei sale subiacente Găsim, de asemenea, materiale legate de stoicism și epicureism în lucrările biografului filozofic Diogenes Laertius din secolul al III-lea d Hr , care a fost autorul cărții "Viețile unor filozofi eminenti", un tratat cuprinzător care includea rezumate ample autobiografice și filosofice ale aproape tuturor filosofi și școli majore grecești antice - stoici, platonici și epicurieni fiind trei școli pe care le acoperă în detaliu Nu se poate ignora contextul socio-politic de bază care a condus aceste dezvoltări filozofice, cu adevărat științifice Odată cu apariția mai întâi a Imperiului Persan și apoi a Imperiului Macedonean în mijlocul și a doua jumătate a primului mileniu ВСЕ, vedem că se deschid liniile de comunicație, schimburi și rute comerciale care au făcut o punte între vechile populații macedoneni, romani, grecii, egiptenii, caldeenii (regiunea Palestina și Israelul de astăzi) și, desigur, perșii Epicentrele culturale și filozofice ale acestor dezvoltări au fost, așa cum sunt astăzi, formate în centrele urbane de învățare, mai ales, desigur, mai întâi în Atena, apoi în Alexandria, în nordul Egiptului, și apoi, la rândul său, la Roma, pe măsură ce cultura romană și latină a început să domine peisajul intelectual în primele câteva secole e n Alexandria în special a văzut dezvoltarea unei dezvoltări intelectuale și filosofice profunde, unde cei mai mulți, dacă nu toți dintre cei mai influenți filosofi și teologi antici au trăit și au studiat în mare măsură între secolul al II-lea ВСЕ și secolul al II-lea d Hr Aceasta a fost, desigur, casa marii Biblioteci din Alexandria, poate cea mai mare moștenire a lui Alexandru și locul unde Vechiul Testament ebraic a fost tradus în greacă, faimoasa Septuagintă (sau pur și simplu LXX) și unde creștinismul timpuriu a luat forma pentru prima dată ca reflectat în lucrări stimatul filozof evreu Filon din Alexandria (cunoscut și sub numele de Philo Judaeus) care a trăit și a scris în timpul lui Hristos, Clement din Alexandria, care a scris și predat în secolele al II-lea și al III-lea d Hr , și Origen, de asemenea, din Alexandria, care este se crede că a studiat cu Clement și a fost foarte influențat de acesta Clement și Origin au fost unii dintre primii teologi creștini care au interpretat Evangheliile în lumina tradiției filozofice elene, bazându-se pe opera lui Philo, care analizase și încapsulase înțelepciunea Vechiului Testament în lumina filosofiei elene Această perioadă a reprezentat o criză de dialog și dezvoltare teologică, poate cel mai bine descrisă ca epoca iluminismului a filozofiei în antichitate și nu este întâmplător că din această perioadă iese poate cea mai mare figură religioasă din istoria omenirii, Isus din Nazaret A fost o perioadă în care toate Deși Alexandru cel Mare a ajuns până în India în călătoriile sale și există referințe în multe dintre lucrările filozofice grecești antice ale gimnosofilor indieni (literal "înțelepți goi"), influența sistemelor filozofice indiene asupra Occidentului a fost minimale și marchează din perspectivă culturală și de dezvoltare intelectuală granița dintre Est și Vest care este cel mai frecvent trasată astăzi pg Teologia Reconsiderată tradiții religioase semnificative (filozofie) ale Mediteranei, Orientului Apropiat și Egiptului au fost asimilate de unele dintre cele mai bune minți din antichitate, o asimilare care a avut loc în același timp în care civilizația avansată începea să înflorească, iar limba și scrierea - și existența biblioteci extinse - au început să se manifeste în lumea antică, oferind filozofilor și istoricilor deopotrivă acces la largi întinderi de cunoștințe dintr-un peisaj cultural extins, oferind o perspectivă asupra istoriei și teologiei și științei care la acea vreme cuprindea teologia, care era de neegalat în toate din istoria omenirii până în acel moment Poate că nu este o exagerare prea mare să spunem că a fost o perioadă în care Rațiunea a început să ia proeminență asupra ritualului și mitului ca factor determinant predominant care a modelat gândirea religioasă, în care toate cunoștințele erau privite ca un singur sistem și un singur corp de lucrări care trebuie să stea împreună în mod coeziv și unde etica era considerată o ramură a științei la fel de importantă ca și fizica Aceasta este moștenirea grecilor antici către Occident Filosofii acestei ere au privit mitologia popoarelor antice, cosmologiile lor care erau învăluite în fabule și poezie epică, ca alegorii pentru ascensiunea Sufletului, nu ca povești adevărate care explicau funcționarea interioară a Naturii, așa cum ar fi făcut-o unii istorici moderni fă-ne să credem Acesta a fost "secretul" pe care îl păstrau preoții sectelor majore ale lumii antice, cu care filosofii studiau și ceea ce încercau să încapsuleze și să descrie în orice formă o considerau cea mai potrivită Platon a scris într-o formă de proză literară cunoscută sub numele de Dialog Socratic, ascunzând în mare măsură învățături mai abstracte și ezoterice, poate pentru că era îngrijorat că aceeași soartă a lui Socrate i-ar putea avea sau poate pentru că credea că înțelepciunea antică pe care încerca să o transmită a fost realizat cel mai potrivit învelit în alegorie și dialectică, astfel încât înțelepciunea și eleganța învățăturii, despre care el credea că este dincolo de cuvinte, să poată fi transmise cât mai bine posibil Aristotel a fost mai direct în abordarea sa, mai științific pentru cititorul modern și, probabil, din această cauză nu este foarte popular pentru omul obișnuit din antichitate, care încă mai avea o apreciere pentru mit și alegorie - cel puțin cu siguranță nu la fel de popular ca stoic și epicurean școli care au avut urmări semnificative în aristocrație și respectiv clasa de mijloc a antichității Odată cu proliferarea filozofiei elene în antichitatea clasică (occidentală) din secolul al III-lea î Hr până în primele câteva secole după moartea lui Isus și apariția creștinismului timpuriu, cele mai proeminente sisteme teo-filozofice din Mediterana sunt (în primul rând) platonismul mijlociu și stoicismul, ambele care informează creștinismul timpuriu în multe privințe - în special în Evangheliile canonice, care arată o influență filozofică elenă clară, deloc surprinzător În această perioadă a istoriei teologice din generațiile care au urmat morții lui Hristos, accentul se îndreaptă către interpretarea acestor cărți care au izvorât din tradiția din jurul vieții și învățăturile lui Isus din care a fost construit canonul Noului Testament de către Biserica primară, precum și în să întoarcă Vechiul Testament către care primii creștini s-au îndreptat pentru legitimitatea și istoricitatea lor, în contextul tradiției filozofice elene ferm stabilite, care fusese adoptată de comunitatea intelectuală și academică a lumii greco-romane În lucrările apologeților și teologilor creștini timpurii, găsim explorarea noțiunii de bine și de rău, soarta versus liberul arbitru, mântuirea, semnificația lui Hristos și a învierii sale, rolul înțelepciunii și al legii, Seneca, un om de stat roman din secolul I d Hr și împăratul roman Marcus Aurelius din secolul al II-lea d Hr sunt ambii adepți noti ai filozofiei stoice Vergiliu, faimosul autor al poemului epic despre întemeierea Romei, intitulat Eneida din secolul I î Hr , poetul și filozoful din secolul I î Hr Lucretius și Diogenes Laertius, istoricul și autobiograful secolului al III-lea î Hr , sunt toți asociați cu școala epicureană, ultimii doi autori fiind sursa multor informații despre epicureismul antic pg Teologia Reconsiderată etc așa cum se reflectă în canonul Vechiului Testament și în cărțile Noului Testament, toate în cadrul filozofic și metafizic al tradiției elene care a precedat-o În aceste faze timpurii ale creștinismului, înainte ca doctrina Trinității să fie stabilită de fapt, rolul rațiunii, ceea ce filosofii timpurii au numit în abstract Logos, începe să fie interpretat ca un fel de mână a lui Dumnezeu, ca să spunem așa Abia mai târziu, pe măsură ce doctrina Treimii devine mai matură și se stabilește ferm în ortodoxia creștină, Hristos însuși este privit ca o manifestare a acestui Logos în formă umană Acesta este așa-numitul "Cuvânt al lui Dumnezeu" care devine "trup" în Evanghelia după Ioan (care a fost scrisă în greacă, desigur, ca și toate Evangheliile) La început era Cuvântul, și Cuvântul era cu Dumnezeu și Cuvântul era Dumnezeu Același lucru a fost la început cu Dumnezeu Toate lucrurile au fost făcute de El; și fără el nu s-a făcut nimic din ceea ce a fost făcut În El era viața; iar viața era lumina oamenilor Și lumina strălucește în întuneric; iar întunericul nu l-a înțeles A fost un om trimis de la Dumnezeu, al cărui nume era Ioan Același a venit ca mărturie, ca să dea mărturie despre Lumină, pentru ca toți oamenii să creadă prin El El nu era acea Lumină, ci a fost trimis să dea mărturie despre acea Lumină Aceasta era adevărata Lumină, care luminează pe fiecare om care vine în lume El era în lume, și lumea a fost făcută prin El, și lumea nu L-a cunoscut El a venit la ai Săi, iar ai Săi nu l-au primit Dar tuturor celor ce L-au primit, le-a dat putere să devină fii ai lui Dumnezeu, chiar și celor ce cred pe numele lui: Care s-au născut nu din sânge, nici din voia cărnii, nici din voia omului, ci din Dumnezeu Și Cuvântul S-a făcut trup și a locuit printre noi (și am privit slava Lui, slava ca a singurului născut din Tatăl), plin de har și de adevăr Ioan a mărturisit despre el și a strigat, zicând: Acesta este cel despre care am vorbit: Cel ce vine după mine este înaintea mea, căci a fost înaintea mea Și din plinătatea Lui am primit toți, și har după har Căci Legea a fost dată de Moise, dar harul și adevărul au venit prin Isus Hristos Nimeni nu L-a văzut niciodată pe Dumnezeu, pe singurul Fiu născut, care este în sânul Tatălui, El L-a declarat În aceste versete inițiale ale lui Ioan, denumite uneori în mod colectiv "Prolog", găsim poate mai mult decât în orice alt loc din Noul Testament - în special în primele câteva versete - această interpretare filozofică elenă a semnificației lui ( evreiesc) Hristos așa cum este interpretat prin Logos, adică "Cuvântul" În acest pasaj des citat, vedem aici nu numai referiri foarte apropiate și analogi la Geneza , ci și o interpretare clasică stoică, sau poate mai bine spus o interpretare filozofică clasic elenă a nașterii și învățăturilor lui Isus, ignorând referirea la Ioan Botezătorul care joacă un rol central aici în mod clar în concepția lui Ioan de a pune scena pentru povestea vieții lui Isus Evangheliile după Matei, Marcu și Luca sunt Ioan - Versiunea King James De la https://www biblegateway com/passage/?search=John+ &version=KJV Geneza : - : "La început, Dumnezeu a creat cerurile şi pământul - Acum pământul era fără formă şi gol, şi întunericul era peste faţa adâncului Și Duhul lui Dumnezeu plutea peste suprafața apelor Și Dumnezeu a zis: "Să fie lumină!" Și era lumină Și Dumnezeu a văzut că lumina era bună și Dumnezeu a făcut să fie o depărtare între lumină și între întuneric Și Dumnezeu a numit lumina zi, și întunericul a numit noapte Și a fost seară și a fost dimineață, ziua întâi " Lexham English Bible, de la http://www biblegateway com/passage/?search=Genesis+ &version=LEB pg Teologia Reconsiderată cunoscute în mod colectiv sub denumirea de "Evangheliile sinoptice", deoarece împărtășesc multe din aceleași caracteristici și poveste, dar Evanghelia după Ioan, numită uneori "Evanghelia gnostică", este unică în concepția și interpretarea vieții și învățăturilor lui Isus, desenând perspective din tradițiile ezoterice și mistice din jurul adepților creștini timpurii, școli care au fost clasificate ca "gnostice" de către părinții bisericii creștine timpurii și apologeți și școli care s-au inspirat din tradiția filozofică elenă, în special școala platoniciană În contextul dezvoltării teologice creștine de mai târziu, vedem o schimbare clară de la punctul de vedere al supremației rațiunii asupra lui Dumnezeu și o concentrare mai mult pe mântuirea prin Hristos Tradiția aproape inversează prioritatea cu doctrina Treimii, unde rațiunea nu este culmea metafizicii așa cum este în tradiția neoplatonică destul de explicit și în tradiția peripatetică implicit, ci rațiunea, iarăși Logos sau ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de "Cuvântul", este privit ca un mediu prin care puterea Treimii se mișcă prin om și este personificat în Fiul lui Dumnezeu, Isus, care este unicul și singurul mântuitor al omenirii În explorarea acestei noțiuni despre ceea ce a ajuns până la noi ca "Cuvânt" în Noul Testament și canonul și teologia creștină, și locul ei în teologia tripartită a creștinilor (Trinitatea), este important să avem o noțiune clară cu privire la istoria și contextul termenului așa cum a fost folosit de autorul lui Ioan și semnificația acestuia în comunitatea filozofică din care a apărut în primele câteva secole după Hristos, în special în tradiția gnostică, care a fost ocolită de creștinii de mai târziu ca eretică, dar care a exercitat cel puțin o oarecare influență asupra dezvoltării teologice creștine timpurii, chiar dacă doar ca punct de referință pentru criticii săi Poate că cea mai concretă noțiune filosofică de Logos din tradiția iudeo-creștină poate fi găsită în lucrarea lui Philo din Alexandria (c î Hr - EC), alias Philo Judaeus, un filozof evreu care a sintetizat tradiția lui Moise așa cum este reflectată în Vechiul Testament direct în tradiția filozofică elenă, ajungând la ideea Logosului ca unul dintre principiile teologice și filosofice de bază pe care s-a bazat schema lui teologică, o schemă care l-a plasat pe Moise drept cel mai venerat și stimat dintre toți filozofii din antichitate Interesant este că lucrările lui Filon au fost conservate în principal în tradiția teologică creștină, în ciuda moștenirii sale evreiești și că scopul principal al învățăturilor sale a fost legitimarea și sinteza învățăturilor lui Moise (Pentateuh) în filozofia elenă, ajungând chiar atât de departe încât să sugereze că Tradiția filozofică greacă a împrumutat de la înțeleptul evreu mai degrabă decât să apară independent Lucrarea lui Philo poate fi clasificată aproximativ între exegeza și comentariul său din Vechiul Testament și tratatele sale mai filozofice care s-au ocupat de probleme filosofice mai clasice, cum ar fi etica, problema liberului arbitru, natura sufletului etc Un rezumat bun al doctrinei sale al Logosului și influența sa asupra dezvoltării teologice creștine ulterioare pot fi găsite în articolul din Enciclopedia de Filosofie pe Internet despre Philo: Doctrina esențială și cea mai dezvoltată din scrierile lui Philo de care se bazează întregul său sistem filosofic este doctrina sa despre Logos Prin dezvoltarea acestei doctrine, el a fuzionat conceptele filozofice grecești cu gândirea religioasă ebraică și a oferit fundația creștinismului, O mare perspectivă asupra dezvoltării filozofice gnostice timpurii a fost obținută odată cu descoperirea Bibliotecii Nag Hammadi în și cu traducerea ulterioară a textelor din aceasta În cele douăsprezece coduri de papirus legate în piele, care au fost descoperite ca parte a bibliotecii Nag Hammadi, erau în mare parte texte etichetate ca gnostice, dar și unele lucrări aparținând Corpus Hermeticum, precum și o traducere parțială a Republicii lui Platon, vorbind probabil cu mediul filosofic eclectic în cadrul căreia școlile filozofice și, la rândul lor, bibliotecile au evoluat în această perioadă de timp (circa secolul al IV-lea d Hr ) pg Teologia Reconsiderată mai întâi în dezvoltarea mitului creștin paulin și a speculațiilor lui Ioan, mai târziu în logosul creștin elen și doctrinele gnostice din secolul al II-lea Toate celelalte doctrine ale lui Philon se bazează pe interpretarea lui a existenței și acțiunii divine În versiunea Septuaginta a Vechiului Testament, termenul logos (ebraică davar) a fost folosit frecvent pentru a descrie cuvintele lui Dumnezeu (Geneza : , , ; : , ; Ps : ), acțiunea lui Dumnezeu (Zah : - ; Ps : ; Ps : ) și mesaje ale profeților prin care Dumnezeu a comunicat poporului Său voința Sa (Ier : - , : - ; Ezechiel : ; Amos : ) Logosul este folosit aici doar ca o figură de stil care desemnează activitatea sau acțiunea lui Dumnezeu Conceptul metafizic grecesc al Logosului este în contrast puternic cu conceptul de Dumnezeu personal descris în termeni antropomorfi tipici gândirii ebraice Philo a făcut o sinteză a celor două sisteme și a încercat să explice gândirea ebraică în termenii filozofiei grecești, introducând conceptul stoic al Logosului în iudaism În acest proces, Logosul s-a transformat dintr-o entitate metafizică într-o extensie a unei ființe antropomorfe divine și transcendentale și mediator între Dumnezeu și oameni Philon a oferit diverse descrieri ale Logosului Consensul general academic și savant pare să fie că lucrarea filozofică și alegorică (alegoreză) a lui Philo nu este neapărat inovatoare în sine, ci reflectă mai mult gândirea actuală în rândul savanților evrei din zilele sale Dar opera lui Philon a supraviețuit, păstrată din nou în primul rând prin tradiția teologică și filozofică creștină timpurie, care s-a sprijinit pe Philon pentru a stabili înțelepciunea și autenticitatea Vechiului Testament în contextul tradiției filozofice elene, care a fost curentul intelectual dominant al timp Philo Judaeus a fost un produs al crizei intelectuale din Alexandria despre care știm că avea legături puternice cu filosofia elenă, scrierile sale arată semne clare în acest sens Dar, în același timp, Philo este în primul rând un savant evreu Opera sa este o exegeză a tradiției, mitologiei și istoriei evreiești în lumina filozofiei elene care a fost considerată a fi reperul intelectual al vremurilor Lucrarea sa, în mare măsură, este menită să-l stabilească pe Moise drept unul dintre marii filozofi ai antichității, iar interpretarea sa alegorică a Genezei, de exemplu, urmează liniile tradiției filosofice grecești de interpretare alegoric a mitologiei, denumită în literatura academică alegoreză, o tradiție care era bine înființată pe vremea lui Filon Cu Philo Judeaeus avem totuși o ruptură semnificativă față de interpretarea evreiască mai ortodoxă a Vechiului Testament Această narațiune teologică și istorică evreiască veche este surprinsă în Vechiul Testament (ebraic) și acoperă istoria poporului evreu aproximativ din î Hr până în î Hr sau cam asa ceva Începe din momentul creației până la lumea bărbatului/femei primordiale și a expulzării lor din Grădina Edenului, așa cum este descrisă în Geneza, cu care majoritatea sunt familiarizați și apoi trece la descrie istoria și descendența poporului evreu până la vremea lui Moise, marele profet al poporului evreu și figura principală și presupusul autor al primelor Cinci Cărți ale Vechiului Testament, numite uneori Pentateuh în tradiția istorică greacă Narațiunea descrie exodul poporului evreu din Egipt, condus la libertate Internet Encyclopedia of Philosophy, Philo of Alexandria (c BC- CE) intrare http://www iep utm edu/philo/#H pg Teologia Reconsiderată bineînțeles de Moise însuși, până la formularea statului Israel și construirea Primului și celui de-al Doilea Templu în prima jumătate a primului mileniu î Hr Această lungă perioadă a istoriei evreiești se încheie efectiv cu viața și vremurile lui Isus din Nazaret, viața și învățăturile sale și interpretarea (ortodoxă) a acestora, desigur, surprinsă în scriptura Noului Testament, lucrări care reflectă o influență elenă semnificativă nu doar din punct de vedere lingvistic (au fost scrise în greacă folosind limba greacă) dar și filozofic, deoarece teologii ulterioare încorporează rolul misterios al Hristosului viu în tradiția lor monoteistă abraamică, adică intră în creștinism Toată această istorie, reprezentând descendența și încercările și credința poporului evreu, este surprinsă în Vechiul Testament, în ebraică, și în ea găsim principiile de bază ale credinței iudaice care decurg în mare parte din legământul pe care Iahve îl face cu Moise atunci când conduce poporul evreu din Egipt, adică cele Zece Porunci, și introducerea Torei sau "legii", care este cuprinsă în primul rând în cele Cinci Cărți ale lui Moise și este stabilită pentru a ghida poporul evreu, un popor care se distinge prin istoria lor lungă de încercări și necazuri și exil din și restabilirea patriei lor în Israelul modern și relația lor de trei mii de ani cu Templul din Ierusalim, un loc care nu numai că joacă un rol semnificativ în Vechiul Testament, ci și desigur, continuă să joace un rol semnificativ în politica din Orientul Mijlociu și astăzi În Tora găsim semințe ale tuturor religiilor avraamice care sunt atât de răspândite în lume astăzi, reprezentând mai mult de două treimi din populația globală Dar această istorie și cultură, limba (ebraica), mitologia etc devin profund elenizate începând cu secolul al III-lea î Hr după ce Alexandru cel Mare a cucerit Israelul/Iudeea și încorporează pământul în Imperiul Macedonean, marcând începutul perioadei de Influența greacă asupra Orientului Mijlociu și Africii de Nord (în primul rând Egiptul) și stabilirea bazelor sociale și politice pentru civilizația occidentală Acest proces de elenizare a iudaismului, care pune bazele interpretărilor ulterioare ale vieții și învățăturilor lui Isus din Nazaret și apariția creștinismului, are în esență două transformări paralele care au loc în ultima jumătate a primului mileniu î Hr Prima cale este reprezentată de scrierile care sunt acceptate în cadrul comunității evreiești ortodoxe care reflectă interpretări (relativ ulterioare) ale Torei Aceste texte au fost scrise în principal în ebraică (și într-o măsură mai mică în aramaică ca și în cărțile ulterioare, cum ar fi Daniel și Ezra) și au fost ultimele lucrări care au fost încorporate în canonul evreiesc ca Ketuvim (Scrieri) între secolul I î Hr secolul al II-lea d Hr Aceasta este așa-numita tradiție a Înțelepciunii care are rădăcini iudaice, dar este în esență adoptată și încorporată în tradiția creștină, deși transformată teologic și în alt mod în doctrina Treimii și îndumnezeirea lui Isus A doua cale paralelă a elenizării teologiei iudaice are loc în primul rând în Alexandria și începe cu comanda traducerii Vechiului Testament din ebraică în greacă propriu-zisă, o lucrare comandată de dinastia Ptolemaică care are loc începând cu secolul al II-lea î Hr presupus de șaptezeci de savanți evrei - de unde și numele dat lucrării, adică Septuaginta, sau pur și simplu LXX) Importanța durabilă a acestei traduceri nu poate fi exagerată, deoarece reprezintă nu doar începutul disponibilității directe a istoriei și teologiei evreiești în lumea elenă, ci și începutul interpretării teologiei iudaice în cadrul filosofic grecesc mai modern și mai larg acceptat care evoluase independent de cultura semitică/ebraică timp de cel puţin o mie de ani Din tradiția LXX provine nu numai influentul teolog pseudo-creștin Philo Judaeus, ci și din care Noul Testament și interpretarea sa asupra vieții și învățăturilor lui Isus sunt construite și se odihnesc pe deplin pg Teologia Reconsiderată LXX a clasificat o bună parte din ceea ce mai târziu urma să fie încorporat în Ketuvim drept "Cărțile înțelepciunii", o clasificare care decurge în principal din cauza influenței filosofice elene semnificative care este afișată, care marchează o îndepărtare de la canonul evreiesc anterior, caracterizat în primul rând prin rolul pe care Înțelepciunea (în grecescul оофіа sau sophia) îl joacă ca una dintre trăsăturile definitorii ale istoriei și teologiei iudaice Cărțile lui Iov, Psalmi, Proverbe, Eclesiastul și Cântarea Cântărilor care fac parte din Ketuvim se încadrează în această categorie de literatură înțelepciunii, împreună cu Sirah și Cartea Înțelepciunii care au fost incluse în LXX și, prin urmare, în aproape toate creștinele Literatura Vechiului Testament, dar nu sunt incluse în Vechiul Testament evreiesc, adică Tanakh O descriere bună a acestei tradiții de înțelepciune în narațiunea istorică și teologică evreiască poate fi găsită din enciclopedia evreiască online: În principal, înțelepciunea a fost foarte apreciată și căutată cu ardoare în timpul celui de-al Doilea Templu, iar înțelepții au devenit învățătorii tinerilor și modelele celor bătrâni O vastă literatură înțelepciunii, din care s-ar fi putut pierde mari părți, a apărut în continuarea Proverbelelor lui Solomon Ecclesiasticus (Sirah) se dovedește, la analiză, a fi o compilație de scrieri care aparțin parțial unei generații mai vechi; și Testamentele celor Doisprezece Patriarhi, pe care cercetările recente le-au revendicat pentru literatura evreiască, pot fi, de asemenea, clasificate printre aceste cărți de înțelepciune În toate aceste cărți înțelepciunea este lăudată și învestită cu atribute divine (Ecclus [Sirah] i - , iv - , li - , și mai ales xxiv - , unde este identificat cu legea lui Moise; Test Patr , Levi, ; Enoh, xlii - ) Cartea despre astronomie și cosmografie din scrierile lui Enoh este descrisă ca înțelepciune cerească (Enoh, xxxvii , xlix - , lxxxii - ; comp Bookof Jubilees, iv , xxi ) și Vindecarea lui Noe (Bookof Jubilees, x ) aparține aceleiași clase Sub influența filozofiei grecești, înțelepciunea a devenit un agent divin cu caracter personal (Înțelepciunea vii - ), astfel încât Filon o numește fiica lui Dumnezeu, "mama Cuvântului creator" ("De Profugis", §§) , ), în timp ce, ca principiu creator al lumii, înțelepciunea apare în Targ Da către Gen i (comp Hag b; Gen R i , unde Tora ia locul înțelepciunii; vezi și midrașul din Prov iii în Jellinek, "BH" ii - , v - ) În gnosticismul creștin și neamuri, înțelepciunea a devenit centrul speculațiilor (vezi Gnosticismul) Așa-numita Carte a patra a Macabeilor, o predică filozofică despre stăpânirea de sine cu referire la cei șapte fii martiri ai eroinei Macabei, este o altă contribuție la literatura înțelepciunii elene Această tradiție a Înțelepciunii, care își are din nou rădăcinile în filosofia evreiască, reprezintă la un nivel foarte elementar o sinteză a gândirii filozofice elene și a iudaismului, cu unele legături puternice care pot fi trase, în special cu Cartea Înțelepciunii sau Înțelepciunea lui Solomon și Isis , zeița egipteană antică care a fost asociată cu tronul și regalitatea, viața veșnică și mântuirea, lumina și ordinea - Ma'at egiptenilor, kosmos și/sau Nomos grecilor și Tora evreilor - toate caracteristicile care sunt atribuite la înțelepciunea din scripturile Vechiului Testament, din nou în special în Cartea Înțelepciunii, care este o lucrare destul de târzie (secolul I e n ) Deși la prima vedere această ușoară schimbare a accentului în interpretarea și analiza Torei în Sirah și Cartea Înțelepciunii sunt denumite deuterocanonice, un termen folosit pentru a descrie anumite pasaje sau cărți din Vechiul Testament creștin care nu sunt incluse în Biblia ebraică/evreiască propriu-zisă Jewish Encyclopedia, intrarea pe WISDOM - http://www jewishencyclopedia com/articles/ -wisdom Pentru o relatare detaliată a asemănărilor și paralelelor dintre Isis și Sophia în Cartea Înțelepciunii, a se vedea Isis andsophia în Cartea Înțelepciunii, Harvard Theological Review de John S Kloppenborg ( ), , pp - și pentru mai multe imagine generală a literaturii de înțelepciune din perioada celui de-al doilea templu pg Teologia Reconsiderată un cadru filozofic pseudo-elenic, deși simplificat, ar putea părea lipsit de importanță, marchează nu numai începutul unei noi faze a exegezei evreiești, ci stabilește și cadrul filozofic din care se construiește creștinismul în toate formele sale, inclusiv gnosticismul Acest atribut al mântuirii Sophiei, care apare ca o temă consecventă în comentariile și interpretările evreiești din Vechiul Testament ale perioadei a celui de-al doilea templu, deoarece Iahve personificată ca Sophia este privită ca salvatoarea evreilor, împreună cu asocierea ei cu lumina, ordinea și Soarele , este de a câștiga o tracțiune semnificativă în tradiția gnostică care prinde rădăcini după moartea lui Isus și viața și învățăturile sale sunt adoptate și interpretate de diferite școli și secte din întreaga Mediterană, în special în Alexandria, care este sursa multor secte gnostice care sunt răspândite în primele câteva secole după ce Isus a fost răstignit și înainte ca ortodoxia creștină să ia contur Toată literatura "evreiască" care există din această perioadă - de la Cărțile de înțelepciune care vin până la noi ca parte a literaturii Vechiului Testament, care personifică înțelepciunea ca agent al mântuirii, ordinii și cunoașterii pentru evrei, până la lucrarea de Philo Judaeus, filozoful și teologul care a aplicat o lentilă filosofică elenă clasică interpretării Vechiului Testament, lui Josephus istoricul evreu care a interpretat tradiția evreiască dintr-o perspectivă istorică pentru greci și romani în timpul secolului I CE - a stabilit bazele teologice și intelectuale, a pus scena, parcă, pentru interpretarea vieții și a învățăturilor lui Isus din Nazaret și a oferit bazele teologice și istorice ale creștinismului O mișcare "religioasă" și teologică, destul de ironic, care s-a abătut semnificativ de la prevalența adevărului și a ordinii ca elemente metafizice și filozofice principale, așa cum fuseseră atât de bine stabilite de greci (și într-o măsură mai mică de evrei), până la ascensiunea în prevalența rolului mântuirii și vieții veșnice, prin Hristos, ca principii de bază ale credinței și teme din Calea înțelepciunii: Eseuri în onoarea lui Bruce K Waltke (Grand Rapids: Editura Zondervan), pg - - capitolul "Înțelepciunea lui Solomon și interpretarea biblică în perioada celui de-al doilea templu" Iosifus a fost o altă figură intelectuală importantă în această elenizare a iudaismului, care a fost valorificată de Părinții și teologii Bisericii Creștine timpurii El a fost un cărturar și istoric evreu din secolul I d Hr care a luptat inițial împotriva Romei în timpul Primului Război evreo-roman ( d Hr ), când al doilea templu evreiesc din Ierusalim este distrus, dar mai târziu este adoptat de împăratul roman Vespasian mai întâi ca ostatic și apoi ca interpret și apoi a acordat mai târziu libertatea În prima sa lucrare majoră intitulată Războiul evreiesc sau războiul din Iudeea, Josephus relatează luptele evreilor din Iudeea de la capturarea Ierusalimului de către conducătorul seleucid (grec) Antioh al IV-lea Epifan în î Hr până la căderea și distrugerea Ierusalimului în CE de către romani A doua sa lucrare majoră, care este scrisă în limba greacă și este adesea citată de teologii creștini ca dovadă pentru istoricul Isus, precum și pentru Ioan Botezătorul, se intitulează Antichities of the Jews (circa e n ) și acoperă istoria evreiască din Grădina lui Eden până în secolul d Hr Războiul evreiesc împotriva Romei Ultima sa lucrare majoră care există este intitulată Against Apion și este o apărare a iudaismului ca religie și filozofie clasică și se adresează detractorilor și criticilor credinței evreiești care erau răspândite la acea vreme, în special lui Apion și Manetho pg Teologia Reconsiderată TOATE TOATE TOATE TOATE CE CE Figura : Dezvoltarea teo-filozofică elenă în Antichitate pg Teologia Reconsiderată Cu tradiția și cultura filozofică elenă ferm plantată în Mediterana în ultimele secole ВСЕ și în secolul I d Hr , vedem o schimbare drastică în gândirea teologică și filosofică, în timp ce înțelepții, misticii și filozofii deopotrivă încearcă să dea un sens mai mult decât viața figură și poveste care ajunge să fie asociată cu Isus din Nazaret În primele câteva secole după moartea sa, avem mai multe fluxuri diferite de gândire care apar ca o reacție la, și pentru a încerca să interpreteze, viața și învățăturile sale în contextul concepțiilor teologice, religioase și filozofice predominante Deși nu este ușor să încadrezi aceste fluxuri diferite de gândire în doar câteva categorii - fiecare școală sau sectă a avut propria interpretare și interpretare unică - este convenabil pentru scopurile discuției noastre să tragem granița dintre trei categorii de școli de gândire, toate acestea au adoptat abordări diferite în integrarea și interpretarea vieții și a învățăturilor lui Hristos în propriile lor sisteme de credință și învățături - și anume gnosticismul și creștinismul, ambele îl consideră pe Isus ca un mare profet și salvator, dar care diferă semnificativ în ceea ce privește modul în care se potrivește el restul ordinii cosmologice și cum să-l încadreze în tradiția evreiască care l-a precedat, apoi pe frontul filosofic grecesc neoplatonismul care ia torța de la restul școlilor filozofice grecești după ce creștinismul prinde rădăcini și deși nu recunoaște pe Isus ca profet sau salvator în orice fel, evoluează în continuare paralel cu creștinismul și influențează dezvoltarea teologică a creștinismului t în mare măsură Toate aceste fluxuri de dezvoltare teo-filozofică arată o influență filozofică elenă marcată, iar lucrările care au supraviețuit din aceste tradiții au fost aproape în întregime transcrise în greacă, vorbind despre tradiția intelectuală continuă și cu totul "greacă" din care sunt, fără îndoială, o parte integrantă În cazul tradițiilor creștine și gnostice în mod specific, așa cum au evoluat în primele câteva secole după ce Isus a fost crucificat, ele caută să stabilească credibilitatea și adevărul lui Hristos și să-l plaseze în teologia predominantă a vremii Teologii și apologeții creștini timpurii au folosit tradiția ebraică și descendența lui Moise în acest scop, desigur , în timp ce gnosticii au privit o înclinație mai ezoterică și mai mistică în ceea ce privește interpretarea lui Isus ca manifestare a divinului și prin care cunoașterea și adevărul în și de la sine puteau fi "văzute", împrumutând în multe privințe elementele cele mai ezoterice și mistice ale tradiției filozofice elene, dintre care multe se regăseau în școala platoniciană În timp ce gnosticii au influențat teologia creștină timpurie, dintre care rămășițe pot fi găsite în Evanghelia după Ioan, de exemplu, principiile ei au fost în cele din urmă respinse de Biserică În paralel cu aceste școli teo-filosofice "creștine", pentru a folosi un sens mai larg al termenului și unul care include doctrinele creștine timpurii și fluxurile de gândire care au fost în cele din urmă considerate erezie de către Biserică, așa cum este stabilit și rafinat în Secolele al III-lea, al IV-lea și al V-lea d Hr , avem un fel de renaștere a gândirii platonice, care este denumită în mod clasic "neoplatonism", o tradiție filosofică care privea mai mult sau mai puțin filozofiile lui Aristotel și Platon, precum și filozofia elenă tradiția în sens mai larg, pentru a reflecta un întreg coeziv, mai degrabă decât ca școli de gândire concurente sau contradictorii Se presupune că neoplatoniștii s-au bazat pe învățăturile nescrise ale lui Platon ca bază pentru această viziune filozofică mai incluzivă Aceste învățături, după cum spune tradiția, au fost transmise oral direct de la Platon însuși A se vedea capitolul din această lucrare despre elenizarea iudaismului pentru detalii despre această sinteză a filozofiei elene și a exegezei Vechiului Testament, în special a lui Philo Judaeus, precum și literatura asociată "Înțelepciunii", adică sophia, care devine și ea parte integrantă a tradiţiei teo-filozofice evreieşti timpurii Pg- Teologia Reconsiderată studenților și adepților săi și, într-o oarecare măsură, a transmis, cel puțin, puncte de vedere și convingeri subtil diferite, care s-au îndepărtat de învățăturile standard, publice (și scrise) ale lui Platon, așa cum se reflectă în dialogurile sale, care au fost larg răspândite în antichitate Tradiția neo-platonică a evoluat foarte mult alături de și a fost influențată de creștinismul timpuriu, reprezentând ultimul efort de apărare a tradiției teo-filozofice elene de atacul și răspândirea monoteismului ortodox, așa cum se manifestă mai întâi cu creștinismul din curs și apoi transformându-se în vărul său arab, Islam Tradiția a încorporat, de asemenea, unele dintre firele antice ale misticismului și ezoterismului și în învățăturile și practicile lor Neoplatonismul ca tradiție teo-filozofică este poate cel mai bine cunoscut în cele din urmă nu numai pentru înclinația lor mistică, ci și pentru doctrina emanării universale din Unul sau Binele, un principiu metafizic care joacă un rol important în creație narațiunea Timaeusului lui Platon, echivalentul metafizic al formei formelor care se manifestă în lume prin Intelectul Divin, sau Nous, aproximativ echivalent cu rolul jucat de Demiurgul lui Platon care este principiul antropomorf care produce "Sufletul Lumii" în Timeu Logosul teo-filozofic, de exemplu, nu a fost în nici un fel o invenție creștină, principiul având o istorie lungă în tradiția teo-filozofică elenă, începând nu doar cu Philo Judaeus, ci chiar și până în perioada filosofică elenă clasică cu stoicii, unde Logosul a fost nu numai un important principiu de ordonare teologic, metafizic și cosmologic, ci o caracteristică de bază și fundamentală a filozofiei în sine ca disciplină rațională Acest principiu teo-filozofic fundamental elen, adică Logos, se transformă în acest concept al Intelectului Divin în tradiția teo-filozofică neoplatonică, adică Nous, care asigură puntea metafizică și principiul de ordonare universal de bază (animat sau spiritual), între Creatorul, Demiurgul sau Dumnezeu și creația sa - Sufletul Lumii Platonic care corespunde aproximativ Duhului Sfânt creștin Este destul de bine stabilit că aceste idei, filozofia elenă în general și în special gândirea neoplatonică, au influențat puternic nu numai teologia creștină, ci și metafizica ei subiacentă De fapt, mulți savanți cred, și cu siguranță există un argument puternic de făcut, având în vedere asemănările intelectuale, metafizice și teologice, că noțiunea de Treime - ca Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt desigur - nu era atât de mult o contribuție unică a primilor creștini, atât cât o construcție teologică și metafizică împrumută și renovată fundamental elenică, neoplatonică Cei mai influenți dintre "neoplatoniști" au fost Plotin ( - d Hr ), elevul său Porfirie ( - d Hr ) și poate cel mai proeminent Proclus ( - d Hr ) În timp ce neoplatonismul ca școală de gândire nu a fost neapărat "anticreștin", a fost calificat de "păgân" de către Biserică, iar după Plotin centrul de greutate pentru ceea ce considerăm filozofia "greacă" s-a mutat spre est, spre lumea arabă, reluat ulterior după apariția și proliferarea Islamul prin așa-numita falșafa, denumirea adoptată de filosofii musulmani care, în traducerea arabă, considerau și tradiția filosofică elenă mai degrabă un întreg integral decât școli concurente În special în manifestarea sa, așa cum se reflectă în învățăturile și scrierile lui Plotin ( - d Hr ) - Unul, Intelectul și Sufletul ca un fel de triumvirat metafizic, adică o trinitate teo-filozofică Pentru mai multe despre influența neoplatonică asupra doctrinei creștine a Trinității în special, a se vedea Tuggy, Dale, "History of the Trinitarian Doctrines" (Supplement to Trinity), The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Winter Edition), Edward N Zalta (ed ), URL = https://plato stanford edu/entries/trinity/trinity-history html - pag - A se vedea capitolul din această lucrare despre Mahomed, Coranul și Aristotel pentru o privire detaliată asupra continuității gândirii filozofice grecești, adică elene, și a cercetării tradiției filozofice arabe, adică falșafa pg Teologia Reconsiderată Deși este ușor de criticat interpretarea ortodoxă standard și canonizarea Părinților Bisericii Creștine timpurii, când ne uităm la școlile, învățăturile și cărțile existente care au fost predominante în primele câteva secole după Hristos, se poate vedea cu siguranță de ce doctrinele gnostice, cu accentul lor asupra cunoașterii și realizării directe, adică gnoza sau "cunoașterea" (de la verbul grecesc "a ști"), a reprezentat un fel de amenințare pentru ceea ce în cele din urmă a devenit interpretarea mai ortodoxă a creștinismului, care se concentra pe harul mântuitor al lui Hristos și pe cea mai literală interpretarea parcă a "Cuvântului" lui Dumnezeu Această tradiție a subliniat nu numai răstignirea și învierea sa ca dovadă a nemuririi Sufletului, ci și ca singurul mijloc prin care indivizii puteau fi "mântuiți" Ca parte a acestei poziții teologice care sa dezvoltat în primele câteva secole după moartea lui Hristos, școlile și tradițiile filosofice gnostice și "păgâne" au fost respinse și un set specific de texte și cărți care reflectau acest sistem de credință în jurul lui Hristos, Mântuitorul omenirea a fost în cele din urmă stabilită în ceea ce astăzi este versiunea canonică a Bibliei Acest text include, desigur, Pentateuhul sau Cele Cinci Cărți ale lui Moise împreună cu alte cărți ale Vechiului Testament, împreună cu cărțile selectate ale Noului Testament, ale căror Patru Evanghelii - Matei, Marcu, Luca și Ioan - reprezintă inima Paralel cu crearea "Canonului creștin", așa cum spunea, o interpretare standard a acestor texte, adică teologia creștină ortodoxă, s-a dezvoltat și a fost de asemenea stabilită, toate evoluând odată cu înființarea și înflorirea Bisericii însăși Doctrina adoptată de Biserica primară, deoarece toate centrele păgâne de închinare și școlile au fost efectiv interzise, persecutate și scoase în afara legii (în mod ironic, la fel cum au fost școlile creștine timpurii) centrată în jurul doctrinei Tatălui, a Fiului și a Duhului Sfânt și unirea lor în concept - ceea ce a fost stabilit ca principiul homoousios sau ipostasis de către primii Părinți ai Bisericii Creștine, care denotă unitatea Treimii în substanță sau în persona Viziunea creștin-ortodoxă asupra interpretării lui Hristos și a relației sale cu Tatăl și cu Duhul Sfânt, cei trei stâlpi ai credinței creștine ortodoxe, a fost stabilită pentru prima dată în primul Sinod de la Niceea ( e n ), care și-a propus, printre altele, să stabilească poziția Bisericii asupra relației teologice precise dintre Dumnezeu Tatăl și Fiul Său, Hristos și Duhul Sfânt, cele trei aspecte diferite ale Treimii care erau aspecte diferite ale unicului Dumnezeu adevărat Procedând astfel, acești teologi creștini timpurii nu numai că au stabilit canonul creștin ortodox, ci au conturat și în mod destul de specific granițele teologice acceptate ale credinței creștine ortodoxe, stabilind în termeni siguri care școlile de gândire și doctrinele "creștine" preexistente urmau să fie fi considerat eretic care desigur a inclus școlile gnostice printre altele Crezul de la Niceea din s-a reunit datorită, în mare măsură, a ceea ce istoricii moderni se referă ca fiind "polemica ariană care afecta și diviza Biserica primară la acea vreme și era preocupată de modul în care cele trei aspecte spirituale principale ale lui Dumnezeu - din nou Dumnezeu Tatăl , Fiul și Duhul Sfânt - urmau să fie interpretate în contextul teologiei monoteiste care, desigur, era și un semn distinctiv al gândirii creștine timpurii Întrebarea era în esență cum erau Dumnezeu Tatăl, Isus Fiul și Duhul Sfânt - toate temele și aspectele principale ale divinității, despre care s-a vorbit destul de clar nu doar în Evanghelii, ci au pătruns în restul cărților creștine de bază, trebuiau privite în relație între ele Erau oare una și aceeași substanță? Doar nume diferite de aceleași lucruri? Aspecte diferite ale aceluiași principiu? Sau erau aspecte fundamental diferite cu semnificație ontologică diferită? pg Teologia Reconsiderată Deși acest lucru poate părea ca o despărțire pentru savantul sau studentul de religie din zilele noastre, sau pentru cineva care este interesat de dezvoltarea creștinismului timpuriu pur și simplu dintr-o perspectivă academică, pentru autoritățile Bisericii în curs de dezvoltare și formare timpurie, acestea au fost absolut probleme critice pentru supraviețuirea acestuia Dacă nu puteau fi de acord cu privire la modul de interpretare a mesajului lui Hristos, nu puteau fi de acord cu privire la ce texte ar trebui considerate ortodoxe și standard și care nu, însăși supraviețuirea Bisericii era în pericol Ei aveau nevoie nu doar de un singur set de lucrări și cărți care urmau să fie folosite și diseminate de Biserică, ci și de un mesaj și interpretare consecventă - și coerentă - a textelor centrate în jurul lui Isus, desigur, pentru a consolida și a stabili autoritatea și puterea Bisericii ca proprietară, parcă a soliei lui Hristos și a mijloacelor prin care "creștinii" urmau să fie mântuiți Acești factori motivatori ai Bisericii primare trebuie să fie ținuți în minte atunci când ne uităm la istoria dezvoltării canonului timpuriu al Bibliei și a teologiei sale asociate, Crezul de la Niceea fiind un exemplu perfect în acest sens În ciuda sutelor de ani de gândire filosofică care au precedat ascensiunea creștinismului și chiar și cu câteva secole de interpretare a filozofiei evreiești în lumina concepțiilor filozofice grecești predominante, adică așa-numita tradiție a înțelepciunii, care a avut un rol și un loc clar pentru profeți și înțelepților, nu a existat nici un cadru teologic pentru existența unui om care să fie echivalent teologic cu Dumnezeu, punând sub semnul întrebării mortalitatea în sine și "unitatea" sau unitatea lui Dumnezeu care fusese clar stabilită metafizic de ceva timp în limba greacă tradiție filozofică Cadrul metafizic pur și simplu nu a existat și, fără îndoială, una dintre cele mai mari provocări ale Bisericii timpurii a fost să găsească cum să rezolve această diferență din punct de vedere teologic, rămânând în continuare fidelă mișcării filozofice grecești, care devenise larg acceptată ca reper intelectual pentru orice teologie sistem Crezul de la Niceea însuși, care a fost stabilit în , a fost îmbunătățit și modificat oarecum în Primul Sinod de la Constantinopol din , iar în acest credo avem forma precisă a doctrinei Treimii care supraviețuiește până la liturghia creștină chiar și în prezent și în esență definește creștinismul ortodox Deși există diferite variante, deoarece toate există în traducere în engleză, deoarece crezurile în sine au fost definite în greacă, latină și armeană, avem mai jos versiunea în limba engleză care a fost adoptată de Biserica Episcopală în și care păstrează toate principalele, proeminente Caracteristicile crezului așa cum a fost stabilit cu aproximativ de ani în urmă: Credem într-un singur Dumnezeu, Tatăl, Atotputernicul, făcător al cerului și al pământului, al tuturor celor văzute și nevăzute Credem într-un singur Domn, Iisus Hristos, singurul Fiu al lui Dumnezeu, născut veșnic din Tatăl, Dumnezeu din Dumnezeu, Lumină din Lumină, Dumnezeu adevărat din Dumnezeu adevărat, născut, nu făcut, dintr-o singură Ființă cu Tatăl Prin el s-au făcut toate lucrurile Pentru noi și pentru mântuirea noastră S-a coborât din ceruri: prin puterea Duhului Sfânt S-a întrupat din Fecioara Maria și S-a făcut om De dragul nostru a fost răstignit sub Pontiu Pilat; a suferit moartea și a fost îngropat A treia zi a înviat, conform Scripturilor; S-a înălțat la cer și stă la dreapta Tatălui El va veni din nou în slavă să judece pe cei vii și pe cei morți și împărăția lui nu va avea sfârșit Credem în Duhul Sfânt, Domnul, dătătorul de viață, care purcede din Tatăl și Fiul Cu Tatăl și cu Fiul este închinat și slăvit El a vorbit prin Profeți pg Teologia Reconsiderată Credem într-o singură Biserică sfântă, catolică și apostolică Recunoaștem un singur botez pentru iertarea păcatelor Așteptăm învierea morților și viața lumii viitoare Amin Asta este pe scurt, credința și doctrina creștină așa cum sunt și astăzi Și se poate vedea de ce a fost necesar ca Părinții Bisericii Creștine timpurii, sau cel puțin de ce s-au simțit obligați, să stabilească și să contureze atât de explicit crezul creștinismului - ei doreau să oprească fracțiunile din Biserica Creștină timpurie care amenințau să se risipească și, în cel mai rău caz, să destabilizeze însăși Biserica primară, una căreia i-au trebuit secole să se întemeieze și făcuse acest lucru la amenințarea cu moartea și persecuția de către majoritatea primilor creștini, mulți dintre care fuseseră ostracizați și chiar uciși pentru că își mărturiseau credința Lăsând deoparte dezbaterea semantică cu privire la cuvintele alese pentru Crez pe măsură ce acesta se stabilește și dezbaterile teologice care stau la baza, care au fost în mare măsură puse în pat cu stabilirea Crezului, ceea ce merită luat în considerare și privit la -tradițiile creștine timpurii standard, care cad liber sub umbrela gnosticismului, precum și personajele și profesorii care au jucat un rol în formarea interpretării standard ortodoxe a lui Hristos, care a ajuns să fie încapsulată în acest Crez care formează fundamentul teologic al creștinismului chiar până în ziua de azi Pentru că, deși obținem consens în familia teologică creștină prin adoptarea Crezului, pierdem simțul exprimării individuale, al noțiunii de percepție și cunoaștere directă a divinului - adică gnoză - care stătea în inima tradițiilor gnostice care au fost proeminente în primele câteva secole după moartea lui Isus și care au provenit în mare măsură din cultele misterelor grecești care au rămas încă oarecum populare în întreaga Mediterană până când au fost persecutați pentru prima dată în ultima parte a domniei lui Constantin cel Mare (împăratul roman) din până în d Hr ) și apoi a fost scos în afara legii în timpul domniei, fiul lui Constantin, Constanțiu al II-lea (împărat roman între și ) Nimic nu se câștigă fără să se piardă ceva și, cu siguranță, acesta este cazul în consolidarea crezului teologic al creștinismului ortodox timpuriu, o mișcare teologică care s-a născut pe spinarea persecuției fraților săi și a tradițiilor teologice concurente, dintre care multe aveau descendențe care s-a întors adânc în antichitate Să începem trecerea în revistă a modului în care a apărut creștinismul ortodox, care, la rândul său, a condus la formarea acestui Crez care definește poziția teologică creștină ortodoxă în cea mai mare parte, analizând dezvoltarea unora dintre Părinții Bisericii Creștine timpurii și, făcând acest lucru putem vedea cum arătau școlile și interpretările concurente ale vieții și vremurilor marelui profet Isus din Nazaret și de ce diferitele școli nu erau de acord cu privire la punctele pe care le-au făcut și ce forțe au condus consolidarea sistemelor de credință în creștinismul ortodox și în transforma suprimarea și distrugerea totală a perspectivelor concurente și a disciplinelor și școlilor filozofice http://en wikipedia org/wiki/English versions of the Nicene Creed Aici folosim Părinții Bisericii Creștine în sensul cel mai larg al termenului pentru a desemna acei teologi și savanți timpurii, filozofi în cea mai mare parte, a căror activitate a influențat într-un fel sau altul dezvoltarea creștinismului timpuriu, indiferent dacă sunt sau nu considerați ca să fie Părinți ai Bisericii prin Biserica însăși Origen din Alexandria este un astfel de exemplu, care, la fel ca Philo Iudeu, au exercitat o influență profundă asupra Bisericii primare din punct de vedere teologic și filozofic, chiar dacă, din nou, au fost sau nu sunt recunoscuți de Biserica însăși ca un așa-numit "Părinte al Biserica" din orice motiv pg Teologia Reconsiderată Principalele figuri ale acestui creștinism timpuriu (ortodox) sunt Iustin Martirul (c - d Hr ), Clement din Alexandria (c - d Hr ), elevul său Origen tot din Alexandria (Origen din Alexandria) (c - d Hr ) și apoi, bineînțeles, Sf Augustin, sau Augustin din Hipona ( - d Hr ) ale cărui lucrări cele mai importante Orașul lui Dumnezeu și Mărturisiri au ajuns să fie considerate ca unele dintre literatura clasică standard a doctrinei creștine (occidentale) Învățăturile acestor mari teologi și credincioși creștini timpurii pot fi puse în contrast cu diferitele secte "gnostice", care erau, de asemenea, foarte populare la acea vreme, în special școala începută de Valentinus (c - e n ), care a studiat în Alexandria, dar a început școala și predarea sa la Roma în ultima parte a vieții sale, basilidele gnostice creștine care au predat și au înflorit în prima jumătate a secolului al II-lea d Hr tot în Alexandria și chiar secta maniheismului fondată de Mani ( - d Hr ) care a fost principalul rival al creștinismului din Orient și a sintetizat elemente ale creștinismului evreiesc, împreună cu zoroastrismul, budismul și chiar într-o oarecare măsură secta mistică din Orientul Apropiat a mitraismului Ceea ce știm despre primele câteva secole după ce Hristos a fost ucis de romani (autoritățile evreiești din Palestina, desigur, joacă un rol nu mic în acest proces) a fost că aroma generală și tema dintr-o perspectivă filozofică și teologică era una de mare diversitate și sinteza, o eră iluministă a filozofiei și misticismului așa cum ar fi, cu o mare parte din inovația intelectuală care a avut loc, deloc surprinzător, în Alexandria din Egipt, care la acea vreme era centrul învățării, erudiției și toleranței în antichitate, cu siguranță, prin primele câteva secole e n până păgânismul și interpretările teologice creștine alternative (gnosticismul) devin scoase în afara legii și persecutate de-a dreptul până la dispariție Deși nu reflectă neapărat adevărata diversitate și profunzime a diferitelor școli de gândire care au prins rădăcini în această perioadă de înflorire teologică și filozofică, o clasificare simplificatoare a școlilor de credință care au predominat în această epocă - lăsând deoparte maniheismul care poate să fie privite ca fiind în afara acestor trei categorii (simplificatoare) - ar putea fi împărțite după cum urmează: • Creștinismul ortodox: sprijinindu-se pe cele Patru Evanghelii Canonice (Matei, Marcu, Luca și Ioan) și scrierile și scrisorile Apostolului Pavel (alias Sfântul Pavel), care, deși nici unul dintre cei ucenici ai lui Isus a fost cu siguranță cel mai influent în răspândirea mesajului său după trecerea sa și cu siguranță cel mai influent în dezvoltarea creștinismului ortodox • Tradiția gnostică, care a fost o sinteză nu numai a literaturii înțelepciunii evreiești și a concepției sale unice sophia/sis asupra exegezei Vechiului Testament, ci și a încorporarii unor teme predominante astronomice și cosmologice filozofice grecești (mai ales încorporarea noțiunii de șapte sfere cerești și sinteza atât a Sofiei, cât și a lui Hristos în acest cadru cosmologic) • Neoplatonismul care a continuat tradiția filozofică platoniciană (și peripatetică), dar la acea vreme a încorporat și elemente stoice, a început, de asemenea, să evolueze în paralel cu creștinismul ortodox în adoptarea Treimii care, desigur, seamănă izbitor cu neoplatonismul triadă a Unului, Intelectului și Sufletului care se manifestă cel mai clar în învățăturile lui Plotin și Proclus Canonul Noului Testament, așa cum îl cunoaștem astăzi, constând din cele Patru Evanghelii, Faptele Apostolilor, scrisorile apostolilor și Apocalipsa a fost oficializat în cel de-al doilea Sinod de la Trullo, cunoscut și sub numele de Quinisext sau pg Teologia Reconsiderată Sinodul "Al cincilea-al șaselea", în d Hr , în timpul domniei împăratului roman Iustinian al II-lea Sinodul a avut loc la Constantinopol cu aproximativ de episcopi din Imperiul Roman/Bizantin de Răsărit și de Vest, cu intenția de a stabili o abordare mai consecventă nu numai în interpretarea Bibliei în sine, ci și în practicile și învățăturile tuturor Bisericile din întregul imperiu, cu intenția de a crea un mesaj mai consistent și de a (re)stabili canonul biblic ortodox, adică Noul Testament Inima canonului Noului Testament este, desigur, Evangheliile, numite astfel pentru că transmit vestea bună (din engleză veche "god-spell" care înseamnă "veste bună" sau "veste bună") despre venirea lui Mesia și a salvarea omenirii, credința de bază a credinței creștine În Evanghelii, care erau patru dintre multele texte asemănătoare Evangheliei care au circulat după moartea lui Isus, găsim patru relatări separate, dar foarte asemănătoare despre viața și învățăturile slujirii lui Isus, care reflectă, întâmplător, doar ultimii trei ani din viața lui și, după cum se știe, include nu numai slujirea lui, ci și povestea morții și învierii sale Deși data și paternitatea acestor Evanghelii sunt contestate, este de acord în general de către academicieni și oamenii de știință biblic că aceste cărți au fost scrise cândva în primul secol e n undeva între și de ani după moartea lui Isus, că, după toate probabilitățile, nu au fost scrise de către discipolii direcți ai lui Isus și că cel puțin trei dintre Evanghelii - Matei, Marcu și Luca la care se face referire colectiv uneori și Evangheliile "sinoptice", având în vedere asemănările lor, după toate probabilitățile, au o sursă comună, anterioară, care a fost numită de cod " Q" de către istoricii biblici moderni După cum se dovedește, se crede că Q are o relație strânsă cu Evanghelia gnostică a lui Toma, o carte de vorbe atribuite lui Isus care a fost descoperită ca parte a arhivei gnostice din Biblioteca Nag Hammadi de texte gnostice, un text care este în concordanță cu majoritatea textelor gnostice a celeilalte literaturi gnostice nu se concentrează pe evenimentele din viața lui Isus, nici pe învierea lui, ci mai mult pe ceea ce a spus și pe ceea ce a învățat, de unde și clasificarea gnostică (gnoză sau cunoaștere greacă) Evanghelia după Ioan conține, de asemenea, unele elemente filozofice și gnostice clasic elenice, arătând anumite tulpini ale doctrinei lui Philo Iudeu despre Logos, ilustrând că acest text cel puțin provine dintr-o tradiție teologică creștină timpurie alternativă, una pe care școlile filozofice elene, sau cel puțin învățăturile lui Filon Iudeu și urmașii săi Origen și Clement au jucat un rol mai predominant Următoarea inimă a canonului Noului Testament care a fost stabilit în Biserica primară sunt Cărțile atribuite apostolului Pavel Sfântul Pavel este una dintre cele mai proeminente și influente personalități din istoria creștinismului și, deși nu este unul dintre cei doisprezece ucenici direcți ai lui Isus, el este considerat de majoritatea academicienilor și istoricilor ca fiind un apostol/student al lui Isus propriu-zis și al eforturilor sale și realizări în întemeierea credinței creștine, așa cum se reflectă în Epistolele pauline sau Epistolele lui Pavel, care reprezintă treisprezece (sau paisprezece în funcție de versiunea canonului) cărți din cele douăzeci și șapte de cărți din Noul Testament Epistolele lui Pavel ne oferă o mare perspectivă nu numai asupra modului în care Biserica primară și mesajul lui Isus și-au luat rădăcini în deceniile care au urmat crucificării sale, ci și, împreună cu Evangheliile canonice, principiile generale ale credinței (probabil) așa cum le-a învățat însuși Isus Nu este de mirare că aceste cărți au fost incluse ca parte a canonului oficial Unul dintre primii apologeți creștini timpurii a fost Iustin Martirul, cunoscut și sub numele de Sfântul Iustin (aproximativ - d Hr ), care s-a născut în Iudeea și este cunoscut pentru că a fost unul dintre cei mai importanți interpreți ai doctrinei Logos în creștinismul timpuriu, același Logos care a jucat un rol atât de proeminent teologic și filozofic în exegeza Vechiului Testament a lui Philo Judaeus Dintre lucrările existente ale lui Justin, poate cea mai influentă este First Apology, o lucrare pg Teologia Reconsiderată care apără realitatea și adevărul credinței creștine și încearcă să-l convingă pe împăratul roman din acea vreme, Antonius, să oprească persecuția împotriva primilor creștini Încrederea lui pe principiul Logosului ca principiu prin care Dumnezeu acționează și creează în lumea manifestă și materială, o forță preexistentă din care iese Hristos (vezi Ioan ), este mijlocul său de a stabili legătura cu și finalul Sinteza lui Hristos și a filosofilor greci care l-au precedat, concluzionand că unii filozofi greci, în special Socrate și Platon, erau de fapt creștini necunoscători, așa cum Philo Iudeu considera filosofii greci timpurii o continuare și o sinteză a doctrinelor filozofice și învățăturile lui Moise În cealaltă lucrare a sa Dialogue with Trypho, Iustin încearcă să arate, într-o formă de dialog clasic grecesc, între el, ca creștin recent convertit și Trifon, rabin evreu, că creștinismul este noua lege pentru întreaga omenire și că Isus este de fapt mesia evreu La începutul acestei lucrări, Iustin relatează căutarea (eșuată) a cunoașterii lui Dumnezeu printre stoici, pitagoreici și peripatetici și, deși a găsit mângâiere și perspicacitate în învățăturile lui Platon în expunerea sa despre unicul și adevăratul cap Dumnezeu, el mai târziu a devenit mult mai atras de învățăturile scripturii iudaice în lumina desăvârșirii și manifestării ei în viața lui Hristos, căruia i-a atribuit cea mai mare sursă de adevăr și cunoaștere a lui Dumnezeu și care, desigur, a fost sursa propriei sale convertiri la creștinism în ciuda educației și expunerii sale filozofice grecești Din Dialogul său cu Trifon, putem vedea Identificarea lui Iisus cu Logosul filosofic elen clasic, în concordanță cu tradiția pe care Philon Iudeu a învățat înaintea lui: Eu vă voi da o altă mărturie, prietenii mei", am spus eu, "din Scripturi, că Dumnezeu a născut înaintea tuturor făpturii un Început, [care a fost] o anumită putere rațională [care pornește] de la Sine, care este chemat de Duhul Sfânt, acum Slava Domnului, acum Fiul, iar Înțelepciunea, iar Îngerul, apoi Dumnezeu, și apoi Domnul și Logosul; și cu altă ocazie Se numește Căpitan, când i s-a arătat în formă umană lui Iosua, fiul lui Nave (Călugăriță) Căci El poate fi numit cu toate acele nume, pentru că El slujește voinței Tatălui și pentru că El a fost născut din Tatăl printr-un act de voință; așa cum vedem ce se întâmplă între noi înșine: pentru că atunci când rostim un cuvânt, naștem cuvântul; dar nu prin abscizie, ca să slăbească cuvântul [Logos] [care rămâne] în noi, când îl dăm afară; și așa cum vedem care se întâmplă și în cazul unui incendiu, care nu se stinge când s-a aprins [ altul], dar rămâne același; și ceea ce a fost aprins de ea pare, de asemenea, să existe de la sine, fără a diminua ceea ce a fost aprins Cuvântul înțelepciunii, care este Însuși acest Dumnezeu născut din Tatăl tuturor lucrurilor, și Cuvântul [Logos] și Înțelepciunea [sophia] și puterea și slava celui născut, îmi va aduce mărturie, când vorbește prin Solomon următoarele: Dacă Îți va declara ce se întâmplă zilnic, Îți va aduce în minte evenimente din veșnicie și le va trece în revistă Domnul m-a făcut începutul căilor Sale pentru lucrările Sale Din veşnicie, El m-a întărit la început, înainte să fi făcut pământul şi înainte să fi făcut adâncurile, înainte ca izvoarele apelor să iasă, înainte să fi fost întemeiate munţii Înaintea tuturor dealurilor El mă naște Dumnezeu a făcut țara și pustiul și locurile cele mai înalte locuite de sub cer Când El a pregătit cerurile, am fost împreună cu El și când El și-a așezat tronul pe vânturi; când a întărit norii înalți și izvoarele adâncului în siguranță, când a făcut temeliile pământului, eu a fost cu El aranjand Eu am fost ceea ce El S-a bucurat; zilnic și în orice moment, mă bucuram de chipul Lui, pentru că El se bucura de sfârșitul lumii locuibile și de fiii oamenilor Iustin Martir, Dialogul lui Iustin, Filosof și Mucenic, cu Trifon Capitolul intitulat Înțelepciunea este născută din Tatăl, ca focul din foc Extras din http://biblehub com/library/justin/dialogue of justin philosopher and martyr with trypho/chapter lxiwisdom is begotten of htm pg Teologia Reconsiderată Aici îl vedem pe Iustin privind nu numai scripturile înseși ca punct de plecare de la care trebuie să se constate adevărata cunoaștere a lui Dumnezeu, ci și o echivalență metafizică și teologică este trasă între această "putere rațională" a lui Dumnezeu, adică Logos, care aduce lume în existență, care stabilește "ordine" din haos și care emană din, și totuși, în același timp, este unificată cu unicul Dumnezeu adevărat al "scripturii" Acest Logos este descris de Iustin, așa cum a fost interpretat și de tradiția creștină ortodoxă în doctrina Treimii, ca echivalent nu numai cu Înțelepciunea (sophia), ci și cu Isus însuși ca Fiu al lui Dumnezeu, precum și cu Dumnezeu însuși, diferă numai în nume, nu în principiu Spre deosebire de ceea ce am considera interpretarea mai ortodoxă a lui Isus prin doctrina Logosului și încorporând tradiția înțelepciunii evreilor în același timp, găsim un alt profesor creștin timpuriu influent, care provine din mediul academic și intelectual din Alexandria, și anume Valentinus (aproximativ - d Hr ), catalogat de obicei ca unul dintre primii "gnostici", un grup de profesori creștini timpurii și școli de gândire care erau mult mai ezoterice și mistice în interpretarea și viziunea lor asupra semnificației lui Hristos și locul său în ordinea mondială cosmologică decât ceea ce a ajuns să fie considerat creștinismul "ortodox", așa cum este privit prin prisma Evangheliilor canonice care au fost încorporate în Noul Testament Deși născut și educat în nordul Egiptului și Alexandria, Valentinus își petrece cei mai productivi ani predând la Roma și, la un moment dat, potrivit lui Tertulian, a fost considerat pentru funcția de episcop al Romei, dar și-a început propriul grup după ce a fost trecut peste cap Deși niciuna dintre scrierile lui Valentinus nu există, știm despre popularitatea școlii sale (Valentinismul), precum și despre multe dintre principiile și credințele sale prin unele dintre lucrările existente ale lui Clement din Alexandria, care scrie că Valentinus a fost un adept al lui Theudas și că Theudas a fost, la rândul său, un adept al Sfântului Pavel, precum și al teologului și apologetului creștin timpuriu Irineu (c începutul secolului al II-lea - d Hr ) a cărui lucrare cea mai cunoscută, Against Heresies (c ), care apără "ortodoxul" Creștinismul împotriva diferitelor școli așa-zise gnostice eretice care predominau la acea vreme, cu un accent deosebit pe școala începută de Valentinus și pe așa-numita Evanghelie a Adevărului care i-a fost atribuită În cuvintele lui Irineu, găsim următoarea descriere a lui Valentinus și a învățăturilor sale, făcând referire explicită la Evanghelia Adevărului, care este unul dintre tratatele de bază așa-numitele "gnostice" din antichitate: Dar adepții lui Valentinus, înlăturând orice frică, își prezintă propriile compoziții și se laudă că au mai multe Evanghelii decât există cu adevărat Într-adevăr, îndrăzneala lor a mers atât de departe încât ei își intitulează ultima compoziție Evanghelia Adevărului, deși nu este de acord în nimic cu Evangheliile apostolilor, și astfel nici o Evanghelie a lor nu este lipsită de blasfemie Căci dacă ceea ce produc ei este Evanghelia Adevărului și este diferit de cele pe care ni le-au transmis apostolii, cei cărora le pasă pot învăța cum se poate arăta din Scripturi înseși că [atunci] ceea ce este transmis de la apostoli nu este Evanghelia Adevărului Irineu, Împotriva ereziilor, Citat de pe http://en wikipedia org/wiki/Gospel of Truth pg Teologia Reconsiderată Copia Evangheliei Adevărului, la care Irineu se referă în mod explicit în Against Heresies și este atribuită Școlii Valentiniane, a fost descoperită în colecția Bibliotecii Nag Hammadi în a doua jumătate a secolului al XX-lea și se crede că a fost scrisă în mijlocul secolului al II-lea d Hr , în greacă În această Evanghelie, viața și necazurile lui Isus nu sunt numite în mod specific așa cum sunt în cele patru Evanghelii canonice, ci, în schimb, se pune accent pe crearea universului cunoscut în eroare (în formă personificată) și pe livrarea lui Isus (un mesia) către pământ pentru a ne arăta viața veșnică pentru (re)stabilirea înțelepciunii gnozei, sau cunoașterii, care în sine dă mântuirea Această mântuire, această binecuvântare a odihnei veșnice, vine la cei care au experimentat gnoza, o stare transcendentală de conștientizare în care obiectul de închinare este îmbinat în întregime nu numai în actul închinării în sine, ci și cu adoratorul Fără îndoială, tradiția gnostică reflectă o învățătură ezoterică și mistică profundă despre care se spunea că ar fi venit direct de la însuși maestru (Iisus) - învățăturile sale "secrete" parcă Aceasta a fost starea de vârf a școlilor mistice elene, în care omul odată legat în peșteră pentru a percepe umbre, este eliberat din închisoarea sa și i se arată adevăratul tărâm divin care a fost iluminat de Soare, din care imaginile din peșteră nu erau decât umbre (Referința lui Platon despre Alegoria Peșterii) Gnosticii erau adevărați mistici, dar în același timp erau credincioși închinării lui Isus în felul lor, nu în forma sa fizică, ca fiind născut în trup și apoi răstignit în trup de Pontius Pilot, ci mesajul său de nemurire și adevărurile ezoterice pe care le-a predat și personificat Pentru gnostici, Iisus din Nazaret era Logosul personificat și, în acest sens, nu s-a născut, a fost mereu prezent de la începutul timpurilor Această idee a dihotomiei dintre Dumnezeu Tatăl și Isus Fiul, prin care este singurul mijloc de mântuire în tradiția creștină, bineînțeles, este, din punct de vedere teologic vorbind, cea mai radicală noțiune pe care o găsim în Evanghelii, care reflectă probabil cu exactitate învățăturile lui Isus din Nazaret De fapt, această dihotomie nu numai că separă sau distinge teologia Noului Testament de doctrinele Vechiului Testament, împărțirea dintre credința iudaică și cea creștină parcă, dar, în mod ironic, așa cum ni se spune direct în Evangheliile înseși, este chiar motivul pentru care Isus este dat la moarte în primul rând Dar pentru gnostici, spre deosebire de interpretarea ortodoxă încă germinată a vieții lui Isus, cu accent pe viața cărnii, a fost ceea ce Isus a învățat că este în interiorul nostru tuturor, dreptul nostru de întâi născut, de fapt, dacă am putea doar contopindu-ne în cunoașterea însăși, am putea fi salvați aici și acum Acesta a fost fericitul gnostic, cunoscătorul lui Dumnezeu, ale cărui învățături sunt în cele din urmă că Împărăția lui Dumnezeu este în noi toți și nicio Biserică nu este necesară pentru a ne determina mântuirea Filosofia gnostică a împărtășit și unele trăsături platonice pentru a fi sigur, pentru că gnosticul ar putea cunoaște cu adevărat existența Unului, Ființa însăși Logosul era totuși cheia, forța de legătură și principiul care lega cosmosul etern de Sufletul individual, în chipul căruia a fost creat și care s-a născut în trup pentru a ne arăta calea Metafizica din spatele gnosticismului, în ciuda faptului că este slab documentată, având în vedere natura mistică și ezoteric a mișcării și având în vedere că profesorii și doctrinele ei au fost efectiv șters de pe pământ de către Biserica primară, sau cel puțin conduse în subteran, totuși stau, nu este surprinzător , tradiția filozofică elenă care a precedat-o care a încorporat încă de la început elemente mistice Dar odată cu gnosticismul, misticismul încorporat al lui Platon a fost scos și pus în prim-planul mesajului Pentru gnostici, gnoza însăși era scopul, o stare de a fi sau de realizare care putea fi de fapt atinsă și pe care Isus pg Teologia Reconsiderată el însuşi reprezentat şi a murit pentru Acesta a fost Binele lui Platon, Ființa sa, Monada Pitagoreică care, prin contemplare și reflecție constantă, putea fi înțeleasă și înțeleasă și, în această înțelegere, cineva putea deveni coexistent cu acesta și fuzionat în acesta Și în această stare de gnoză, această întruchipare a cunoașterii pure, nealterate, cum ar fi, Diada Nedefinită a lui Platon, lumea Devenirii, putea fi percepută pentru ceea ce a fost cu adevărat, o manifestare a Ființei pure Pentru gnostici, Isus era Logosul personificat, viața și învățăturile sale ilustrative ale potențialului de gnoză din noi toți Formele și Ideile lui Platon, a căror penultima sursă și sfârșit final era Binele, reprezentau cadrul metafizic în care Soarele gnozei, care strălucea în afara Peșterii amăgirii, lumea Umbrelor Aceasta este Evanghelia celui pe care ei îl caută, pe care El a descoperit-o celor desăvârșiți prin îndurările Tatălui ca taina ascunsă, Isus Hristos Prin el i-a luminat pe cei care erau în întuneric din cauza uitării I-a luminat și le-a dat o cale Și acea cale este adevărul pe care el l-a învățat Din acest motiv eroarea s-a supărat pe el, așa că l-a persecutat A fost tulburat de el, așa că l-a făcut neputincios A fost pironit pe o cruce El a devenit un rod al cunoașterii Tatălui Cu toate acestea, nu i-a distrus pentru că au mâncat din el Mai degrabă i-a făcut pe cei care au mâncat din el să se bucure din cauza acestei descoperiri Acest pasaj existent din Evanghelia Adevărului ilustrează natura ezoterică a tradiției gnostice care a avut o abordare mult mai metaforică și mistică a înțelegerii Patimilor lui Hristos Tradiția gnostică a îmbrățișat persecuția și răstignirea lui Hristos ca o reflectare a unui element de imperfecțiune care există în universul material, dar printr-o înțelegere adecvată ar putea fi "depășit" Isus a fost o manifestare a Logosului veșnic în trup și prin venirea la ființă prin voința lui Dumnezeu Tatăl a ilustrat adevărul scripturii Vechiului Testament, dar în același timp a arătat că gnoza ca stare a ființei, în sens platonic, a fost la fel de real ca Isus însuși O parte a interpretării gnostice a lui Hristos, care a fost respinsă de ortodoxia creștină, a fost această concepție conform căreia el era consoarta Sophiei, zeița înțelepciunii care s-a reflectat în tradiția înțelepciunii încorporată în Vechiul Testament, de exemplu în Înțelepciunea lui Solomon sau în Cartea lui Înțelepciunea care, la rândul ei, ajunsese să fie asociată cu Isis, salvatoarea și zeița cunoașterii din Egipt În această tradiție a Înțelepciunii, împreună cu Dumnezeul răzbunător al evreilor, îl găsim de fapt în Vechiul Testament, că Gnosticul școlile au încercat să se împace într-un mod diferit de doctrina creștină ortodoxă care a ajuns să fie cunoscută sub numele de Treime și, prin urmare, a fost respinsă în cele din urmă de doctrina creștină ortodoxă Gnosticii îl priveau pe Iahve, care era echivalat cu Demiurgul lui Platon într-un anumit sens, ca pe o mare zeitate care, deși credea că a stăpânit și creat întregul univers, dar de fapt mai era un alt strat de ceruri și zei deasupra lui, din care Sophia și Hristos ca Logos veșnic iese la iveală și, în apariția lor, rectifică și echilibrează starea "erată" și defectuoasă a stării imperfecte a omului Gospel of Truth, traducere de Robert M Grant De la http://gnosis org/naghamm/got html Vezi Isis și Sophia în Cartea Înțelepciunii de John S Kloppenborg de la Harvard Theological Review pentru o privire detaliată asupra paralelelor înțelepciunii personificate a tradiției iudaice, Hristos și caracteristicile lui Isis ca salvator al mitului egiptean Harvard Theological Review / Volumul / Numărul / ianuarie , pp - DOI: /S , Publicat online: iunie pg Teologia Reconsiderată Sophia și Hristos ca consoartă a ei este narațiunea mitologică pe care este încadrată explicația semnificației lui Hristos și a crucificării sale Logosul, principiul ordonator al universului, care a fost un aspect al lui Dumnezeu însuși, Dumnezeu Tatăl, este trimis în lumea omului pentru a aduce o nouă eră de iluminare spirituală și pentru a unifica zeii lumii vechi cu singurul zeu Tatăl pe care Isus l-a învățat și l-a întruchipat Concepția lor despre Isus ca "Cuvânt" în trup a fost ca punte teologică între lumea oamenilor și lumea lui Dumnezeu, care fusese ruptă de când omenirea a fost alungată din Grădină Prin mesajul său, adevărul gnozei, care a fost explicat în contextul acestei narațiuni mitologice amestecate și sintetizate, aduce lumea spirituală într-un echilibru cum ar fi, reunind tradiția înțelepciunii din Vechiul Testament, teologia platoniciană, împreună cu miturile antice așa cum se reflectă în tradiția din jurul lui Isis, adică Sophia, în forma ei de zeiță Un alt profesor și școli clasificate gnostice din această perioadă "creștină" timpurie, tot din Alexandria, a fost Basilide Basilide a înflorit între și d Hr și a fost un contemporan cu Valentinus ale cărui învățături trebuie să fi fost expuse cel puțin într-o oarecare măsură, și cu Iustin Martir a cărui viață a fost petrecută mai departe în Est, oarecum în afara influenței alexandrine Basilide a pretins că și-a moștenit învățăturile direct de la apostolul Matei și se știe că a fost unul dintre primii comentatori ai Evangheliilor într-o lucrare intitulată Exegetica Deși această operă nu există decât în fragmente și citate, de la detractori, din păcate, el este cunoscut și pentru că a dezvoltat o cosmogonie și o ordine mondială care diferă destul de semnificativ, cel puțin după Irineu, de majoritatea celorlalte tradiții "gnostice" Învățăturile sale trebuie să fi fost populare, totuși, pentru că se spune că adepții săi, cunoscuți ca basilidieni, au persistat cel puțin două secole după moartea sa în Alexandria Merită să citați un pasaj din Enciclopedia de filozofie pe Internet care vorbește despre viața și învățăturile sale direct în intrarea despre gnosticism, bazându-se în primul rând pe sursa principală a lui Irineu împotriva ereziilor: Filosoful creștin Basilide din Alexandria (fl - d Hr ) a dezvoltat o cosmogonie și o cosmogonie destul de diferite de mitul sophia al gnosticismului clasic și, de asemenea, a reinterpretat concepte creștine cheie prin filozofia populară stoică a epocii Basilides și-a început sistemul cu un "octet primar" format din "părintele neîngendrat" sau Tatăl; Intelect (nous); "principiul ordonator" sau "Cuvânt" (logos); "prudență" (phronesis); Înțelepciunea (sophia); Puterea (dunamis) (Ireneu, Against Heresies , în Layton, The Gnostic Scriptures ) și "dreptate" și "pace" (Basilides, Fragment A, Layton) Prin unirea Înțelepciunii și Puterii, un grup de conducători angelici a luat ființă și din acești conducători au fost generate un total de de ceruri sau eoni (Ireneu ) Fiecare cer avea propriul său conducător principal (arkhon) și numeroși îngeri mai mici Cerul final, despre care Basilide a pretins că este tărâmul materiei în care locuim cu toții, a fost spus de el că este condus de "zeul evreilor", care a favorizat națiunea evreiască asupra tuturor celorlalți și astfel a provocat tot felul de ceartă pentru națiunile care au intrat în contact cu ei - precum și pentru poporul evreu însuși Acest comportament i-a determinat pe conducătorii celorlalte de ceruri să se opună zeului evreilor și să trimită un mântuitor, Iisus Hristos, din tărâmul cel mai înalt al Tatălui, pentru a salva ființele umane care se luptă sub jugul acestui zeu gelos (Irineu ) Întrucât tărâmul materiei este singura proveniență a acestui zeu plin de ciudă, Basilide nu găsește nimic de valoare în el și afirmă că "mântuirea aparține numai sufletului; trupul este prin fire coruptibil" (Ireneu ) El chiar pg Teologia Reconsiderată ajunge până acolo încât să declare, contra ortodoxiei creștine, că moartea lui Hristos pe cruce a fost doar aparentă și nu a avut loc de fapt "în trup" (Ireneu ) - această doctrină a ajuns să fie numită docetism Așadar, în învățăturile și doctrina lui Basilide vedem elemente clare "gnostice" în Isus, ca Logosul personificat, care se manifestă pentru a acoperi diferența teologică dintre Dumnezeul mânios al Vechiului Testament și Dumnezeul Tatăl binevoitor așa cum a fost învățat și personificat de Isus însuși De asemenea, găsim această sinteză a tuturor elementelor metafizice și teologice diferite care erau caracteristice filosofiei elene integrate într-o cosmogonie și ordine mondială complet unică și distinctă, așa cum ar fi, o altă caracteristică marcantă a gnosticilor Mai multe perspective asupra tradiției gnostice pot fi adunate din Evanghelia lui Toma, una dintre celelalte mari descoperiri din colecția de suluri ale Bibliotecii Nag Hammadi care nu a fost inclusă în Biblie și care conține ceea ce se crede că sunt cuvinte și învățături despre Hristos destul de timpurii O mare parte din material poate fi găsit de fapt în Evangheliile canonice înseși, indicând fie o sursă comună a întregului material - cele Patru Evanghelii canonice și Evanghelia lui Toma - la o origine anterioară a lucrării Evangheliei după Toma, fie la existența unei surse și mai timpurii din care provin toate Evangheliile, sursă care a primit numele de cod "Q" de către cercetătorii moderni, din care ei teoretizează că atât Evanghelia lui Toma, cât și Evangheliile sinoptice s-au inspirat foarte mult Cel din urmă punct de vedere este probabil cel mai dominant printre primii savanți biblici, adică existența unei surse anterioare Q din care au tras toate aceste Evanghelii, dar se crede, de asemenea, că poate Evanghelia lui Toma a avut legături cu Siria, unde sentimentul pentru Toma era puternic Însăși Evanghelia lui Toma este compusă din vorbe care sunt atribuite lui Isus, dintre care aproape jumătate seamănă mult cu pasaje similare din Evangheliile canonice, celelalte fiind poate de origine mai gnostică, deoarece nu se găsesc în nici una dintre Evangheliile canonice Totuși, după toate probabilitățile, se pare că Evanghelia lui Toma, deși clasificată drept gnostică, având în vedere excluderea sa din canonul biblic standard și existența sa în textele Bibliotecii Nag Hammadi, care la un anumit nivel definesc ceea ce ne referim acum ca literatură gnostică, reprezintă o tradiție valabilă și foarte strâns legată de învățăturile lui Isus însuși, iar această Evanghelie, ca și majoritatea celorlalte texte gnostice, nu subliniază moartea și învierea marelui profet și semnificația ei pentru mântuirea omenirii, ci noțiunea de cunoștințele pe care le-a dezvăluit adepților săi, ascunse în învățături și ritualuri secrete pe care masele nu le-au putut înțelege sau înțelege - o noțiune care a găsit în mod clar puțini susținători la primii Părinți ai Bisericii Creștine Isus a văzut niște bebeluși care alăptau El le-a spus ucenicilor săi: "Acești prunci care alăptează sunt ca cei care intră în împărăția (Tatălui)" Ei i-au zis: "Atunci vom intra ca prunci în împărăția (Tatălui)?" Iisus le-a zis: "Când faceți pe cei doi într-una singură, și când faceți dinăuntru ca exteriorul și exteriorul ca dinăuntru, și de sus ca cel de jos, și când faceți bărbat și femeie într-un singur, astfel încât masculul nu va fi bărbat, nici femeia nu va fi femeie, când vei face ochi în loc de ochi, o mână în loc de mână, un picior în loc de picior, o imagine în loc de imagine, atunci vei intra [regatul] Internet Encyclopedia of Philosophy intrare pentru Gnosticism http://www iep utm edu/gnostic/ mEvanghelia lui Toma, versetul Traducere de Stephen Patterson și Marvin Meyer, de la http://gnosis org/naghamm/gosthom html pg Teologia Reconsiderată Tema Evangheliei lui Toma pornește de la învățăturile ezoterice despre cunoașterea interioară, ascunsă, așa cum reiese din citatul de mai sus, dar trimitere la o varietate de alte pilde, dintre care unele se găsesc și în Evangheliile canonice, vorbind despre valabilitatea tradiției reprezentate de Evanghelia lui Toma, precum și de interpretările variate ale mesajului istoricului Isus care a existat în câteva secole după moartea sa În această Evanghelie, nu se face referire în mod explicit la divinitatea lui Isus, nici la povestea morții sale prin crucificare sau învierea din morți, tema Evangheliei este "cuvintele ascunse pe care le-a rostit Isus cel viu și le-a scris Didymos Iuda Toma" după cum se menționează în introducere, natura ascunsă și secretă a învățăturii se pretează clasificării gnostice și, în mod clar, a circulat în comunități ezoterice și mistice ca și în comunitățile gnostice, așa cum este evidențiată prin găsirea ei în Biblioteca Nag Hammadi, care conținea și un fragment din Republica lui Platon, vorbind despre continuitatea și sinteza învățăturilor platonice alături de Evanghelii în mișcarea gnostică timpurie Un alt text clasificat gnostic care merită menționat este așa-numitul Apocrifon al lui Ioan din secolul al II-lea d Hr (era cunoscut lui Irineu și menționat în Against Heresies) care supraviețuiește în patru manuscrise existente în lungimi diferite, dintre care trei au fost găsite în Biblioteca Nag Hammadi și narează o poveste alternativă a creației care poate fi privită doar ca o încercare de a sintetiza Demiurgul lui Platon, Iahve al evreilor și singurul Dumnezeu adevărat Tatăl despre care vorbește Isus într-un fel de poveste coerentă Relatarea cosmologică descrie unicul principiu unificat și etern al Monadei din care provine toată creația și din care ies Eonii, Lumina (care este sinonimă cu Hristos) și Mintea fiind unii dintre constituenții de bază ai creației timpurii și din care mai departe Sunt creați eoni și puteri În cele din urmă, unul dintre acești eoni, Sophia, fără consimțământul Monadei și fără ajutorul unui însoțitor de sex masculin, dă naștere o entitate numită Yaltabaoth, care este prima dintr-o serie de creaturi cerești falibile și mai puțin divine, numite Arhoni și din care noștri Creația cerească și pământească este formată și din care mântuirea, prin Hristos, este necesară pentru ca viața veșnică și echilibrul universului să fie restaurate Pistis Sophia, un text gnostic de origine ceva mai târzie din secolul al treilea sau al patrulea e n , relatează învățăturile gnostice ale lui Isus la discipolii săi după ce a înviat din morți, făcând aluzie la perioada de ani în care și-a învățat discipolii după moarte prin crucificare În acest text Sophia joacă, de asemenea, un rol proeminent și este asociată ca consoartă a lui Hristos, revelatoarea misterelor, Mama Cerească, Psihicul lumii și chiar ca aspect feminin al Logosului Pistis Sophia descrie cel mai înalt tărâm al luminii, natura și existența sufletelor după moarte și calea mântuirii prin inițierea în misterele lui Hristos Această carte citează din Psalmi, de la profeții Vechiului Testament, precum și din unele dintre evangheliile canonice și, în ciuda înclinației sale gnostice, păstrează unele dintre trăsăturile teologice creștine de bază care au supraviețuit în creștinismul ortodox, cu o înclinație cu totul ezoterică și misterică cu sectele şi şcolile de gândire gnostice din care trebuie să fi apărut Ceea ce putem spune clar despre gnosticism în general, în ciuda diferențelor dintre diferitele școli așa-numite "gnostice" înseși, este că ele împărtășeau o viziune ezoterică asupra interpretării învățăturilor lui Hristos și că au dezvoltat diverse cosmogonii care, deși provin din noțiunea sferică a cerurilor, care a devenit imaginea astronomică predominantă a vremurilor (gândiți-vă la Ptolemeu), dar ei au privit aceste sfere nu doar ca pe un sistem astronomic, ci și ca pe un sistem pentru ascensiunea sufletului, o ascensiune care, în opinia lor, Isus le-a conturat în învățăturile sale "ascunse" și una care, potrivit unor învățături astrologice, reflecta "coborârea" sufletului în această lume pg Teologia Reconsiderată Interesant este că cei mai mulți dintre profesorii gnostici pretindeau o descendență apropiată de apostolii înșiși - Valentin cu Sfântul Pavel și Basilide către Matei, de exemplu, și ambii acești profesori gnostici timpurii erau, desigur, din Alexandria, căminul și inima filosofiei elene în primele câteva secole după Hristos și unde mulți dintre cei mai influenți dintre primii Părinți ai Bisericii Creștine au fost educați și predați de asemenea Cu toate acestea, în ciuda diferențelor lor, doctrinele lor s-au concentrat mai puțin pe viața fizică și moartea lui Hristos, ci pe mesajul etern care se afla în învățăturile sale secrete și pe semnificațiile mistice și ezoterice care urmau să fie culease din învățăturile sale din punctul de vedere al "ascensiunii sufletul", adică gnoză Tradiția gnostică a fost, fără îndoială, una mistică, una care avea multe capete și multe variații în practică, dar ei erau cel puțin uniți cu Hristos ca consoartă a Sophiei și că Demiurgul defectuos (zeul Vechiului Testament) era cel care trebuia să fie eliberat din situația sa creată de el însuși de către Mântuitorul Hristos Deci, în timp ce închinarea lor față de Isus ca Mesia a fost consecventă, precum și viziunea lor despre el ca Logosul personificat al lui Dumnezeu, au existat în mod clar interpretări diferite ale ordinii mondiale și ale mitului care stau la baza cărora învățăturile sale au fost interpretate în peisajul gnostic și ei aveau, de asemenea, opinii diferite de ceea ce a ajuns să fie înțeles ca poziție creștină ortodoxă cu privire la realitatea și sensul așa-numitei "Patimi" a lui Hristos Pentru gnostici și chiar pentru Clement din Alexandria (printre alții, cum ar fi Irineu cel mai remarcabil) care le-a vorbit împotriva lor, Isus a fost cel care a fost noul cântec pentru noua era Pur și simplu nu au fost de acord cu cântecul în sine, dar melodia lor nu a fost cu totul diferită Mesajul vorbea în mod consecvent despre adevărata existență a vieții veșnice și despre rolul lui Hristos în predarea, ilustrarea și, la un anumit nivel, "acordarea" acestuia tuturor celor care îl priveau ca purtător al adevăratului mesaj de mântuire pentru "epoca nouă", chiar și dacă fiecare ar prezenta o imagine oarecum diferită cu privire la modul în care Hristos se potrivește în structura eternă cerească și cosmologică care a susținut creația însăși Deși este greu de rezumat și de clasificat poziția diferitelor secte gnostice care, dintr-un anumit punct de vedere, se aflau în opoziție cu interpretările mai ortodoxe ale teologiei creștine, așa cum sunt susținute în Epistolele lui Pavel și în Evangheliile canonice ale lui Matei, Marcu, Luca și Ioan, este clar că această tradiție a reprezentat un fel de amenințare la adresa puterii crescânde a autorității creștine, care a ales să se concentreze mai puțin pe "misterul" și "doctrina secretă" lui și mai mult pe nașterea, învățăturile și învierea lui, așa cum sunt transmise în canonic Evangheliile și încrederea în cuvintele sale, așa cum sunt surprinse în acestea, care i-au vorbit lui Hristos Mântuitorul ca fiind singura poartă către cer Potrivit gnosticilor, această lume, cosmosul material, este rezultatul unei erori primordiale din partea unei ființe supracosmice, suprem divine, numită de obicei sophia (Înțelepciunea) sau pur și simplu Logos Această ființă este descrisă ca emanația finală a unei ierarhii divine, numită Pleroma sau "Plenătatea", în fruntea căreia rezidă Dumnezeul suprem, Cel dincolo de Ființă Eroarea lui Sophia, care este de obicei identificată ca o dorință nesăbuită de a-l cunoaște pe Dumnezeu transcendent, duce la ipostatizarea dorinței sale sub forma unei creaturi semi-divine și esențial ignorante, cunoscută sub numele de Demiurg (greacă: demiourgos, "crcftsman" ), sau laldabaoth [Yaltabaoth], care este responsabil pentru formarea cosmosului material Acest act de măiestrie este, de fapt, o imitație a tărâmului Pleromei, dar Demiurgul nu știe acest lucru și se declară cu umilință singurul Dumnezeu existent În acest moment, începe critica gnostică revizuită a Scripturilor ebraice, precum și respingerea generală a acestei lumi ca produs al erorii și al ignoranței și postularea unei lumi superioare, la care sufletul uman se va întoarce în cele din urmă Cu toate acestea, când totul este spus și făcut, se găsește că eroarea Sophiei și nașterea cosmosului inferior sunt întâmplări care urmează o anumită lege a necesității și că pg Teologia Reconsiderată așa-numitul "dualism" al divinului și al pământului este într-adevăr o reflectare și o expresie a tensiunii definitorii care constituie ființa umanității - ființa umană Deși este ușor de înțeles de ce Biserica primară a respins aceste învățături "gnostice" ca fiind erezie, ne întrebăm cât de multe dintre învățături - atât cât știm noi despre ele - erau adevărate, în sensul că reflectă ceea ce Iisus a crezut și le-a învățat de fapt lui cerc interior Ceea ce rămâne, de asemenea, un mister este ce școli de gândire, dacă există, dintr-o perspectivă filozofică sau chiar mistică, L-au influențat pe Isus însuși Da a vorbit în pilde și da el - cel puțin în ultimii câțiva ani ai vieții sale - a trăit și a predat în Palestina și bineînțeles că era evreu Ceea ce se poate spune este că, fără îndoială, a fost expus ortodoxiei evreiești, având în vedere propria moștenire culturală, chiar dacă în cele din urmă a respins-o și, după toate probabilitățile, a fost expus unora dintre tradițiile de cult misterios care predominau în Palestina la acea vreme, Oracolele caldeene, de exemplu, care l-au ajutat să vadă fără îndoială unitatea existenței și unitatea individului cu cosmosul, dar, bineînțeles, nu omite posibilitatea ca el să fi fost pur și simplu iluminat divin, fără nicio asistență sau îndemn exterior - un scenariu improbabil, dar totuși o posibilitate Privită în acest fel, este clar de ce tradiția creștină ortodoxă a trebuit să respingă pe deplin interpretarea și viziunea gnostică a lui Isus, deoarece aceasta reprezenta nu doar o amenințare la adresa puterii Bisericii însăși (căci dacă creștinii nu aveau nevoie de Biserică, atunci pe ce autoritate ar sta ei?), ci o interpretare complet diferită și un mit subiacent pentru explicarea realității Aceasta a fost, în esență, marea diviziune dintre interpretările ortodoxe ale lui Hristos și gnosticism Lăsând deoparte înclinația mistică a tradiției gnostice, care în sine a amenințat structura autoritară emergentă a Bisericii, a existat încă o divergență teologică majoră dintr-o perspectivă cosmologică și cauzală, care separa cele două perspective opuse asupra sensului Vieții și Moartea lui Hristos - singura concepție ortodoxă conform căreia viața sa, în caracterul ei divin, extraordinarul și miraculos dincolo de credință, a fost în sine mesajul său și viața lui ar trebui să fie venerată, sfințită și celebrată, iar cealaltă concepție gnostică părea mai mult asupra vieții sale nu ca existentă de fapt, ci a luat mai mult un punct de vedere ezoteric și mistic, unde Hristos nu s-a născut de fapt și nu a murit, ci de fapt a trăit veșnic ca o manifestare a Logosului și care a făcut o punte de concepție evreiască despre Dumnezeu și concepția despre Dumnezeu așa cum a fost prezentată de evrei ca fiind reconciliabilă într-o lumină diferită de (ceea ce a devenit) viziunea ortodoxă standard Viziunea standard a devenit, și în multe privințe a fost forțată să devină, doctrina Treimii care vorbea despre Tatăl, un Fiu și un Duh Sfânt care erau dintr-o substanță necalificată (homoousios) care mișca apele la începutul timpului în sine (Geneza), și erau nedivizate și echivalente ontologic și totuși, în același timp, manifestări diferite ale marii forțe unificate a Celui neîmpărțit, oferind explicația teologică diferitelor pasaje din Biblie (ortodoxă) care aparent erau contradictorii și păstrând unitatea lui Dumnezeu în termeni nesiguri Internet Enciclopedia de filosofie, Gnosticism http://www iep utm edu/gnostic/ pg Teologia Reconsiderată Nu se poate explora în mod corespunzător evoluția metafizicii și teologiei în civilizația occidentală și metamorfoza ei în știință, fără a avea un anumit nivel de înțelegere a dezvoltării și evoluției sale după așa-numita cădere a Imperiului Roman prin Evul Mediu, după care știința apare clar ca viziune dominantă asupra lumii, eclipsând teologia și religia care dominaseră peisajul intelectual încă din zorii omului Mai mult, este, de asemenea, clar că nu se poate privi dezvoltarea teologică în această perioadă fără a o vedea nu numai prin prisma creștinismului, ci și prin intermediul islamului, acesta din urmă fiind o forță majoră în lumea occidentală la scurt timp după introducerea sa de profetul său Muhammad în secolul al VII-lea până în timpurile moderne Destul de interesant, odată ce se începe să sape în această eră a evoluției metafizice și teologice, dintr-o perspectivă islamică/musulmană, devine clar că teologii și filozofii musulmani timpurii s-au sprijinit, de asemenea, pe filosofia elenă pentru legitimitatea și autoritatea lor, în același mod în care omologii lor creștini din Occident făcuseră vreo cinci secole mai devreme, ajungând chiar atât de departe încât să se refere la Aristotel drept Primul Învățător" în unele contexte Pe măsură ce stabilitatea Imperiului Roman s-a prăbușit în secolul al V-lea, marcat în special de jefuirea Romei de către vizigoți în anul d Hr , un nou centru de influență și putere apare în partea de est a Imperiului Roman, cu capitala în Bizanț , redenumit ulterior Constantinopol și astăzi numit Istanbul în națiunea modernă Turcia Imperiul Bizantin sau Imperiul Roman de Răsărit, așa cum a ajuns să fie cunoscut de istoricii moderni, a fost efectiv o extensie a Imperiului Roman în Orient după prăbușirea Romei în secolul al IV-lea, deși reflecta o perspectivă mult mai elenă și greacă decât omologul său latin spre vest Religia sponsorizată de stat a rămas totuși creștinismul, iar acest Imperiu a persistat ca forță în Marea Mediterană și Orientul Apropiat timp de aproximativ o mie de ani până când Constantinopolul a căzut în mâinile turcilor invadatori otomani în Pe măsură ce creștinismul ortodox începe să se maturizeze și să se răspândească cu ajutorul mai întâi al Imperiului Roman și apoi al Bizantin, Islamul a fost fondat ca o forță contrară de către Mahomed (c - d Hr ) în secolul al VII-lea, în ceea ce este astăzi Arabia Saudită, situată la sud-est de Constantinopol și centrul creștinismului Islamul în secolele următoare și chiar până în timpurile moderne devine o influență puternică socio-politică, precum și teologică în regiune, paralelă și în multe privințe ca reacție la creștinismul din Marea Mediterană, Orientul Mijlociu și Africa de Nord (și în zilele noastre desigur în întreaga lume) Islamul se sprijină pe aceeași moștenire avraamică ca și iudaismul și creștinismul, și totuși, în același timp, susține credința că, deși Isus, precum și Moise au fost de fapt adevărați profeți ai lui Dumnezeu, sau ai lui Allah, că mesajul lor a fost modificat și/sau interpretat greșit de-a lungul timpului și că a fost islamul, așa cum i-a fost revelat lui Muhammad de către Allah însuși și așa cum este reflectat în Coran, este singura și singura versiune nealterată a adevărului și reprezintă revelația finală a lui Dumnezeu în epoca modernă Și cu siguranță i-am dat lui Moise Tora și l-am urmat cu soli Și Noi I-am dat lui Isus, fiul Mariei, dovezi clare și L-am sprijinit cu Duhul Curat Dar este [nu] că de fiecare dată un mesager pg Teologia Reconsiderată a venit la voi, [o, copiii lui Israel], cu ceea ce sufletele voastre nu au dorit, ați fost trufași? Și un grup [de mesageri] ai negat și un alt grup pe care ai ucis-o Cuvântul Islam în arabă provine din asimilarea și integrarea a trei litere/concepte în limba arabă, slm, a căror combinație sunt luate împreună și denotă "întregime", "siguranță" sau "pace" Într-un context religios, islamul este infinitivul unui verb care poate fi tradus vag în engleză ca ceva de genul "supunere voluntară la voința lui Dumnezeu" și cuvântul musulman, care este ceea ce se numesc adepții islamului, desigur , este participiul activ al aceluiași verb În ultimii ani ai vieții sale, Mahomed nu numai că a întemeiat islamul și a înființat frăția musulmană, dar a devenit și un lider politic renumit și a consolidat diferitele forțe tribale în război din peninsula Arabiei Saudite , culminând spre sfârșitul vieții sale cu stabilirea Constituției de la Medina în CE, care a înființat primul stat islamic din istorie După cum spune povestea, se spune că Coranul, așa cum a fost transcris de adepții lui Muhammad, la scurt timp după moartea sa, i-a fost dezvăluit lui Mahomed de către arhanghelul Gavril într-o serie de revelații începând de la vârsta de aproximativ de ani până la sfârșitul vieții sale viaţă Coranul, scris în arabă poetică, este compus din versuri, sau ayat, care alcătuiesc capitole, sau Surâs, care sunt clasificate fie ca Meccan, fie Medinan, în funcție de locul și timpul revelației lor pretinse Coranul, împreună cu materialele biografice și istorice asociate cu viața lui Muhammad în ceea ce se numește AI-STra, sau pur și simplu Sîra, împreună cu Hadîth, care sunt cuvinte și fraze atribuite lui Muhammad sau adepților săi care au a fost transmisă de-a lungul secolelor, fie în formă orală, fie în scris, pentru a forma baza gândirii și religiei islamice așa cum este practicată astăzi În islam, conceptul de monoteism este denumit tawhîd, un cuvânt care reflectă natura singulară, unică și complet integrată a unicului Dumnezeu adevărat, sau Allah (wahid este cuvântul pentru "unul" în arabă) Monoteismul islamic poate fi privit ca o formă mai pură de monoteism în raport cu creștinismul prin aceea că, în concordanță cu tradiția iudaică, nu învață doctrina Sfintei Treimi, considerând-o ca fiind o neînțelegere sau o interpretare greșită a naturii inseparabile și unificate a un singur Dumnezeu adevărat, sau Allah Deși Islamul face referire și recunoaște profeții evreilor așa cum sunt documentați în Vechiul Testament și chiar recunoaște Tora și Evanghelia ca scripturi revelate , nu îl deosebește pe Isus ca fiu al lui Dumnezeu și ca singurul mesia așa cum o face creștinismul și în Coran, mesajul său este destul de clar că creștinismul și iudaismul, așa cum erau practicate de adepții credințelor respective, așa cum erau văzute prin ochii lui Mahomed, au devenit udate și diluate și nu mai erau căile către neprihănire sau mântuire și dacă nu un credincios trebuia să preia mesajul islamului, apoi vor fi supuși condamnării veșnice Coranul Sura , Al-Baqara, versetul Din http://quran eom/ Cuvântul ebraic Sholom și cuvântul arab Salam, care înseamnă ambele "pace" în limbile lor respective, împărtășesc o rădăcină lingvistică similară, adică atât arabă, cât și ebraică sunt limbi semitice centrale, așa că împărtășesc unele dintre aceleași etimologii și semnificații comune ale cuvintelor Coranul, Sîra și Hadîth sunt aproximativ analoge cu conceptele de Tanakh, Tora și, respectiv, Talmud din tradiția iudaică, care alcătuiesc nu numai scriptura revelată a evreilor (Tora), ci și cea rabinică și orală învățături transmise de-a lungul veacurilor după Moise prin tradiția rabinică, adică Tanakh și Talmud "El a trimis peste tine, [o, Muhammad], Cartea în adevăr, confirmând ceea ce a fost înainte Și El a descoperit Tora și Evanghelia"; Q ur an Sura , Al-lmran, versetul Pg- Teologia Reconsiderată la Judecata de Apoi, așa cum credeau creștinii că este soarta tuturor celor care nu s-au adăpostit în Isus ca salvator Islamul ne învață că religiile evreiești și creștine, ca și alți practicanți religioși păgâni sau politeiști, și-au pierdut calea și că, în ciuda descendenței și istoriei lor comune cu musulmanii, credința lor și-a pătat și obosit de-a lungul secolelor de când scriptura lor a fost revelată profeții lor respectivi - Tora lui Moise și Evanghelia lui Isus - și că lumea avea nevoie de o credință nouă, proaspăt revelată și interpretată, pentru a salva omenirea de rău Evreii spun: "Creștinii nu au nimic [adevărat] pe care să stea", iar creștinii spun: "Evreii nu au pe ce să stea", deși [amândoi] recită Scriptura Astfel, politeiștii vorbesc la fel ca și cuvintele lor Dar Allah va judeca între ei în Ziua Învierii cu privire la ceea ce obișnuiau să difere Dintr-o perspectivă mai savantă și istorică, se crede că Coranul a fost transcris la aproximativ de ani după moartea lui Mahomed de către unul dintre adepții săi, pentru a asigura o singură sursă a scripturii pentru toți musulmanii și pentru a descuraja fragmentarea în rândul musulmanilor comunitate Islamul de-a lungul secolelor a rămas în mare parte unificat în teologia sa de bază și conținutul scripturilor sale, mult mai mult decât creștinismul de fapt, și este aderarea și credința diferitelor seturi și interpretări ale Hadith-urilor, care sunt atribuite lui Mahomed de diferite secte a islamului, mai degrabă decât diferite interpretări ale Coranului, care sunt sursa diferitelor arome ale islamului prezente astăzi; și anume sunniți, șiiți și ibadi În concordanță cu toți credincioșii religioși ortodocși ai Scripturii din toate credințele majore, musulmanii fundamentaliști cred că cuvintele și versetele precise care există în Coran au fost dezvăluite direct lui Mahomed de către Allah însuși și, în plus, musulmanii cred, poate mai mult decât omologii lor religioși, că această transcriere a revelației a fost păstrată cuvânt cu cuvânt în arabă, de unde semnificația conținutului și versetele Coranului și recitarea lor către comunitatea musulmană devotată Dacă această transcriere a fost sau nu la fel de exactă și nealterată pe cât cred musulmanii ortodocși și, desigur, dacă cineva crede sau nu că Coranul reprezintă o revelație divină directă, este, ca toate doctrinele religioase, o chestiune de credință Cu toate acestea, este destul de sigur să presupunem, așa cum fac majoritatea savanților moderni, că organizarea zicerilor Coranului în versete și capitole (Sure) a fost o invenție ulterioară a autorului/editorului Coranului, mai degrabă decât o construcție a Coranului Muhammad însuși, vorbind despre relevanța și importanța transcripției scrise asupra credinței islamice, care este caracteristică tuturor religiilor majore, indiferent de locul lor în istorie Pe măsură ce creștinismul încorporează tradiția evreiască, islamul se uită, de asemenea, la aceeași narațiune istorică și mitică ca și încapsulată în Vechiul Testament pentru a-și stabili propria legitimitate și autoritate Cu toate acestea, islamul, juxtapus cu iudaismul, acceptă și mesajul lui Isus, așa cum este surprins în Evanghelii, ca revelator, deși nu merge atât de departe încât să-l accepte ca Fiu al lui Dumnezeu sau, desigur, ca singurul mijloc de mântuire ca creștinism predică Coranul conține multe referiri la șirul lung de profeți evrei, precum și la Isus și chiar conține referiri la personaje și povești din Vechiul Testament precum Adam și Eva, Noe și potopul etc , presupunând de fapt că cititorul ( sau ascultător/student după caz) este deja destul de familiarizat cu evrei și creștini Coranul Sura , Al-Baqara, versetul Din http://quran eom/ Pg- Teologia Reconsiderată cunoştinţe Our'ăn transmite unele dintre aceleași povești și mituri ale Vechiului Testament în propria sa narațiune unică și colocvială, dar adaugă o perspectivă ușor diferită, întărind constant ideea că mesajul așa cum a fost revelat profeților Vechiului Testament și lui Isus a fost adevărat și legitim, dar că fusese atât de deranjat de practicanții și adepții ulterioare încât avea nevoie de o revelație nouă și revizuită, adică islamul Cu atât mai mult creștinism poate, islamul consideră scriptura sa Our'ăn și viața profetului său Muhammad drept singurul și singurul mijloc de mântuire, bazându-se pe natura revelată a scripturii sale, împreună cu amploarea și sfera sa principiilor sociale și juridice ca bază pentru toată viața spirituală și conduita etică și în cele din urmă ca sursă a mântuirii Totuși, ceea ce este interesant și nu atât de bine cunoscut despre credința islamică este că în secolele care au urmat morții lui Mahomed și pe măsură ce imperiul islamic s-a extins în Orientul Mijlociu, unii dintre cei mai prolifici și mai influenți interpreți ai credinței islamice au căutat să Filosofia elenă să legitimeze și să stabilească o bază metafizică mai solidă pentru islam, așa cum făcuseră primii teologi iudeo-creștini Aceasta este așa-numita tradiție falșafa așa cum au fost numite în arabă, o transliterare directă a cuvântului grecesc philosophia în arabă Această tradiție arată o influență marcată a operelor lui Aristotel, dar și a lui Platon, Euclid și a altor texte și autori greci clasici În primele câteva secole după moartea lui Mahomed în d Hr și proliferarea ulterioară a islamului în Mediterana și Orientul Apropiat prin cuceririle musulmane, multe dintre lucrările filozofice grecești au fost traduse în arabă Arabii au folosit cuvântul falșafa ca traducere în arabă a cuvântului grecesc "filosof", iar pe măsură ce aceste lucrări grecești clasice au fost traduse în arabă și încorporate în tradițiile teologice musulmane prin comentarii și învățături, construcțiile filozofice grecești au fost integrate în tradiția teologică musulmană cam în același mod cu care se întâmplase în tradițiile teologice evreiești și creștine cu vreo patru sau cinci secole mai devreme Aceste lucrări și comentariile și interpretările lor asociate de către teologii musulmani au fost clasificate ca înțelepciune islamică sau hikmah în arabă, un cuvânt care este folosit în Our an asociat nu numai cu învățăturile Our'ăn-ului însuși, ci și ca epitet de Allah, "Înțeleptul", stabilind legătura dintre înțelepciunea tradiției filozofiei elene (sophia) cu învățăturile credinței islamice Domnul nostru, și trimite printre ei un mesager de la ei înșiși, care să le recite versetele Tău și să învețe ei Cartea și înțelepciunea și purifică-i Într-adevăr, Tu ești Cel Înălțat în Putere, Cel Înțelept Respectul arab/islamic pentru tradiția filozofică greacă începe foarte devreme în istoria islamului și este documentat că încă din timpul domniei califului abbasid Al-Ma'mun ( - d Hr ), s-au făcut eforturi semnificative pentru culege manuscrise filozofice grecești din Imperiul Bizantin și pune-le traduse în arabă de către savanții din Bagdad, stabilind o tradiție academică și o sferă de influență în lumea musulmană care era asemănătoare Alexandriei elene din antichitate Ca parte a acestei mișcări din secolul al IX-lea din Bagdad sub califii abbazidi de a traduce lucrările filozofice grecești în arabă, Abu Yusuf Ya'qub ibn Ishaq al-Kindi, cunoscut în Occident ca Al-Kindi ( - ), apare ca primul și poate cel mai important dintre falșafa musulmană Bagdadul în această perioadă este uneori denumit "casa înțelepciunii" sau Bayt al-Hikma în arabă în timpul acestei timpuri Coran : Traducere preluată de pe quran com/ Califul fiind termenul care folosește arabii pentru conducătorii lor la câteva secole după moartea lui Mahomed Înseamnă "succesor", "locotenent" sau "înlocuitor" în arabă, referindu-se la legătura dintre conducători și descendența înapoi la Mahomed pg Teologia Reconsiderată perioada de dezvoltare filosofică arabă (musulmană), din nou vorbind despre poziţia înaltă pe care comunitatea arabă/musulmană o avea pentru gândirea teologică şi filozofică în general, care la acea vreme era foarte strâns legată de - ca şi cu grecii înaintea lor - ce am considera acum a fi științele, atât morale și etice, cât și fizice Deși o mare parte din munca sa este pierdută, Al-Kindi este amintit și venerat ca lider al primului efort major al Imperiului Musulman de a traduce lucrările filozofice elene în arabă și, prin urmare, ajunge să fie cunoscut ca părintele filosofiei musulmane Unele dintre cele mai durabile și mai influente lucrări traduse sub numele de Al-Kindi sunt Metafizica lui Aristotel, Eneadele (IV-VI) ale lui Plotin, Elementele de teologie de Proclus, Timeul lui Platon, precum și multe alte lucrări asortate ale lui Aristotel și alţi filozofi greci mai puţin cunoscuţi Deși se crede că însuși Al-Kindi nu știa greacă și, prin urmare, nu a tradus el însuși niciunul dintre texte, se crede că a făcut corecturi și a comentat traducerile care îi sunt atribuite lui și echipei sale de savanți și academicieni Urmând tradiția filozofică elenă și vorbind despre faptul că Al-Kindi este un filozof (falșafa) în adevăratul sens grecesc al cuvântului, ca "iubitor de înțelepciune", Al-Kindi a fost autor de lucrări pe teme cuprinzătoare precum medicina, astronomia și matematică alături de lucrările sale teologice și metafizice și este atribuit de către istoricii de mai târziu ca fiind priceput în artele nu numai ale grecilor, ci și ale perșilor și hindușilor Se crede că a fost autorul unor lucrări precum On First Filosofie, pentru care este probabil cel mai cunoscut, o lucrare ontologică numită Despre definițiile lucrurilor și descrierile lor, care a fost ulterior înlocuită de Cartea definițiilor a lui Avicenna în secolul al XI-lea, un tratat de etică intitulat Despre arta de a evita durerile care prezintă multe asemănări la stoicismul grec , și alte lucrări intitulate Despre unitatea lui Dumnezeu și limitarea corpului lumii și cantitatea cărților lui Aristotel și ceea ce este necesar pentru dobândirea Filosofia, manifestând o influență aristotelică marcată asupra operei sale, deși din perspectivă creaționistă, ambele caracteristici care au fost moștenite și concretizate de falșafa islamică ulterioară Prin corpul său de muncă și eforturi, Al-Kindi este atribuit nu numai că a făcut pentru prima dată la dispoziția lumii arabe filosofia elenă de masă, ci și a stabilit prima punte semantică între filozofia greacă și cea arabă și a stabilit importanța și relevanța în special doctrina aristotelică în tradiția filozofică islamică, o caracteristică oarecum unică și distinctivă în raport cu dezvoltarea teologică creștină care a fost influențată mult mai mult de gândirea și principiile neoplatonice decât de Aristotel mai logic și metafizic Asimilarea ulterioară a filozofiei elene în tradiția filozofică islamică este atribuită lui Abu Nașr Muhammad ibn Muhammad FărăbT, sau pur și simplu Al-Fârâbî (c - d Hr ), unul dintre cei mai renumiți și prolifici dintre filozofii arabi/musulmani a căror influență chiar și-a extins dincolo de lumea musulmană până la comunitatea filozofică europeană în general Se crede că Al-Fârâbî și-a petrecut cea mai mare parte a vieții la Bagdad și, împreună cu contribuțiile sale la filosofia musulmană propriu-zisă, a avut și contribuții semnificative în domeniile A se vedea http://www muslimphilosophy com/ip/rep/H htm Autenticitatea acestei lucrări pentru Al-Kindi este pusă la îndoială de unii istorici de mai târziu pg Teologia Reconsiderată logica, matematica, muzica si psihologia, urmand traditia filozofilor greci ca adevarati iubitori ai intelepciunii in toate formele ei Al-Fârâbî este cunoscut în comunitatea arabă drept Al Doilea Învățător, sau Al Doilea Maestru, Aristotel fiind cunoscut drept Primul Învățător, vorbind despre prestigiul în care nu numai Al-Fârâbî a fost deținut de filozofii și teologii arabi/musulmani ulterioare, ci și respectul acordat lui Aristotel însuși în comunitatea filozofică musulmană, în ciuda moștenirii sale cu totul grecești și străine, cu aproximativ de ani înainte Cea mai faimoasă lucrare a sa este poate Orașul virtuos, care, în ciuda faptului că a fost scris într-un mod similar cu Republica lui Platon, descriind caracteristicile statului ideal și rolul filosofului în cadrul acestuia, precum și a fost conceput pentru a fi o critică a structurii politice și stabilirea timpului său, arată o viziune mult mai monoteistă și neoplatonică asupra lumii decât predecesorii săi greci, susținând credința unei singure forțe creatoare în univers care distinge filozofia lui Al-Fârâbî de predecesorii săi greci și chiar de neo- predecesori platonici în monismul său În general, filozofia/teologia lui Al-Fârâbî este un amestec unic de platonism și aristotelism, cu accent pe unitatea existenței combinată cu o cosmogonie fizică și ordine mondială care s-a bazat pe astronomia practică derivată din opera celebrului Alexandrian greco-roman astronomul Ptolemeu Accentul lui Al-Fârâbî se pune în cele din urmă pe prima cauză indescriptibilă și inefabilă, afișând influența sa caracteristic aristotelică și, la rândul ei, occidentală, dar el identifică această primă cauză, așa-numitul motor principal al lui Aristotel, ca indistinguită sau sinonimă cu Dumnezeu sau Allah, punându-l în ceea ce ar putea fi considerat o tradiție neoplatonică monoteistă ortodoxă, divergentă de neoplatoniștii dinaintea lui, lucrări la care avea acces în mod clar în arabă, dar vorbea despre triada divină și emanația celor mulți din Unul, mai degrabă decât o viziune asupra lumii de tip determinist care este mai mult atribuibilă lucrărilor aristotelice Lucrarea lui Al-Fârâbî, pe care Platon și Aristotel se concentraseră înaintea sa, s-au ocupat pe larg și de chestiuni socio-politice, subliniind importanța practică a filosofiei și rolul filosofului în societate, nu ca regele filosof în mod necesar (cum descrie Platon în Republica sa), ci ca un prevestitor și un model de urmat al standardelor morale și etice și responsabil pentru a duce o viață îndreptată spre realizarea a ceea ce el numește "adevărata fericire", un scop pe care el îl descrie nu doar pentru individ, ci și pentru societate în ansamblu, în cadrul căreia este rolul filosofului să conducă și să arate calea prin exemplu, amintind într-o oarecare măsură de stoicism în unele privințe, în același timp sprijinindu-se pe constructele datoriei civice care erau atât de proeminente în lucrările lui Platon și Aristotel Următorul filozof arab/musulman a cărui viață și lucrări influențează nu numai filosofii arabi/musulmani ulterioare, ci și filosofia medievală în general este Ibn Sînă, sau așa cum este cunoscut în Occidentul Avicenna (c - d Hr ) Avicenna l-a urmat pe Al-Fârâbî cu aproximativ un secol și a publicat multe lucrări pe teme variind de la filozofie, astronomie, matematică, logică, teologie și medicină, care au influențat gândirea arabă, practicile științifice și medicale din lumea arabă din zilele sale și de după aceea, filozofic și de altfel făcându-l unul dintre cei mai cunoscuți dintre filosofii musulmani istorici Poate cel mai cunoscut tratat filosofic al său este Kitab al-Shifa', denumit uneori pur şi simplu al-Shifa', sau în Occident cunoscut sub numele de Cartea Vindecării, care a fost scrisă la începutul vieţii sale şi parţial în exil (care reflectă aspecte revoluționare ale unora dintre credințele și scrierile sale), acoperă subiecte atât de ample ca nu numai teologia și metafizica, sufletul și traduceri în latină ale operelor lui Avicenna au influențat mulți filozofi creștini, în special Toma d'Aquino pg Teologia Reconsiderată viața de apoi, dar și matematică și logică, ducând mai departe tradiția falșafei arabe în mare măsură Lucrările sale despre logică pentru care este probabil cel mai cunoscut sunt al-Mantig, tradus ca Logica propozițională a lui Ibn Sînă, și un comentariu la Analiza anterioară a lui Aristotel, care face parte din al-Shifa' intitulat al-Isharat wa-'l-tanbihat sau Observații și admonestări El este, de asemenea, cunoscut de către biografii de mai târziu că a publicat multe alte lucrări scurte despre metafizică și teologie, medicină, filologie, zoologie, precum și poezie, dintre care multe sunt din păcate pierdute Din punct de vedere filozofic, Avicena este în mod clar puternic influențat de predecesorii săi greci și acum musulmani în susținerea rolului principal al facultăților rațiunii umane și al intelectului ca instrumente primare sau călăuze pentru Dumnezeu sau Allah El creează o teorie a cunoașterii destul de cuprinzătoare care stă la baza filozofiei sale, care seamănă într-o oarecare măsură cu teoria formelor a lui Platon, dar cu Avicena, Allah este echivalent cu Intelectul pur nealterat, care reprezintă o întorsătură oarecum unică a filozofiei și metafizicii predecesorilor săi, atât în tradiția filozofică musulmană precum și în cea elenă, deși încă se sprijină pe echivalența dintre Allah și principalul motor al lui Aristotel, în concordanță cu predecesorii săi filosofi musulmani, dar cu o accentuare islamică asupra eternității sufletului și a bătăliei sale între bine și răul care, la rândul său, duce la recompensă sau pedeapsă, teme care sunt predominante în Coran și au arătat, de asemenea, o influență marcată persană, zoroastriană Un alt membru influent al prestigioasei tradiții arabe falșafa este Ibn Rushd ( - ), cunoscut la noi în Occident ca Averroes El este probabil cel mai cunoscut pentru crearea inovatoare a unei doctrine aristotelice marcant de pure, care a ajuns să fie cunoscută sub numele de "averroism", care, după cum sa dovedit, nu a fost nici pe departe la fel de influent în lumea islamică precum a fost în Europa medievală, în primul rând iudeo-creștină Influența sa din punct de vedere teologic și filozofic poate fi observată în special în dezvoltarea scolasticii timpurii, care, la rândul său, a influențat puternic sistemul de învățământ din Europa prin Evul Mediu și chiar până în Renaștere A scris multe comentarii la lucrările lui Aristotel, inclusiv Fizica, Metafizica, Cartea sufletului și Despre ceruri, precum și Analiza posterior Lucrarea sa clasică Fasl al-maqal, sau Tratat decisiv asupra armoniei religiei și filosofiei a mers cu un pas mai departe din punct de vedere filozofic decât predecesorii săi filosofi musulmani și nu numai că a stabilit compatibilitatea supremă a filozofiei și islamului, ci și, spre supărarea frații săi islamici ortodocși, a susținut că filosofia în căutarea ei pură pentru cunoaștere a reprezentat o cale mai pură și mai directă spre mântuire și a subliniat rolul politicii și al puterii în contextul interpretării religioase, subliniind rolul important al limbajului, citând modul în care cuvintele pot fi înțeles ca însemnând lucruri diferite pentru diferiți oameni în contexte socio-politice diferite Indiferent de impactul clar și puternic al filosofiei musulmane în Evul Mediu nu numai asupra islamului, ci și asupra dezvoltării teologice iudeo-creștine în Occident, această mișcare arabă a facilitat și, în unele cazuri, a fost singura sursă a disponibilității textelor filozofice grecești lumea occidentală predominant creștină și islamică din Mediterana și Orientul Apropiat din secolele al VII-lea până în secolele al XII-lea și chiar până în timpurile moderne Islamul ortodox, la fel ca și creștinismul și poate într-o măsură mai mică, iudaismul înaintea lui, având în vedere vechimea scripturii sale, pune accent pe interpretarea literală a Coranului însuși ca scripturi revelate înaintea interpretării teologice individuale sau a realizării individuale - toate întrebările și răspunsurile stau fie în Coranul însuși, fie în Hadîth și Sîra care au izvorât din "revelația" lui Mahomed Ceea ce se uită uneori pg Teologia Reconsiderată totuși, când ne uităm înapoi la contextul în care mișcarea islamică începe și se răspândește în întreaga Peninsula Arabă și apoi în Orientul Mijlociu și Apropiat, este că a existat în mod clar un motiv socio-politic încorporat și integrat în mesajul lui Mahomed, care a fost reflectat destul de marcat în Coranul însuși, mai explicit și subliniat de fapt decât în credințele sale rivale evreiești și creștine la care Coranul face referire în mod repetat ca fiind căi contaminate și învechite către mântuire, căi urmate de așa-numiții "necredincioși" Încercarea este lăudabilă și, cu siguranță, vremurile și frământările din epoca lui Mahomed au cerut într-un anumit sens această bază teologică și socio-politică largă, dar savanții și interpreții "cuvintelor" sale, fie ei oameni de credință islamică sau pur și simplu filozofi, trebuie luați în considerare situația socială, economică și spirituală a popoarelor pentru care islamul a rezonat inițial pentru a înțelege cu adevărat mesajul său De asemenea, oarecum subliniat în tradiția teologică islamică este faptul că Coranul, pe lângă faptul că este o hartă către mântuire și o foaie de parcurs sau un ghid pentru regulile și principiile islamului, a fost, de asemenea, folosit ca mijloc pentru scopuri politice, împreună cu un ghid pentru bunăstarea socială, precum și statul islamic începe să prindă contur după moartea lui Mahomed și răspândirea ulterioară a islamului în regiuni cu o influență geografică mai mare au necesitat o structură socio-politică consolidată și coerentă, precum și credințe teologice pentru a lega și a reuni popoarele din triburi și culturi disparate în tot ceea ce a devenit cunoscut sub numele de Imperiul Islamic Această dublă utilitate a Coranului, Hadîthului și Sîrei este evidențiată de amploarea subiectelor socio-politice abordate în aceste lucrări, subiecte variind de la banca și comerț, rolul războiului în societate, femeile și căsătoria și chiar relația bărbatului cu mediul - alături de narațiunile teologice clasice și istorice iudeo-creștine desigur Aceste opinii sunt oarecum în contrast cu filosofia elenilor, care sunt cunoscuți pentru întemeierea moralității și eticii într-un cadru rațional și intelectual, mai degrabă decât într-unul religios bazat pe căutarea mântuirii sau, invers, pe evitarea condamnării eterne Totuși, elenii, o tradiție urmată și subliniată de Averroes, credeau nu numai că filozofia și religia sunt în cele din urmă compatibile și complementare, ci că era calea filosofiei și căutarea cunoașterii care era de fapt o cale mai directă și mai nealterată către eliberare , în această viață sau în următoarea, dat în mare măsură datorită independenței sale față de motivele politice care, fără îndoială, au contaminat din punct de vedere istoric și continuă până în zilele noastre religia organizată De-a lungul secolelor de după moartea lui Mahomed, influența islamică s-a răspândit în Orientul Mijlociu, Africa de Nord și în Asia Centrală prin intermediul cuceririlor musulmane, o epocă de cucerire și proliferare a credinței islamice pe care Mahomed însuși a început-o în Peninsula Arabică, creând o sferă de influență până în secolul al VIII-lea d Hr care a rivalizat chiar și cu Imperiul Roman la apogeul său De la început, islamul nu a fost doar un sistem religios care a subliniat cum să se închine singurului Dumnezeu adevărat, adică Allah, și că idolatria și păgânismul trebuiau evitate, dar a prescris și un sistem de drept și un mod de viață într-un mod foarte mod detaliat și explicit, astfel încât armonia politică și religioasă să poată fi realizată Aceasta a fost originea marii credințe a islamului care ne-a fost transmisă de-a lungul secolelor Rețineți paralelele filozofice care pot fi trase între rolul intelectului ca mijloc de eliberare în filosofia musulmană, care este o temă atât de răspândită în averroism, precursorii săi în filosofia elenă, așa cum se poate găsi în filosofia atribuită lui Anaxagoras, care poate fi găsite inerente în cosmogonia implicată sau dedusă din Papirusul Derveni și importanța cunoașterii, sau jnana, în Vedanta, cel mai proeminent văzută în calea Jnana Yoga așa cum este interpretată de mai modernul Swami Vivekananda ( - ) pg Teologia Reconsiderată pg Teologia Reconsiderată Încă din zorii civilizației omenirea a creat paradigme mitologice, semantice și metafizice în care natura existenței și cunoașterii în sine, împreună cu ordinea de bază a cerurilor și a pământului și a tuturor creaturilor sale din el, inclusiv omenirea, ar putea fi explicată În vremurile moderne, această evoluție a gândirii, dacă se poate numi așa, a culminat într-o viziune predominant deterministă și empiristă a realității și una care este complet absentă din simbolurile și importanța psihologică a actului de percepție asupra acestei viziuni a realității, un dezvoltare care poate fi privită doar ca un produs secundar neintenționat și potențial distructiv al acestor așa-zise dezvoltări ale progresului intelectual care au fost o caracteristică atât de marcată a Revoluției Științifice și a Epocii Iluminismului în istoria civilizației occidentale Aceste dezvoltări teo-filosofice cu totul occidentale care au evoluat în știința modernă au apărut din criza culturală din Marea Mediterană, care a început mai întâi cu imperiile persane și apoi grecești în primul mileniu ВСЕ și apoi a fost urmată de dezvoltarea și răspândirea ulterioară a monoteismului prin mai întâi cuceriri imperiale latino/romane și apoi contracarate și alimentate și mai mult de răspândirea islamului, forțe care au culminat în cele din urmă cu evoluțiile revoluționare care sunt atât de caracteristice perioadei Iluminismului din istoria noastră, în care religia a fost, în cel mai bun caz, aruncată deoparte ca un element complementar și complementar căutarea independentă către cunoaștere, adică știință, și în cel mai rău caz a fost abandonată cu totul ca un produs al minții ignorante, needucate sau neinformate Cu toate acestea, firul comun al dezvoltării filozofice occidentale de la învățăturile lui Aristotel, independent de evoluțiile teologice și monoteiste care au încercat să uzurpe învățăturile lui, precum și ale lui Platon, a fost supremația Rațiunii și a Logicii ca instrumente prin care realitatea și, la rândul lor, cunoașterea în sine ar trebui definite, exact aceleași instrumente care au fost sursa pentru clasificarea și dezvoltarea a ceea ce astăzi numim știință în toate formele ei, Arborele Cunoașterii, ca să spunem așa Și în vremurile moderne, în special în ultimele două secole, acest Arbore al Cunoașterii a crescut din ce în ce mai multe ramuri, pe măsură ce omul modern a dezvoltat instrumente mai avansate pentru a înțelege și a privi universul atât la scară macrocosmică, cât și la scară microcosmică și diferitele ramuri ale științei au devenit din ce în ce mai specializate și nuanțate Din punct de vedere pur, sau primul, filozofic, Le prima filozofie, folosind definiția oferită de Aristotel, deși mulți indivizi au contribuit la dezvoltarea intelectuală în timpul a ceea ce istoricii moderni numesc "Epoca Iluminismului", există patru în special care din perspectiva acestui autor au exercitat cea mai mare influență asupra modurilor și arenelor ulterioare ale metafizicii gândit, toate trăind și scriind între secolele al XVI-lea și al XVIII-lea d Hr în Europa de Vest Aceștia sunt empiricistul Francis Bacon ( - d Hr ), celebrul filosof și matematician francez Rene Descartes ( - d Hr ), filozoful raționalist olandez Baruch Spinoza ( - d Hr ) și apoi marele și prolificul filosof german Immanuel Kant ( - d Hr ) a cărui lucrare rezumă și consolidează în unele privințe și reprezintă înălțimea și vârful filozofiei din epoca iluminismului Revoluția științifică este o perioadă istorică care este legată clasic de istoricii moderni de publicarea lui Copernic a De revolutionibus orbium coelestium (Despre revoluțiile sferelor cerești) în și se termină cu publicarea lui Newton a Philosophiee Naturalis Principia Mathematica (Mathematical Philosophyles of Natural Philosophyles) ) în pg Teologia Reconsiderată Francis Bacon ( - d Hr ) a fost un politician de succes în Anglia în secolul al XVI-lea și începutul secolului al XVII-lea, care a (re)stabilit și a subliniat metodele inductive de cercetare pentru obținerea cunoștințelor, oferind bazele metodei noastre științifice moderne, care a fost valorificată nu numai de către filozofii următori ai Epocii Iluminismului, ci și de către filozofii naturii, sau oamenii de știință, care l-au urmat, care au furnizat baza intelectuală pentru Revoluția științifică care a urmat Deși a fost un autor prolific și a scris lucrări la fel de ample ca științe politice, etică, teologie și medicină, el este probabil cel mai bine cunoscut pentru munca sa în filosofia naturală și metafizică decât orice altceva și pentru atacurile sale asupra scolasticii și aristotelismului în special ca instrumente inadecvate și mijloace pentru dobândirea și clasificarea cunoștințelor, schimbându-ne pentru totdeauna abordarea asupra modului în care înțelegem lumea din jurul nostru, modul în care definim realitatea în sine, precum și mijloacele la care ar trebui să ajungem la astfel de definiții Bacon a susținut empirismul și raționamentul inductiv ca mijlocul cel mai eficient de a ajunge la cunoaștere sau la adevăr și vorbește dintr-o viziune deterministă și materialistă asupra lumii, așa cum a fost prezentată de școala epicureană în antichitatea clasică, juxtapusă cu cea platoniciană (și neoplatonica) și peripatetică Școli (aristotelice) care au fost punctul principal al studiilor și al curriculum-ului său (și al majorității celorlalte) pe care le-a urmat la Trinity College și la Universitatea Cambridge, ambele au urmat metoda "scolastică" de predare care era răspândită la acea vreme Bacon credea că mintea umană nu este de fapt tabula rasa, sau o "tabulatură curată", și că, pentru a pregăti individul pentru dobândirea adevăratei cunoștințe, trebuie să fie curățată de ceea ce el a numit "idoli" intelectuali Filosofia lui Bacon nu exclude totuși noțiunea de Dumnezeu sau de voința lui Dumnezeu, dar pentru a reconcilia legile lumii spiritului și legile lumii materiei, sau lumea materială, el postulează existența a ceea ce se referă ca "Cele Două Cărți" - Cartea lui Dumnezeu despre care credea că reflectă Voința lui Dumnezeu și Cartea Naturii despre care credea că reflectă Lucrările lui Dumnezeu, stabilind un cadru intelectual în care Dumnezeu ar putea coexista cu știința, dar în același timp despărțind cele două domenii de cunoaștere în activități separate, stabilind astfel legitimitatea diferitelor reguli de bază pentru dobândirea cunoștințelor în fiecare Din intrarea Stanford Encyclopedia of Philosophy despre Francis Bacon găsim o descriere bună a acestor două moduri diferite de gândire și a relației lor unul cu celălalt: Slava lui Dumnezeu este a ascunde un lucru, dar slava regelui este a-l afla; parcă, după jocul nevinovat al copiilor, Majestatea Divină s-a bucurat să-și ascundă lucrările, până la capăt să le afle; și ca și cum regii nu ar putea obține o cinste mai mare decât să fie tovarășii de joacă ai lui Dumnezeu în acel joc, având în vedere marea poruncă a inteligenței și a mijloacelor, prin care nimic nu trebuie să le fie ascuns Scolastica este o metodă de predare și învățare care a dominat peisajul intelectual din universități în timpul perioadei "medievale" a istoriei Europei, între circa și d Hr Metoda scolastică a pus un accent puternic pe raționamentul dialectic, care includea atât metode inductive, cât și deductive ale logicii, elucidate în primul rând de Aristotel în antichitatea clasică, ca bază pentru cunoaștere și stabilirea adevărului versus minciună Reconcilierea și armonizarea teologiei creștine și a filozofiei clasice, care includea științele așa cum le înțelegem astăzi, a fost una dintre principalele direcții ale curriculumului în general Vezi colaboratorii Wikipedia, "Scholasticism", Wikipedia, The Free Encyclopedia, noiembrie , : UTC, [accesat noiembrie ] Preluat de la Klein, Jurgen, "Francis Bacon", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de iarnă ), Edward N Zalta (ed ), URL = Citat din Blumenberg, Der Prozess der theoretischen Neugierde, Pentru mai multe despre filozofia lui Bacon și teoria idolilor și teoria celor două cărți, vezi http://plato stanford edu/entries/francis-bacon/ pg Teologia Reconsiderată Rene Descartes ( - CE) urmează la scurt timp după Bacon din perspectivă istorică și nu numai că stabilește bazele geometriei analitice (sistemul de coordonate carteziene îi poartă numele), dar aduce și contribuții semnificative în filosofie și metafizică propriu-zisă Lucrarea sa fundamentală Meditations on First Philosophy oferă nu numai o dovadă detaliată, rațională și logică a existenței lui Dumnezeu, ci și un sistem metafizic care a încorporat știința naturii umane - teologia în multe privințe - alături de științele fizice De fapt, teoria cunoașterii a lui Descartes, sau epistemologia, a subliniat importanța matematicii nu numai în descrierea realității, ci și în furnizarea cadrului intelectual și metafizic pentru care lucrurile ar putea fi "cunoscute" El este, probabil, cel mai faimos cunoscut pentru sintagma sa cogito ergo sum, sau "Gândesc, deci sunt", care provine din lucrarea sa Discursul asupra metodei și principiilor filosofiei, abreviat de obicei ca Discurs asupra metodei, semnificând relația strânsă dintre percepție și existenţa în cadrul său metafizic Descartes a avut o viziune aristoteliană asupra cunoașterii, întărind noțiunea că domeniul filosofiei întruchipează toată cunoașterea, acoperind toate disciplinele moderne pe care acum le numim Știință: Medicină, Biologie, Psihologie etc Descriind-o astfel într-o scrisoare el i-a scris Traducătorului francez al Principiilor sale de filosofie, folosind o terminologie care ar putea fi la fel de ușor folosită de Diogenes Laertius pentru a descrie filosofia stoică din antichitate: Astfel, toată Filosofia este ca un copac, din care Metafizica este rădăcina, Fizica trunchiul, iar toate celelalte științe ramurile care cresc din acest trunchi, care sunt reduse la trei principale, și anume, Medicină, Mecanică și Etică Prin știința Moralei, înțeleg pe cea mai înaltă și mai desăvârșită care, presupunând o întreagă cunoaștere a celorlalte științe este ultimul grad de înțelepciune Cu Descartes, găsim o mare încredere și accent pe rațiune și logică pentru a ajunge la adevăr și cunoaștere, la un nivel mai matur și mai modernizat decât filosofii antici care au venit înaintea lui Descartes, matematicianul, precum și filozoful, au încercat să aplice aceleași rigori de inferență și raționament deductiv care au susținut legile matematicii în domeniul filosofiei, metafizicii și chiar teologiei În Meditațiile sale despre filosofia întâi, Descartes își ia conceptele despre rațiune și logică drept stâlpi ai adevărului și înțelegerii pentru a dovedi existența lui Dumnezeu și a Sufletului, prin utilizarea acelorași metode raționale pe care le conturează în Discursul său despre metodă Am crezut întotdeauna că două probleme - și anume, Dumnezeu și sufletul - sunt principalele dintre cele care ar trebui demonstrate cu ajutorul filozofiei, mai degrabă decât al teologiei Căci, deși ne este suficient pentru noi, credincioșii, să credem prin credință că sufletul omului nu moare cu trupul și că Dumnezeu există, cu siguranță niciun necredincioși Meditații despre filosofia întâi a fost scrisă inițial în latină și publicată pentru prima dată în , titlul său relevând influența încă predominantă a lui Aristotel asupra diferitelor ramuri ale cunoașterii, adică prima filozofie fiind echivalentă cu metafizica așa cum ar fi și în epoca medievală, ca și în antichitate deși într-o măsură mai mică, a reprezentat ancheta asupra naturii fundamentale a existenței, adică metafizica și/sau teologia în funcție de accentul tradiției în care a fost studiată Rene Descartes: Letter of the Author to the French Translator of the Principles of Philosophy servire pentru o prefață" Recuperat în decembrie pg Teologia Reconsiderată par capabili să fie convinși de orice religie sau chiar de aproape orice virtute morală, până când acestea două le sunt dovedite mai întâi prin rațiunea naturală S-ar putea argumenta că tocmai cu Descartes am stabilit cu fermitate rațiunea și logica în sine ca pilonii cunoașterii, respingând noțiunea de credință oarbă, sau credință, în lucruri care nu au putut fi dovedite sau raționate prin logică Desigur, este important să subliniem că, deși el a privit rațiunea și logica drept pietrele de temelie ale oricărei cercetări filozofice, care includeau prima filozofie, precum și ceea ce considerăm astăzi teologie, el nu a postulat în niciun fel că Dumnezeu sau Sufletul nu au există, de fapt dimpotrivă El a intenționat să pună și să dovedească existența lor pe baze ferme, raționale și logice În acest context, Descartes poate fi privit ca un fel de Platon din Epoca Iluminismului, deoarece Platon a privit foarte mult rațiunea și logica ca fiind principalele ghidaje pentru determinarea naturii realității, așa cum a făcut-o Descartes, și amândoi au folosit aceste instrumente "raționale" ( așa cum a făcut Aristotel după aceea, cu atât mai mult), să încerce să stabilească nu doar realitatea și existența eternă a ideilor în sine (adică a formelor), pe care s-a sprijinit în cele din urmă principiul său al binelui, ci și realitatea și existența eternă a Suflet pe care s-a bazat întregul său sistem de etică și filozofie politică După Descartes și filozofii naturii care l-au urmat, în special Newton, desigur, a fost considerat aproape de la sine înțeles că universul natural, realitatea materială, funcționează conform legilor raționale și rezonabile care sunt cel mai bine descrise de matematică, limbajul lui Dumnezeu dacă veți Evoluțiile intelectuale ale lui Descartes pot fi privite în multe privințe, în ciuda rafinamentului logicii și matematicii la care a fost expus și care i-au influențat în mod clar opera, ca o rememorare la vremea apogeului filozofiei elene în antichitatea clasică Cu un timp înainte ca teologia, așa cum se reflectă atât în mișcarea creștină, cât și în cea musulmană, a dominat peisajul intelectual al Europei și Orientului Mijlociu și Apropiat timp de aproximativ câteva mii de ani, o perioadă de timp la care se referă mulți istorici din Evul Mediu chiar și până în timpurile moderne ca așa-numitul "Epoca întunecată", termen folosit, desigur, datorită percepției că timp de aproximativ o mie de ani, în vremea când religia domina peisajul intelectual, precum și pe cel socio-politic din Occident, era pur " cercetarea științifică" și/sau filozofică independentă de dogmele religioase era aproape inexistentă Următorul filozof influent al Epocii Iluminismului care a adus contribuții semnificative în mod unic la dezvoltarea intelectuală a Revoluției Științifice a fost Baruch Spinoza ( - CE) Spinoza a fost un filozof și naturalist olandez din secolul al XVII-lea de origine evreiască, care este probabil cel mai cunoscut pentru că a contestat direct și deschis autoritatea Scripturii De asemenea, el a contestat și a respins direct dualismul minte-corp al lui Descartes și a propus o metafizică alternativă și un cadru moral și etic care este probabil cel mai bine descris ca naturalism, foarte mult în spiritul stoicilor cu câteva mii de ani mai devreme, de fapt Spinoza credea că există o singură substanță corporală care pătrunde în întreaga natură și că este guvernată de un set de legi raționale și universale, contestând noțiunea de liber arbitru, existența unui Dumnezeu antropomorf, precum și valabilitatea Scripturii și validitatea miracolelor Ideile sale, cel puțin, nu numai că au constituit noțiuni foarte radicale în vremea lui, dar și, deloc surprinzător, l-au pus în contradicție nu doar Meditații despre filosofia întâi, Rene Descartes, ediția a treia, Scrisoare de dedicație, pg pg Teologia Reconsiderată cu Biserica desigur, dar și în cadrul comunității evreiești El a fost excomunicat, sau poate mai corect spus cenzurat public, de comunitatea evreiască în , la vârsta de de ani de fapt Natura este întotdeauna aceeași, iar virtutea și puterea ei de a acționa sunt pretutindeni una și aceeași, adică legile și regulile naturii, conform cărora toate lucrurile se întâmplă și se schimbă de la o formă la alta, sunt întotdeauna și peste tot aceleași Deci modul de înțelegere a naturii oricăror, de orice fel, trebuie să fie și el același, adică prin legile şi regulile universale ale naturii Lucrarea sa fundamentală, care a fost publicată postum, s-a intitulat Etică și este o critică sistematică nu doar a dualismului minte-corp al lui Descartes, ci și a concepțiilor tradiționale despre Dumnezeu și a teologiei creștine în general, împreună cu - după cum sugerează titlul - și cadrul etic și moral pe care s-au așezat aceste sisteme de credințe Spinoza, așa cum se reflectă în cea mai mare parte în Etică, dar a fost o temă constantă și în celelalte lucrări ale sale, a pledat - din nou foarte mult în aceeași ordine cu spiritul filozofilor stoici cu câteva mii de ani înainte - pentru reținerea pasiunilor ca cheia conducerii unei vieți virtuoase care până la urmă a fost pentru Spinoza adevărata sursă de fericire În general, Spinoza a promovat și a învățat că cheia fericirii constă în supremația facultății raționale a omului asupra nu doar a credinței oarbe în Dumnezeu sau în Scriptură, ci și asupra urmăririi pasiunilor și a dorinței, filozofia sa ajungând ulterior să reprezinte ceea ce filozofii și istoricii de mai târziu au numit raționalism Spinoza, la fel ca mulți oameni de știință naturală care l-au urmat și reflectând de fapt un sentiment care este comun în comunitatea științifică din timpurile moderne - cu Einstein fiind poate cel mai ilustru exemplu - a fost un determinist și, ca atare, credea că toate evenimentele, efectele și rezultatele lumea a fost în întregime predestinată și bazată pe legile cauzei și efectului, adică abandonând complet noțiunea de liber arbitru care este incompatibilă cu această doctrină În propriile sale cuvinte, "Acea ființă eternă și infinită pe care o numim Dumnezeu sau Natură, acționează din aceeași necesitate din care el există " Credința sa în necesitate și determinism erau semne distinctive ale filozofiei sale: Cu cât această cunoaștere a faptului că lucrurile sunt necesare se referă mai mult la lucruri singulare, pe care ni le imaginăm mai clar și mai viu, cu atât este mai mare această putere a Minții asupra afectelor, așa cum mărturisește și experiența însăși Căci vedem că Tristețea pentru un bine care a pierit se diminuează de îndată ce omul care l-a pierdut își dă seama că acest bine nu a putut, în nici un fel, să fie păstrat În mod similar, vedem că [pentru că considerăm copilăria un lucru firesc și necesar], nimeni nu-i milă de bebeluși din cauza incapacității lor de a vorbi, de a merge sau de a raționa, sau pentru că trăiesc atâția ani, parcă, inconștienți de înșiși (VpSs) După cum reflectă acest pasaj, răspunsul lui Spinoza la întrebarea cum ar trebui să-și conducă viața, adică filosofia sa etică, așa cum ar fi, a fost folosirea rațiunii în sine pentru a aprecia și înțelege pe deplin locul cuiva în Nadler, Steven, "Baruch Spinoza", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de toamnă a anului ), Edward N Zalta (ed ), URL = Pagina Spinoza, Etică, numai versiunea latină Partea a IV-a, Prefață Nadler, Steven, "Baruch Spinoza", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de toamnă a anului ), Edward N Zalta (ed ), URL = Pagina pg Teologia Reconsiderată această ordine firească Procedând astfel, se poate doar concluziona că ar trebui să minimizăm amploarea și influența "pasiunilor sufletului uman" prin căutarea adevăratei cunoștințe și virtuți prin intermediul rațiunii însăși, prin care fericirea ar putea fi atinsă în cele din urmă - atât cât s-ar putea fi realizat în ordinea firească a lucrurilor care este Filosofia etică a lui Spinoza se bazează pe principiul lumii naturale care reflectă esența unificată a lui Dumnezeu, adică naturalismul, și prin supunerea acelor pasiuni care duc la mizerie, durere și suferință - din nou relația directă cauză-efect și utilizarea rațiunii pure pentru a determina această relație și ajungem la concluzia că prin înlăturarea cauzei inițiale se poate înlătura și efectul, adică mizeria - se poate obține fericirea optimă în această viață Această concentrare pe rațiunea pură ca "mijloc de mântuire" și, în special, subducția patimilor ca mijloc prin care fericirea, adică eudaimonia, poate fi atinsă în multe privințe, ecou sentimentele școlii filozofice stoice de la clasic antichitatea greacă Ideea că suferința și mizeria sunt cauzate de urmărirea fără minte a pasiunilor, din care se poate deduce că prin minimizarea unor astfel de urmăriri se poate obține o fericire optimă, ecou în multe privințe și doctrinei budiste a suferinței Deși nu există dovezi că Spinoza a fost influențat de doctrina budistă, este foarte posibil ca filosofia școlii stoice să l-a influențat în mare măsură Este important să recunoaștem totuși că, deși nu a fost de acord cu o mare parte din cadrul filozofic propus de Descartes, el totuși - ca și Descartes - nu a dezavuat sau respins cu totul noțiunea sau existența lui "Dumnezeu", ci mai degrabă a susținut că Dumnezeu ar trebui să fie s-a identificat cu întreaga natură, mai degrabă decât cu o divinitate antropomorfă și atotștiutoare, care stătea în Rai și a acordat omenirii un loc special în univers și pe Pământ, așa cum este predat de dogmele creștine și de Scriptura De aici categorizarea naturalistă și raționalistă a filozofiei sale care a dus direct la expulzarea sa din comunitatea evreiască și din comunitatea teologică în general, având în vedere respingerea sa a Scripturii ca sursă de cunoaștere și de fapt respingerea perspectivei iudeo-creștine ortodoxe lui Dumnezeu În metafizica lui Spinoza, Dumnezeu este echivalat cu substraturile de bază ale întregului univers și este direct asociat și descris ca inseparabil de Natură, renunțând la noțiunea ortodoxă și standard de atunci a unui Dumnezeu omniscient și omnipotent antropomorf și, prin urmare, existența miracolelor ca manifestare de puterea lui El a descris miracolele drept "invenții umane" și a fost extrem de critic cu orice interpretare literală a Bibliei Spinoza a mers chiar atât de departe în înclinația sa naturalistă încât a sugerat că ființele umane, adică rasa omului, nu dețineau o stăpânire sau autoritate specială asupra naturii, așa cum a fost susținută de toate religiile avraamice, ci a asociat omenirea direct cu și ca un produs al Naturii, o lume care din nou a fost guvernată de forțe și legi complet deterministe care odată descoperite și înțelese corect ar putea explica toate aspectele diferite ale realității, inclusiv, desigur, cum ar trebui să se comporte omenirea pentru a obține fericirea și la individ ca la nivel socio-politic Cea lui Spinoza a reprezentat un contrast puternic cu ideologia creștină care a influențat atât de mult Europa timp de atâtea secole, desigur, și este corect să spunem că munca a împuternicit și a încurajat filosofii și oamenii de știință ulterior și a reprezentat o îndepărtare semnificativă de vechiul creștin (și islamic și evreu) ) viziune teologică care a susținut locul special al omenirii în univers De fapt, se poate privi pe cel al lui Spinoza A se vedea intrarea Stanford Encyclopedia of Philosophy despre Spinoza pentru paralele asupra filozofiei sale cu unii dintre filozofii stoici greco-romani din antichitate - Nadler, Steven, "Baruch Spinoza", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de toamnă a anului ), Edward N Zalta (ed ), URL = pg Teologia Reconsiderată filozofia ca punând bazele intelectuale, așa cum ar fi, pentru filosofia prezentată de celebrul activist politic și filozof anglo-american Thomas Paine ( - ), unul dintre părinții fondatori ai Statelor Unite, care a scris poate unul dintre cei mai influenți și tratate controversate ale Epocii Iluminismului, adică Epoca Rațiunii la sfârșitul secolului al XVIII-lea la aproximativ o sută de ani după Spinoza Paine, așa cum făcuse Spinoza înaintea lui, a respins cu tărie autoritatea Scripturii și existența lui Dumnezeu în sensul iudeo-creștin ortodox, stârnind furia credincioșilor creștini de pe ambele maluri ale Atlanticului, dar în același timp influențând fără îndoială proiectul a Constituţiei Statelor Unite cu separarea sa fundamentală între Biserică şi Stat Pe latura filozofică naturală a dezvoltării, ramura Arborelui Cunoașterii care ajunge să se transforme în ceea ce astăzi ne referim drept Știința propriu-zisă, începutul Revoluției Științifice începe cu Copernic ( - ), cel mai bine cunoscut desigur pentru contestând în mod explicit credința susținută de mult timp că Pământul este centrul Universului, o noțiune care a susținut viziunea civilizației occidentale despre locul omenirii în cosmos timp de cel puțin o mie de ani și a fost o piatră de temelie pentru teologia creștină Asocierea dintre astronomie/astrologie iar Religia a avut o tradiție îndelungată care datează din zorii civilizației occidentale, reflectată în sistemele de credințe ale babilonienilor antici, egiptenilor antici și, desigur, grecilor și romanilor antici Cu toate acestea, cu Copernic, ruptura dintre aceste două discipline, religia și astronomia, a fost ruptă definitiv, însă s-a consolidat de-a lungul secolelor care au urmat lui Copernic cu lucrările lui Galileo, Kepler și apoi Newton, toți cei care au construit și au confirmat teza lui Copernic despre heliocentrism și a stabilit bazele astronomiei moderne și știința în general, de fapt, precum și asocierea ei strânsă cu matematica După cum s-a menționat anterior, programa care a fost predată în instituțiile de învățământ superior de-a lungul Evului Mediu și în secolele al XV-lea, al XVI-lea și al XVII-lea a fost foarte influențată de Biserică și de instituțiile sale de învățare, care erau conduse în primul rând de călugări și preoți, toate care a învățat (și probabil a crezut) că omenirea a fost creată de Dumnezeu după chipul lui și că Pământul, asupra căruia omenirea deținea stăpânire prin autoritatea divină, era centrul Universului Când Copernic a pus la îndoială această presupunere, bazată în primul rând pe problemele matematice pe care le-a întâlnit în lucrarea lui Ptolemeu, Biserica nu a primit această critică cel puțin cu ușurință Cea mai influentă lucrare a lui Copernic, care și-a prezentat argumentul pentru un model heliocentric al universului, a fost scrisă în latină, așa cum au fost majoritatea lucrărilor intelectuale standard din zilele sale, și a fost intitulată De revolutionibus orbium coelestium, sau Despre revoluțiile sferelor celesti, uneori la care se face referire pur și simplu ca Despre revoluții A fost publicată chiar înainte de moartea sa în și a propus să demonstreze că mișcările observate ale stelelor, planetelor și altor corpuri cerești pot fi explicate fără ca Pământul să fie centrul asupra căruia se învârte toate celelalte A fost publicată postum, l-a ținut pe Copernic departe de controverse în cea mai mare parte, dar așa cum lucrările au fost preluate și expuse de autori și profesori ulterioare, în special Galileo, ruptura cu Biserica s-a manifestat destul de puternic Deși au existat autori și matematicieni care au propus o viziune heliocentrică asupra universului în antichitatea târzie, în special de Aristarh în secolul al III-lea î e n codificat în Almagestul lui Ptolemeu în secolul al II-lea d Hr , care a servit drept manual de astronomie standard de-a lungul Evului Mediu, până când Copernic și-a contestat afirmațiile fundamentale și matematica subiacentă pg Teologia Reconsiderată Galileo ( - ), denumit uneori "părintele științei", a fost primul care a susținut public teza lui Copernic conform căreia Pământul s-a învârtit în jurul Soarelui, în ciuda faptului că Despre revoluții a lui Copernic a fost condamnat oficial în așteptarea corectării în , la aproximativ de ani după a fost publicat Galileo a apărat sistemul copernican în lucrarea sa, Dialogue Concerning the Two Chief World Systems, o lucrare care a fost publicată în în italiană și tradusă în latină în și a comparat direct sistemele copernican și ptolemaic și a prezentat un caz puternic pentru un model heliocentric a universului În , în mare măsură datorită popularității sale, Galileo a fost condamnat de Biserică, condamnat pentru erezie, forțat să-și retragă părerile heliocentrice și exilat, petrecându-și restul vieții în arest la domiciliu, unde, în mod ironic, și-a produs poate cel mai profund lucrare, Discursuri privind cele două noi științe, care a fost publicată (în italiană) în În cele două noi științe, Galileo a conturat un cadru complet nou pentru filosofia naturală, a descris două noi domenii de studiu care s-au încadrat sub titlul de filozofie a naturii pe care a numit-o "rezistența materialelor" și "mișcarea obiectelor", punând bazele domeniului fizicii care urma să urmeze în urma lui În cele două noi științe, Galileo pune bazele lucrării lui Kepler și Newton, printre alții, și oferă cadrul intelectual în care se află fizica modernă, unde materia cerească și cea terestră se supun acelorași legi și în care limbajul matematicii este chemat în mod special să fie cea mai mare formă de exprimare universală Pentru majoritatea oamenilor, atât în secolul al XVII-lea, cât și astăzi, Galileo a fost și este văzut ca "eroul" științei moderne Galileo a descoperit multe lucruri: cu telescopul său, a văzut pentru prima dată lunile lui Jupiter și munții de pe Lună; a determinat traseul parabolic al proiectilelor și a calculat legea căderii libere pe baza experimentului El este cunoscut pentru apărarea și popularizarea sistemului copernican, folosind telescopul pentru a examina cerurile, inventarea microscopului, aruncarea pietrelor din turnuri și catarge, jocul cu pendulă și ceasuri, fiind primul om de știință "adevărat" experimental, susținând relativitatea mișcare și creând o fizică matematică Pretenția sa majoră la faimă provine probabil din procesul său de către Inchiziția Catolică și din presupusul său rol de om eroic, rațional și modern în istoria ulterioară a "războiului" dintre știință și religie Acesta este un set nu mic de realizări pentru un italian din secolul al XVII-lea, care era fiul unui muzician de curte și care a părăsit Universitatea din Pisa fără diplomă Johannes Kepler ( - ) a fost un matematician, astronom și astrolog german și, deși un fel de contemporan al lui Galileo, a călcat pe urmele lui și a construit pe baza lucrărilor lui Galileo și Copernic pentru a inventa (sau a descoperi în funcție de perspectiva dvs ) trei legi ale mișcarea planetară în jurul soarelui, întemeind heliocentrismul copernican în matematica sunetului și punând bazele teoriei gravitației universale a lui Newton De-a lungul perioadei Iluminismului, credințe consistente larg răspândite încă de la începuturile civilizației, nu a existat o linie dură trasă între astronomie și astrologie, deși a existat o diviziune puternică de la Aristotel Stanford Encyclopedia of Philosophy, The Metaphysics Research Lab, Center for the Study of Language and Information, Stanford University, Galileo Galilei, de Peter Machamer Cele trei legi ale mișcării planetare ale lui Kepler sunt în mod specific: ) orbita fiecărei planete este eliptică, soarele fiind unul dintre cele două focare ale elipsei, ) o linie care unește fiecare planetă și soarele se întinde de-a lungul orbitei eliptice în zone egale în intervale egale de timp și ) pătratul perioadei orbitale a unei planete este proporțional cu cubul semiaxei majore a orbitei sale Consultați https://en wikipedia org/wiki/Kepler/ pentru o prezentare mai completă a matematicii care stau la baza legilor sale pg Teologia Reconsiderată între Astronomie, care era de obicei acoperită de matematică, și Fizică, care era considerată o ramură a filosofiei naturale și acoperită separat de Astronomie Lucrarea lui Kepler, construită pe bazele puse de Galileo înaintea lui, a spart însă distincțiile dintre aceste două domenii și a creat o decalaj și mai mare între teologie și știință, unde Astronomia a devenit o ramură subsidiară a filosofiei naturale și a fost guvernată de aceleași legi ca lumea fizică, adică domeniul filosofiei naturale Cu toate acestea, Kepler, în concordanță cu filozofii care l-au precedat, nu a abandonat cu totul religia, ci a încapsulat teologia și credința într-un Creator antropomorf în lucrările sale, susținând că matematica, rațiunea și logica au fost instrumentele folosite de Dumnezeu pentru a crea și menține universul , înrădăcinând și mai mult raționalismul și empirismul în dezvoltarea intelectuală care l-a urmat și galvanizând și mai mult Religia și Știința Cu Newton ( - ), însă, vedem mecanica cerească și terestră devenind complet integrată într-un sistem holistic, precum și solidificarea matematicii ca instrument cel mai potrivit pentru a descrie creația lui Dumnezeu Newton, cel mai bine cunoscut pentru principiul gravitației universale care stă la baza celor trei legi ale mișcării care guvernează interacțiunea tuturor maselor și corpurilor din univers, a oferit lovitura finală modelului geocentric ptolemeic/aristotelic (și creștin) al universului Lucrarea sa a fost lovitura finală adusă viziunii iudeo-creștine despre univers ca creație voită a lui Dumnezeu și marchează ascensiunea la supremație a rolului matematicii și metodei științifice în descrierea lumii "fizice" Mecanica newtoniană, așa cum este denumită în mod obișnuit astăzi, a dominat viziunea științifică a universului în următoarele trei secole și, probabil, reprezintă încă modul principal în care cei mai mulți dintre noi înțelegem relația noastră cu lumea fizică din jurul nostru chiar și astăzi Totuși, ceea ce este cel mai fascinant la Newton, când te-ai uitat puțin sub huse și ai încercat să te dai înapoi de la legile mișcării fizice pentru care era cel mai cunoscut, a fost că era un intelectual interesant și divers, temător de Dumnezeu, cu un gamă largă de interese într-o varietate de domenii, atât științifice, cât și teologice De exemplu, în studiile sale astronomice a inventat primul telescop reflectorizant, iar în domeniul opticii a fost primul care a demonstrat că lumina poate fi descompusă într-un spectru de culori printr-o prismă El este, de asemenea, cunoscut pentru contribuțiile sale în domeniul matematicii, desigur, cu invenția calculului în special , dar a fost și un student serios al alchimiei și unii savanți și istorici chiar cred că a fost munca lui cu alchimia în special cea care a oferit Newton cu inspirația pentru noțiunea sa de gravitație John Maynard Keynes, celebrul economist, după ce a cumpărat multe dintre tratatele de alchimie existente ale lui Newton, ar fi spus: "Newton nu a fost primul din epoca rațiunii, el a fost ultimul a magicienilor " Dar Newton, ca și predecesorii săi, nu a abandonat credința în Dumnezeu Deși nu a fost în stare să accepte credințele Bisericii Angliei (și conform unor oameni de știință credeau că Biserica s-a abătut de la învățăturile lui Hristos de-a lungul secolelor), i s-a cerut ca membru al Trinity College să ia ordine sfinte, adică să urmeze programa și îndrumarea Bisericii cu privire la ceea ce ar putea cerceta, scrie sau preda Cu toate acestea, Biserica Angliei a fost mai înțelegătoare și mai înțelegătoare față de ideile lui Newton decât Cele trei legi și principiul gravitației universale ale lui Newton sunt prezentate în Philosophia Naturalis Principia Mathematica, publicat în latină în Pentru o relatare mai detaliată a vieții și lucrărilor lui Isaac Newton, vezi http://snowconenyc com/ / / /mecanica-clasica-viata-si-timpurile-domnului-isaac-newton/ de acelasi autor Leibniz a inventat și calculul cam în același timp și oarecum independent Pentru o istorie a calculului și în special a controversei din jurul descoperirii sale între Newton și Leibniz, vezi https://en wikipedia org/wiki/History of calculus Alchimia este o tradiție filozofică străveche care provine din doctrinele atribuite lui Hermes Trismegistus (Corpus Hermeticum) care s-au transformat în Evul Mediu de la rădăcinile sale filozofice la activități mai materialiste, inclusiv crearea pietrei filosofale legendare care ar putea facilita transformarea metalelor comune aur sau argint Practica are și astăzi o urmărire, deși este una foarte mică, iar filosofia sa din perspectivă psihologică și spirituală a avut o influență profundă asupra lui Carl Jung pg Teologia Reconsiderată Galileo și regele Carol al II-lea au emis un decret regal prin care îl scuză pe Newton de necesitatea de a lua ordine sfinte, salvându-l pe Newton de greutățile și cenzura pe care a trebuit să le îndure Galileo Ceea ce este interesant atunci când se uită la viața lui Newton, mai degrabă decât să se concentreze pe descoperirile sale științifice și luând în considerare toate lucrările și contribuțiile sale la multe ramuri diferite de gândire, a fost că Newton trebuie să fi avut o viziune foarte largă asupra naturii universului care a sintetizat ceea ce am putea considera a fi mistic sau teologic în nomenclatura de astăzi cu credința sa în ordinea naturală a universului, care a fost cel mai bine descrisă în termeni matematici La fel ca mulți dintre ceilalți filosofi și astronomi din Epoca Iluminismului care l-au precedat, Newton credea în mod clar că există legi fundamentale care guvernează universul material, legi care erau cel mai bine descrise prin ecuații și relații matematice Legi la care se putea ajunge prin inspirație (stabilirea unei premise sau ipoteze), dar trebuiau verificate empiric, adică dovedite, prin experimentare și măsurare pentru a valida aceste teorii Cu toate acestea, să privim concluziile la care a ajuns Newton cu privire la lumea mecanicii clasice, fără a lua măcar notă de credințele sale teologice și de munca sa considerabilă în alchimie (care mare parte aparent s-a pierdut într-un incendiu), ar fi ca și cum ai gusta o salată fără sos - da, ar fi aceeași salată fără sos, aceeași structură fizică și chimică subiacentă a fructelor și legumelor de salată, dar i-ar lipsi savoarea și toate subtilitățile și complexitățile gustului aceleiași salate cu pansamentul Și credințele alchimice, teologice și filozofice ale lui Newton au fost condimentul pentru salata lucrării sale în mecanică clasică și matematică, un fapt care s-a pierdut foarte mult în ceea ce privește contribuțiile sale la Știință, așa cum sunt prezentate studenților de astăzi În timpul Iluminismului, supremația raționalismului și a empirismului a devenit ferm stabilită în comunitatea intelectuală, fără îndoială, dar ordinea rațională a universului ca emanație divină a unui Dumnezeu antropomorf era încă foarte prezentă în lucrările marilor filozofi și (ceea ce am numi astăzi) oameni de știință ai Epocii Rațiunii, în ciuda concepției lor că rațiunea și empirismul trebuiau să fie considerate în cea mai mare atenție și singurul instrument pentru iluminare și cunoaștere - mai presus decât revelația, scriptura sau chiar credința în Dumnezeu însuși Deși nu este un lucru rău în sine, în special având în vedere modul în care cei de la putere au abuzat de religie de-a lungul secolelor pentru a servi căutării puterii și autorității celor puțini asupra celor mulți, a celor norocoși față de cei nefericiți, chiar această apariție a Științei în perioada Iluminismului a semănat semințele acestei viziuni mecaniciste și deterministe asupra lumii care caracterizează lumea occidentală modernă, o viziune în care credința în existența și importanța Sufletului ca sursă a eticii și moralității a fost subsumată de credința în statul de drept și puterile economiei de piață liberă și capitalismului ca sursă de bunăstare pentru societate Cu toate acestea, ca urmare a acestor evoluții, progresele care au îmbunătățit societatea și bunăstarea socială, fără îndoială, extinzând durata medie de viață a individului cu un factor de cel puțin doi sau trei, trăim acum într-o lume care este dominată de materialism, o lume unde noțiunea despre ceea ce este realitatea nu poate fi determinată decât prin utilizarea rațiunii deductive bazate pe ceea ce poate fi dovedit că există prin observarea Mai precis, decretul a precizat că, pe perpetuitate, profesorul lucasian, care era titlul acordat titularului Catedrei Lucasian de Matematică de la Universitatea din Cambridge (considerat pe scară largă drept unul dintre cele mai prestigioase posturi academice din lume, chiar și în prezent , deținut în prezent de renumitul fizician teoretic Stephen Hawking), a fost scutit de ordinele sfinte pg Teologia Reconsiderată fapte incontestabile care constau în ceea ce putem vedea, atinge sau auzi sau mirosi fie prin percepție directă, fie prin tehnologii care sporesc aceste puteri de percepție și care presupune că întregul univers, inclusiv evoluția omenirii, împreună cu toate elementele biologice procesele care sunt o caracteristică atât de marcată a vieții însăși, trebuie să fie guvernate de legile fundamentale ale cauzei și efectului, care fie au fost deja descoperite, fie nu au fost încă descoperite Această revoluție care a dus la evoluția Revoluției Științifice în perioada pe care istoricii moderni o numesc "Epoca Rațiunii" a fost un rezultat direct al răspândirii monoteismului avraamic din timpul Imperiului Roman până în Evul Mediu/Întunecat, unde teologic iar opiniile filozofice au fost impuse oamenilor prin forță și prin mandat legal și unde ideologia religioasă a fost uzurpată pentru a consolida și extinde puterea și autoritatea celor puțini norocoși asupra maselor nefericite și needucate Acești conducători imperiali și aristocrațiile și armatele care i-au susținut și-au impus versiunile lor de teologie asupra maselor, folosind religia și "mântuirea" ca justificare pentru a-și potoli setea de mai multă putere și mai multe bogății și pentru a-și extinde imperiile, ducând la sisteme de credință care erau lipsit de orice cadru moral sau etic rațional dincolo de evitarea condamnării în eternul Iad de foc, absent de sistemele raționale de etică și morală care fuseseră accentuate și prezentate de școlile filozofice ale Greciei Antice care se bazau pe credința fundamentală în Suflet iar virtutea, sau excelența, ca cea mai înaltă urmărire a omului Pe măsură ce adevărata importanță și învățăturile nealterate ale filozofilor greci au proliferat în epoca iluminismului, transmise de savanții și filozofii greci și ulterior menținute în viață de comunitățile intelectuale mai întâi latini/romani care au îmbrățișat neoplatonismul și apoi de intelectualii arabi, falșafa, în Evul Mediu care au tradus și interpretat aceste lucrări antice în arabă, aceste doctrine religioase avraamice bazate pe credință și lipsite rațional, care jucaseră un rol atât de important în dezvoltarea civilizațiilor occidentale timp de aproximativ de ani, au fost înlocuite de ceea ce poate fi numit doar evoluții radicale în teoria socio-politică, filozofia naturală și metafizică, toate acestea alcătuind ceea ce istoricii moderni numesc epoca iluminismului Iar Revoluția Științifică, care a fost un factor cheie în conducerea acestor dezvoltări ale Epocii Iluminismului în Europa și în lumea occidentală, cu toate beneficiile și progresul tehnologic pe care le-a condus, a reprezentat primul cui în sicriu al subjugării realității Sufletului către realitatea și supremația lumii materiale, punând bazele viziunii materialiste și mecaniciste asupra realității care este endemică în societatea occidentală de astăzi pg Teologia Reconsiderată Iluminismul reprezintă fără îndoială una dintre cele mai transformatoare perioade din istoria civilizației Deși a fost în primul rând o mișcare intelectuală (cu adevărat filozofică), cu un loc în Europa secolului al VIII-lea, ea își are rădăcinile în dezvoltări intelectuale care au avut loc cu un secol sau două înainte în timpul așa-numitei Revoluții Științifice, când, la propriu, modelul universului a fost răsturnată și o nouă eră a Științei a fost introdusă în Europa, a contestat autoritatea Bisericii care domnea supremă timp de peste o mie de ani În timp ce epoca iluminismului se identifică în primul rând cu evoluții intelectuale (în principal filozofice), ea a reprezentat, de asemenea, o perioadă de mari schimbări sociale și politice și de tulburări, oferind baza intelectuală și forța motrice în mare măsură, mișcărilor liberaliste și democratice care a susținut atât revoluția franceză, cât și cea americană din a doua parte a secolului al XVIII-lea, schimbând pentru totdeauna peisajul politic al Occidentului prin promovarea idealurilor democratice și liberale și relegând autoritarismul și monarhia absolută în istorie Aceste mișcări revoluționare, din nou franceze și americane, au reprezentat într-o oarecare măsură punctul culminant al schimbărilor socio-politice care au măturat Europa în secolul precedent, așa cum a fost exemplificat cu revoluția engleză cu aproximativ o sută de ani mai devreme, numită "Revoluția Glorioasă" "sau Revoluția din , care a condus la stabilirea Declarației Drepturilor și dizolvarea monarhiei absolute în regatele britanice și, practic, a stabilit sistemul Parlamentului și al monarhiei constituționale care persistă până astăzi în Marea Britanie Întemeierea intelectuală a Iluminismului fusese însă bine stabilită de câteva secole, reflectată mai bine în lucrările unor giganți filosofici precum Francis Bacon ( - ), Rene Descartes ( - ) și John Locke ( - ) ) - așa-numitul "Părinte al liberalismului" - printre altele Munca lor, combinată cu progresele științifice revoluționare de la care și-a luat numele Revoluția științifică, au pregătit scena pentru ceea ce reprezintă, fără îndoială, apogeul filosofiei occidentale Pentru a obține o mai bună înțelegere a temelor intelectuale care au dominat peisajul academic în secolele care au precedat și chiar înainte de Iluminism, să ne uităm puțin mai atent la progresele specifice și concluziile intelectuale, care sunt caracteristice pentru Revoluția științifică - practic două, fiecare dintre acestea a contribuit în mod semnificativ la schimbarea viziunii asupra lumii care a fost un semn distinctiv al acelei perioade în istoria europeană, adică "occidentală": J Astronomie: adoptarea așa-numitului model "heliocentric" al universului, care a fost prezentat mai întâi de Copernic într-o lucrare care a fost publicată la moartea sa în (celebrul De revolutionibus orbium coelestium) care a fost apoi validat și confirmat de Galileo - pentru care a fost celebru condamnat pentru erezie și închis - care a răsturnat modelul geocentric standard al universului care dominase mai mult sau mai puțin încă de pe vremea lui Aristotel și Ptolemeu cu aproximativ două mii de ani înainte și S Fizica: stabilirea legilor de bază ale fizicii - ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub denumirea de mecanică clasică (distingându-se de mecanica cuantică), așa cum a subliniat Newton în, probabil, cel mai influent text din istoria științei, Philosophiee Naturalis Principia Mathematica, la sfârşitul secolului al XVII-lea (în ) pg Teologia Reconsiderată Progresele revoluționare din aceste două domenii, au rescris efectiv bazele nu doar ale științei, ceea ce se numea atunci filozofie naturală, ci și ale peisajului intelectual în ansamblu, rupând bazele ortodoxiei religioase în inversarea modelului geocentric a universului care dominase de peste o mie de ani la care Biserica a privit ca bază pentru autoritatea lor în mare măsură Progresele s-au reunit, de asemenea, pentru a consolida și mai mult modul de gândire, modul de gândire, care a stat la baza dezvoltărilor în sine - ceea ce ne referim în continuare drept determinism cauzal și realism obiectiv, cele două viziuni prezumtive asupra lumii sau sisteme filozofice care, împreună cu frate, metoda științifică, a oferit impulsul, combustibilul intelectual, așa cum ar fi, atât mișcărilor filosofice empirice, cât și raționaliste, care au fost cele mai dominante tulpini filozofice în timpul Iluminismului, Epoca Rațiunii, din care Kant reiese ca fiind cele mai influente figuri Cu toate acestea, toate aceste evoluții intelectuale, științifice și chiar socio-politice, atât din perspectivă filozofică, cât și din punct de vedere teologic, au condus precipitat la ceea ce se numește uneori "criza Iluminismului" - în cazul în care însuși progresele pe care le-au adus aceste evoluții au fost sub influență amenințare din cauza sursei fundamentelor lor, adică a rațiunii în sine Căci, după cum mulți filosofi din Epoca Iluminismului începeau să concluzioneze, nu este surprinzător, poate că, dacă empirismul și raționalismul în sine ar fi avut cea mai mare atenție în ceea ce privește stabilirea adevărului și cunoașterii, atunci nu numai că existența lui Dumnezeu a fost numită în discuție, dar și însăși natura și temeiul moralității și eticii, deoarece aceste domenii au fost din timpuri imemoriale integral legate de teologie, domeniu ale cărui fundații fuseseră efectiv distruse După cum spune Rohlf: Problema este că pentru unii părea neclar dacă ar urma, de fapt, progrese dacă rațiunea se bucură de suveranitate deplină asupra autorităților tradiționale; sau dacă raționamentul fără ajutor ar duce în schimb direct la materialism, fatalism, ateism, scepticism sau chiar libertinism și autoritarism Angajamentul iluminist față de suveranitatea rațiunii a fost legat de așteptarea că nu va duce la niciuna dintre aceste consecințe, ci va susține anumite convingeri cheie pe care tradiția le-a sancționat întotdeauna În mod crucial, acestea au inclus credința în Dumnezeu, suflet, libertate și compatibilitatea științei cu morala și religia Cu toate acestea, inspirația inițială pentru Iluminism a fost noua fizică, care era mecanicistă Dacă natura este guvernată în întregime de legi mecaniciste, cauzale, atunci poate părea că nu există loc pentru libertate, pentru un suflet sau pentru orice altceva decât materie în mișcare Acest lucru a amenințat concepția tradițională conform căreia moralitatea necesită libertate Trebuie să fim liberi pentru a alege ce este bine în locul ceea ce este rău, pentru că altfel nu putem fi trași la răspundere De asemenea, a amenințat credința religioasă tradițională într-un suflet care poate supraviețui morții sau poate fi înviat într-o viață de apoi Așadar, știința modernă, mândria iluminismului, sursa optimismului său cu privire la puterile rațiunii umane, amenința să submineze credințele morale și religioase tradiționale pe care se aștepta să le susțină gândirea rațională liberă Aceasta a fost principala criză intelectuală a Iluminismului Rohlf, Michael, "Immanuel Kant", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (ediția de primăvară ), Edward N Zalta (ed ), URL = https://plato stanford edu/archives/spr /entries/kant/ , pag pg Teologia Reconsiderată În această perioadă de "criză", bazele civilizației occidentale au fost zdruncinate de progresele în înțelegerea noastră a universului, care erau aproape diametral opuse - la propriu - cu modul în care privisem lumea încă din zorii lumii occidentale civilizație, care a oferit bazele "Științei", că Immanuel Kant ( - ) apare nu doar ca unul dintre giganții intelectuali falnici ai Iluminismului, ci unul dintre cei mai influenți filozofi din istoria civilizației occidentale Kant a trăit și a publicat spre sfârșitul Iluminismului, oferindu-i o oportunitate și o perspectivă unică asupra evoluțiilor din secolul sau doi care l-au precedat și, desigur, capacitatea de a rezuma și a sintetiza realizările și progresele intelectuale menționate - o sarcină pe care el preluat cu mare vigoare Kant este, de asemenea, fără îndoială, unul dintre ultimii filosofi din concepția clasică elenă a termenului, adică philosophia, unde disciplina filozofiei a reprezentat mai mult decât doar Filosofia propriu-zisă și s-a aflat chiar în fruntea Academiei, adică academia, mai degrabă decât reprezentarea domeniul destul de îngust în care Filosofia a fost retrogradată astăzi El provenea dintr-un mediu destul de modest și, deși nu era în niciun caz bogat, era totuși bine educat, Kant însuși având - nu spre deosebire de majoritatea educațiilor din acea perioadă - o bază solidă în clasici, în latină nativă desigur, care era limba în care lucrările sale au fost publicate de fapt, iarăși nu neobișnuit pentru perioada respectivă Și-a petrecut aproape toată viața în orașul Konigsberg, un oraș metropolitan de pe coasta Mării Baltice din nord-estul Europei, care fusese capitala Prusiei (precursorul statului german modern) înainte de a se muta la Berlin în În ciuda distanței sale față de centrul cultural și intelectual de atunci german (în realitate prusac) al Berlinului, Konigsberg a rămas totuși în timpul vieții lui Kant un oraș metropolitan relativ înfloritor și cu siguranță - așa cum se reflectă destul de profund cu Kant însuși - a fost un centru intelectual nu doar pentru Prusia , dar pentru toată Europa şi în timpul Iluminismului Kant a urmat Universitatea din orașul său natal Konigsberg, cunoscut sub numele de Albertina, iar în afara de câțiva ani după Universitatea, unde a fost departe de Konigsberg, a predat la Universitatea din Konigsberg pentru întreaga sa carieră academică - mai întâi ca lector neremunerat începând cu la vârsta de de ani, iar apoi din ca catedra de logică și metafizică până când s-a retras de la universitate în , la vârsta de de ani A murit în , chiar înainte de a împlini de ani Din corpus lui Kant a fost inventat, de fapt, termenul "Iluminism" (Aufklorung în germană), acesta având scris o piesă spre sfârșitul carierei sale academice intitulată Răspuns la întrebarea: Ce este Iluminismul în În timp ce astăzi orașul Konigsberg se află chiar la marginea vestică a Rusiei, orașul din timpul lui Kant era categoric german și, ca atare, Kant este german în întregime, opera sa reprezentând însuși apogeul filozofiei germane și ilustrând un lunga istorie a realizărilor intelectuale, intelectuale, academice și științifice germane, care continuă până în zilele noastre pg Teologia Reconsiderată Figura : Immanuel Kant, ținând prelegeri ofițerilor ruși - de I Soyockina / V Gracov Cariera publicistică a lui Kant a început în primul rând la de ani, pe vremea când a început să predea la Universitatea din Konigsberg ( ) Abia după aproximativ de ani a publicat Critica rațiunii pure în curs de publicare ( ), la vârsta de de ani, după ce se presupune că și-a petrecut vreo ani (a publicat o revizuire majoră în ) Critica judecății, a treia și ultima dintre lucrările sale "Critică", care au fost cele mai influente ale sale, nu a venit decât în , când avea de ani Principalele contribuții ale lui Kant la filosofie, deși a adus contribuții și în domeniul antropologiei), s-au aflat în domeniul epistemologiei și metafizicii, ambele reprezentând accentul principal al primei sale lucrări majore, Critica rațiunii pure, pe care a publicat-o mai întâi în , fără prea multă fanfară și deloc îngrozitor de bine primită, și apoi o a doua revizuire în Impulsul operei lui Kant nu a fost doar preocuparea lui profundă legată de starea actuală a filozofiei și teologiei, cunoașterea într-adevăr într-un sens mai larg, ci și mai precis ca răspuns la scrierile scoțianului David Hume ( - ) ), a cărei filozofie reflecta o formă oarecum radicală de empirism sentimental, susținând că nu există o bază rațională pentru morală sau etică și atacând Pictură la Muzeul Kant, Kaliningrad Immanuel Kant, ținând prelegeri ofițerilor ruși - de I Soyockina / V Gracov Domeniu public, din Wikipedia în engleză: ro Image:KantLecturing jpg {{PD-Old}} Categorie:Immanuel Kant Adaptare după Rohlf, Michael, "Immanuel Kant", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de primăvară ), Edward N Zalta (ed ), URL = https://plato stanford edu/archives/spr /entries/ kant/ pg Teologia Reconsiderată disciplina metafizicii ca un efort intelectual în sine în ceea ce privește capacitatea sa de a stabili orice grad de certitudine în ceea ce privește cunoașterea sau adevărul, adică epistemologia Ca un pas înapoi pentru a contura tendințele filozofice predominante care au modelat întreprinderea filosofică a lui Kant, cele două tendințe filozofice predominante în timpul Iluminismului - fiecare dintre acestea a contribuit în felul său și a furnizat bazele intelectuale pentru Revoluția științifică și fiecare reprezentând un extrema filozofică în raport cu cealaltă - au fost raționaliștii care au susținut că rațiunea în sine nu era doar reală și adevărată, ci că era și punctul de referință suprem pentru cunoaștere și adevăr ca principii abstracte în sine și empiristii care au susținut că numai prin experiență - experiența senzorială mai precis (care includea extinderea ei logică prin utilizarea diferitelor aparate tehnice) - putea fi stabilită cunoștințele și, în cele din urmă, adevărul a putut fi discern Raționaliștii, reflectați poate cel mai proeminent în lucrările lui Rene Descartes și Gottfried Wilhelm Leibniz (amândoi, probabil deloc surprinzător, erau matematicieni) sunt caracterizați de obicei prin poziția lor epistemologică, care echivalează cunoașterea și adevărul cu rațiunea, că doar prin rațiune cunoștințele și adevărul sunt în cele din urmă definite și legate Ca atare, tradiția filozofică raționalistă se caracterizează și prin credința că realitatea în sine are o structură fundamentală, în mod inerent rațională Această structură rațională universală, care există în afara omului sau a minții, nu este doar în mod inerent reală, ci este de fapt singurul lucru despre care se poate spune cu adevărat că este real - o realitate care se reflectă în și în mare măsură echivalată cu, facultatea rațională a omului Ca, de exemplu, axiomele matematicii ale adevărurilor eterne subiacente ale geometriei, de exemplu, a căror existență, spre deosebire de empiristi, ar putea fi stabilită fără dovezi fizice și/sau dovezi empirice Poziția epistemologică empiristă, în contrast, reflectată poate cel mai proeminent în o tulpină de gândire dominată în primul rând de filozofii englezi și scoțieni Francis Bacon, John Locke și David Hume, este că, pentru ca ceva să fie cunoscut, trebuie stabilit ca un valid empiric, așa cum este stabilit de o anumită formă a metodei științifice, de exemplu Adică, adevărul acestui lucru este stabilit și verificat fie prin simțuri direct, fie/sau extinderea lor prin intermediul aparatului de măsurare științifică, aliniind efectiv domeniul cunoașterii însuși cu pozițiile obiective realiste și cauzale deterministe care au stat la baza noii Științe parcă John Locke, de exemplu, a susținut faimos că mintea la naștere a fost ca o "tabula rasa", adică o tabula rasa, născută fără nicio cunoaștere înnăscută inerentă acesteia, și a fost doar prin experiență - condusă în primul rând de percepția senzorială a exteriorului lume împreună cu diferitele asocieri și prezumții care au venit împreună cu experiența menționată - că cunoașterea lumii în orice formă sau formă ar putea fi stabilită Raționalismul ca temă filosofică poate fi urmărit încă de la originile filozofiei occidentale, Pitagora și Platon considerați, cel puțin retrospectiv, că se încadrează direct în tabăra raționalistului Empirism pe Sentimentalismul, sau teoria simțului moral, este o teorie conform căreia moralitatea este legată de sau este generată din sentimentalism sau răspunsuri emoționale la experiență În timp ce unii savanți îl plasează pe Kant în lagărul raționalist, filosofia sa - care a ajuns să fie cunoscută sub numele de idealism transcendental - a respins în mod fundamental nu numai poziția epistemologică a empirștilor, ci și de fapt poziția epistemologică a raționaliștilor Cuvântul englezesc "empiric" derivă din grecescul empeiria, care ne vine prin limba latină ca experientia, din care, de fapt, cuvintele noastre experiență și experiment sunt derivate în cele din urmă pg Teologia Reconsiderată pe de altă parte, dintr-o perspectivă istorică privită în contextul tradiției de lungă durată a filozofiei occidentale, deși în mod clar un produs secundar al științei newtoniene așa cum ar fi, avea totuși rădăcini bine stabilite și în tradiția filozofică elenă, în primul rând în varianta sa materialistă, ale căror urme pot fi găsite încă de la filozoful presocratic Democrit ( - î e n ), dar poate cel mai pronunțat și influent în sistemul de filozofie atribuit lui Epicur - adică epicureismul, care nu era popular doar în lumea elenă, dar și-a stabilit o adeptă semnificativă și în perioada romană, mai mult sau mai puțin la egalitate din punct de vedere al influenței și popularității ca scepticii (platonici) și stoicii, probabil cele trei școli filozofice cele mai răspândite și populare din pre- Antichitatea creștină mediteraneană Dintr-o perspectivă istorică, apoi în istoria filozofiei occidentale, raționaliștii din Epoca Iluminismului pot și ar trebui să fie văzuți în contextul unui lung șir de idealiști care au trădat diferite grade de scepticism (și în cele din urmă raționalism) care datează de la rădăcină din tradiția filozofică elenă însăși, Pitagora la Socrate și Platon în special Această înclinație idealistă, la rândul său, a fost juxtapusă și a fost foarte mult influențată și a evoluat alături de tradiția filozofică materialistă, care a evoluat în ceea ce a devenit cunoscut sub numele de empirism în timpul Iluminismului În filosofia elenă, această epistemologie materialistă a fost cel mai notabilă la epicureeni, dar urme au putut fi găsite și în tradiția peripatetică lăsată de Aristotel, precum și de stoici, fiecare dintre acestea având opinii similare cu Locks, de exemplu, în ceea ce privește cunoașterea și relația ei la minte Opera filozofică a lui Kant a reprezentat într-o mare măsură - în afara efortului de a încerca și a stabili bazele raționale pentru morală și etică, și pentru teologie mai larg - o încercare de a sintetiza și, în cele din urmă, de a înlocui aceste două poziții filozofice extreme care luaseră rădăcini atât de puternice în Iluminism și într-o mare măsură fuseseră duși la formele lor cele mai extreme și ca atare amenințau însăși țesutul societății În acest context, rolul și contribuțiile lui Kant la filosofia occidentală modernă pot fi privite ca fiind similare cu Aristotel, care, deși a respins idealismul lui Platon dintr-o perspectivă epistemologică, a încorporat totuși doctrinele sale ca parte a cadrului său intelectual general ca universale care, deși nu aveau existență în și ei înșiși au furnizat totuși baza, metafizic, a lumii materialiste care a fost caracterizată în primul rând de materie și cauzalitate - doctrina sa de formă substanțială mai mult sau mai puțin Poziția lui Aristotel poate fi privită ca o abordare hibridă, sau mai bine spus, sintetică față de cea oferită de scepticii care reprezentau poziția idealistă socratică și de materialiștii care au fost reprezentați mai întâi de Democrit și apoi mai târziu de școala epicureană, cea din urmă, deși a venit după ce Aristotel a fost totuși influențat de el într-o măsură nu mică și a reprezentat o înclinație mai materialistă decât școala peripatetică pe care a fondat-o Aristotel Acest argument filosofic străvechi, care s-a manifestat în Iluminism ca conflict între raționaliști și empiristi, se încadrează pe baze filosofice similare - raționaliștii susținând la cea mai extremă cunoaștere a priori nu numai că există, ci de fapt este însăși sursa tuturor cunoașterii însuși și Epicureismul, în ciuda faptului că nu au beneficiat de știința Iluminismului, totuși a susținut că lumea consta în primul rând din materie, adică atomi, o poziție care, cel puțin epistemologic vorbind, este foarte asemănătoare și din nou la un anumit nivel fără îndoială, furnizează fundamentul nu numai pentru empiriştii din Epoca Iluminismului, ci şi pentru ştiinţa lui Newton, adică mecanica clasică Epicureismul ca sistem de filozofie cunoscut nu numai pentru concepția sa materialistă despre univers, ci și pentru credința (oarecum înrudită) în plăcerea ca fiind principala forță motrice a unei vieți bune sau fericite pg Teologia Reconsiderată empiriştii susţin că toate cunoştinţele sunt derivate din experienţa senzorială, adică cunoştinţele a posteriori Terminologia pe care Kant o folosește pentru a distinge între pozițiile epistemologice empiriste și raționaliste de fapt - adică a priori, literalmente "din prior", versus a posteriori sau "din acesta din urmă" - este de fapt derivată din tradiția filozofică elenă, derivată poate din cele mai influente tratate de matematică din istoria filozofiei occidentale, Elementele lui Euclid În acest sens mai larg, cunoștințele a priori sunt aliniate cu postulate matematice sau geometrice de bază care sunt considerate postulate sau adevărate prin însăși natura lor, cum ar fi, de exemplu, o formulă matematică de bază, cum ar fi + = , și cunoștințele a posteriori la rândul lor, La fel ca în mod explicit în tradiția filozofică empiristă, de fapt, reprezintă un adevăr care depinde de un set de fapte sau adevăruri predefinite - de exemplu dovezi empirice, date sau postulate predefinite - din care adevărul său poate fi stabilit sau dedus În cele din urmă, totuși, cunoașterea a posteriori este definită în mod eficient prin modul în care diferă de cunoștințele teoretice a priori, se află în contrast cu ea, mai mult decât orice altceva Problema pe care Kant a avut-o cu fiecare dintre aceste poziții epistemologice respective a fost că, în estimarea sa, el nu putea stabili existența a priori a nimic dintr-o perspectivă epistemologică numai prin rațiune (inducție) sau prin orice fel de abordare realistă obiectivă în care cunoștințele respective existau independent a acelui instrument din care a avut loc percepția și înțelegerea în sine Prin urmare, el a simțit nevoia să respingă ambele școli de gândire și să vină cu o nouă fundație filosofică care să reconcilieze pozițiile empiriste și raționaliste, oferind în același timp o bază rațională completă, coerentă și consistentă pentru cunoaștere (și metafizică) în care existența moralității și a eticii ar putea fi stabilită în siguranță Cel puțin așa a încadrat Kant distincția dintre cele două școli, care, la rândul lor, a oferit fundația intelectuală nu numai pentru cadrul său epistemologic, ci și pentru metafizica și filosofia sa în ansamblu, rezolvând mlaștina filosofică prin inversarea perspectivei de la care cunoașterea și adevărul, în toate formele sale, puteau fi stabilite cu orice grad de certitudine Până acum s-a presupus că toate cunoștințele noastre trebuie să se conformeze obiectelor Dar toate încercările de a ne extinde cunoștințele despre obiecte prin stabilirea a priori a ceva cu privire la ele, prin intermediul conceptelor, s-au încheiat, din această presupunere, cu un eșec Prin urmare, trebuie să încercăm dacă nu putem avea mai mult succes în sarcinile metafizicii, dacă presupunem că obiectele trebuie să se conformeze cunoștințelor noastre Aceasta ar fi de acord mai bine cu ceea ce se dorește, și anume că ar trebui să fie posibilă cunoașterea obiectelor a priori, determinând ceva cu privire la ele înainte de a fi date Și aici este așa-numita revoluție copernicană a filozofiei pe care Kant i se atribuie sau căreia se atribuie el însuși, că, în loc să aibă cunoștințele conform obiectelor, realitatea obiectivă trebuie să se conformeze cunoștințelor noastre După cum explică însuși Kant în continuare în același pasaj, această inversare a gândirii este asemănătoare cu inversiunea teoretică a lui Copernic cu privire la sistemul nostru solar din secolul anterior, adaptând cadrul teoretic la o mai bună Vezi colaboratorii Wikipedia, "A priori și a posteriori", Wikipedia, The Free Encyclopedia, noiembrie , : UTC, [accesat noiembrie ] Immanuel Kant, Critica rațiunii pure, Prefața ediției a doua, Bxvi, xvii) De la http://staffweb hkbu edu hk/ppp/cpr/prefs html, pgs - pg Teologia Reconsiderată potriviți problema, mai degrabă decât să continuați să modificați și/sau să schimbați în continuare un cadru teoretic care este efectiv greșit și, prin urmare, duce la tot felul de concluzii iraționale sau absurde Atunci ar trebui să procedăm exact pe liniile ipotezei primare a lui Copernic Neavând un progres satisfăcător în explicarea mișcărilor corpurilor cerești în ipoteza că toate se învârteau în jurul spectatorului, el a încercat să nu aibă un succes mai bun dacă îl face pe spectator să se rotească și stelele să rămână în repaus Un experiment similar poate fi încercat în metafizică, în ceea ce privește intuiția obiectelor Dacă intuiția trebuie să se conformeze constituției obiectelor, nu văd cum am putea ști nimic despre acestea din urmă a priori; dar dacă obiectul (ca obiect al simțurilor) trebuie să se conformeze constituției facultății noastre de intuiție, nu am nicio dificultate în a concepe o asemenea posibilitate Întrucât nu mă pot odihni în aceste intuiții, dacă trebuie să devină cunoscute, ci trebuie să le raportez ca reprezentări la ceva ca obiect al lor și să-l determine pe acesta din urmă prin ele, fie trebuie să presupun că conceptele prin care obțin această determinare, se conformează obiectului, sau presupun că obiectele, sau ceea ce este același lucru, că experiența în care numai, ca obiecte date, pot fi cunoscute, se conformează conceptelor În primul caz, sunt din nou în aceeași perplexitate cu privire la modul în care pot cunoaște ceva a priori în ceea ce privește obiectele În acest din urmă caz, perspectiva este mai plină de speranță Strategia lui din punct de vedere filozofic, cum a ajuns la această revoluție copernicană așa cum spunea, a fost să caute cum ar fi posibil, dintr-o perspectivă metafizică, să stabilească adevărul oricărei cunoștințe a priori și apoi numai după ce aceasta a fost stabilită, să construiască un cadru epistemologic și din nou metafizic în jurul acestor presupuneri, mai degrabă decât invers Procedând astfel, el a concluzionat că este imposibil să se conceapă vreun bloc conceptual a priori dacă se presupune că lumea materială este ontologic primară, sau chiar dacă am presupune că lumea rațională este esențială și primordială Dacă totuși, se plasează cunoașterea însăși ca element principal de construcție ontologică și metafizică, atunci devine fezabil să se întrețină ideea unor concepte a priori care oferă coerență acestei realități cognitive umane dependente mental Odată ce schimbă această perspectivă, el este capabil să stabilească atât o realitate rațională, cât și o realitate obiectivă, dar numai prin presupunerea că realitatea lor, cunoașterea lor inerentă, este o funcție a minții umane Prin urmare, din acest punct de vedere, încercările filosofice ale lui Kant - ancheta sa metafizică - pot fi privite ca o căutare a ceea ce de fapt, dacă este ceva, ar putea fi considerat că reprezintă cunoaștere a priori, dacă este ceva, dezbrăcând toate noțiunile preconcepute posibile despre ceea ce ar putea se spune că există cu adevărat și cum adevărul însuși, cunoașterea, ar putea fi definit ca o funcție a condiției umane, mai degrabă decât în relație cu ea Drept urmare, Kant concluzionează că nu există nicio modalitate de a stabili vreo cunoaștere a priori, ceva despre care s-ar putea spune că este adevărat în sine, în afara capacității noastre de a concepe adevărul menționat Cu alte cuvinte, în epistemologia lui Kant, pe care el o echivalează efectiv cu metafizica , cunoașterea nu este definită nici prin rațiune în sine în abstract (cum o susțin raționaliștii), nici prin realitatea obiectivă în sine (cum o susțin empiriştii), ci de fapt, este în cele din urmă legat și determinat de mintea noastră și de capacitățile ei cognitive din care sunt înrădăcinate adevărul acestor două tărâmuri de cunoaștere aparent opuse Immanuel Kant, Critica rațiunii pure, Prefața ediției a II-a, Bxvi, xvii) De la http://staffweb hkbu edu hk/ppp/cpr/prefs html, pgs - În Critica rațiunii pure, Kant definește metafizica ca fiind "cognițiile după care rațiunea s-ar putea strădui independent de orice experiență, arătând în mod clar asocierea lui Kant a domeniului metafizicii însuși cu cunoașterea a priori Vezi Rohlf, Michael, "Immanuel Kant", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de primăvară ), Edward N Zalta (ed ), URL = pg Teologia Reconsiderată În acest model teoretic - această inversare, așa cum ar fi, a cunoașterii realității obiective care este dependentă, conformându-se de concepte, mai degrabă decât cunoașterea fiind dependentă de realitatea obiectivă sau rațională - Kant afirmă că acum putem stabili anumite principii a priori și principii pentru a facilita crearea unui nou cadru epistemologic, așa cum ar fi, unde conceptele a priori sunt legate nu de realitate în sine, ci de cadrul cognitiv și conceptual care se reflectă în mintea umană, care în filosofia lui Kant reprezintă ultimul factor determinant prin care cunoașterea este sau poate fi definită Privind opera filozofică a lui Kant și influența, în ansamblu, dintr-un context istoric, în afara contribuțiilor sale la epistemologie și metafizică (așa cum o definește el), așa cum se reflectă în prima dintre cele trei critici ale sale, opera sa în ansamblu este poate cel mai bine privită deoarece se referă la conținutul și materialul pe care le acoperă în fiecare dintre cele trei critici, așa cum au fost publicate de-a lungul carierei sale academice și editoriale, care, la rândul lor, reflectă arcul gândirii sale filosofice și evoluția filozofică s-ar putea spune Din nou, ca răspuns la această formă radicală de empirism iluminist, în special din nou, așa cum se reflectă în lucrările lui Hume, l-a motivat pe Kant să se angajeze în ceea ce este de departe cea mai influentă lucrare a sa, așa-numita Prima critică, Critica purului Motiv După cum sugerează titlul, Kant explorează măsura în care ceea ce el se referă ca propoziții a priori, adevăruri eterne, cum ar fi, de exemplu, axiomele matematice, sunt posibile, oferind bazele raționale pentru cercetarea metafizică și, la rândul lor, un nou cadru intelectual pentru disciplina însăși a Filosofiei Atunci, în acest context, Kant își întreprinde întreprinderea filosofică, încercând să salveze nu numai moralitatea (și etica în sens mai larg) din ghearele determinismului cauzal și realismului obiectiv, ci și într-un sens mai general Religia, Dumnezeu și Sufletul, de știința însăși care îi ameninţa însăşi existenţa Prima critică, de departe cea mai influentă dintre toate lucrările lui Kant, a fost Critica rațiunii pure, care s-a concentrat din nou pe, folosind terminologia lui Aristotel, științele teoretice sau prima filozofie Această lucrare a fost urmată de Critica rațiunii practice, publicată în , care a aprofundat în chestiuni de filozofie practică, adică filosofia eticii și moralei a lui Kant sau folosind terminologia proprie a lui Kant, a sa Metafizica moralei Pentru a face acest lucru, Kant a trebuit să dezvolte un model cuprinzător și coeziv al întregii experiențe cognitive, așa cum este descris în citatul care urmează, de exemplu, în care Kant descrie experiența ca un tip de cunoaștere care implică o facultate specifică a minții umane pe care o numește înțelegere Căci experiența este însăși o specie de cunoaștere care implică înțelegere; iar înțelegerea are reguli pe care trebuie să le presupun ca fiind în mine înainte ca obiectele să-mi fie date și, prin urmare, ca fiind a priori Ei își găsesc expresie în concepte a priori cărora toate obiectele experienței se conformează în mod necesar și cu care trebuie să fie de acord În ceea ce privește obiectele care sunt gândite numai prin rațiune, și într-adevăr ca fiind necesare, dar care nu pot niciodată - cel puțin nu în modul în care rațiunea le gândește să fie date în experiență, încercările de a le gândi (căci trebuie să admită fiind gândit) va furniza o piatră de încercare excelentă a ceea ce Această lucrare a fost publicată pentru prima dată în , după aproximativ ani de muncă în care Kant a trăit efectiv în singurătate pentru a asigura finalizarea ei Odată publicat, pe baza feedback-ului din partea comunității filozofice și științifice academice și mai larg europene, el a publicat un tratat mult mai scurt care a rezumat și clarificat materialul Primei Critici în într-o lucrare intitulată (în adevărata formă kantiană în ceea ce privește concizia) Prolegomene la orice metafizică viitoare care va putea apărea ca știință și apoi o revizuire semnificativă a primei critici în pg Teologia Reconsiderată adoptăm ca nouă metodă de gândire și anume aceea că putem cunoaște a priori lucrurilor doar ceea ce noi înșine punem în ele Înțelegerea, împreună cu sensibilitatea și rațiunea, ca facultăți specifice ale minții care facilitează cunoașterea, ajung să formeze baza cadrului epistemologic al lui Kant, un cadru care poate susține acum existența cunoașterii a priori Și acest pivot epistemologic, așa cum ar fi - de la lumea reală care are o existență în sine și în sine (vizată fie ca fundamental empiric, fie fundamental rațional) până la conceptul de realitate fiind în cele din urmă determinat și legat de mintea umană, este ceea ce a ajuns să fie cunoscut ca revoluţia copernicană în filosofie Această inversiune ontologică, care a plasat procesul cognitiv în centrul universului epistemologic, nu numai că a stat la baza metafizicii sale, ci și a stabilit bazele unui cadru filozofic care a permis adevărul empiricilor (realitatea obiectivă) și adevărul raţionaliştii (adevăruri universale sau cunoaştere non-obiectivă), să coexiste paşnic în cadrul aceleiaşi paradigme intelectuale Această idee a autonomiei umane, așa cum a ajuns să fie cunoscută, stă la baza nu numai metafizica lui Kant, ci și filosofia sa practică - adică etica -, de asemenea, subiectul celei de-a doua critici, Critica rațiunii practice Dintr-o perspectivă metafizică, această noțiune de autonomie umană se bazează pe presupunerea de bază a precedenței ontologice a lumii "aparițiilor", în realitate lumea minții, față de ceea ce s-ar putea numi "realitate obiectivă", bazându-se în cele din urmă pe percepție, înțelegere , rațiunea și, în ultimă instanță, judecata, așa cum este subliniat în a treia sa critică, ca facultăți umane de bază din care orice cunoaștere trebuie să fie înrădăcinată, oferind elementele intelectuale de bază - și, în mare măsură, psihologice sau conceptuale - ale sistemului său filozofic pe care el subsumează și înlocuiește atât perspectivele empiriste, cât și cele raționaliste Din această perspectivă, Kant plasează lumea inteligibilă - lumea constructelor mentale și a abstracțiilor pe care teologia s-a sprijinit istoric încă din zilele lui Platon - Bunul sau Cel mai bun ca o abstracție logică a formei formelor - nu deasupra realității obiective în mod necesar, ci la același nivel ontologic cu realitatea lumii naturale sau materiale, forma substanțială a lui Aristotel Atât cum ar fi, din nou cel puțin din perspectivă epistemologică, subordonat și ontologic inferior experienței cognitive însăși, un proces unic "uman", autonom, căruia cunoașterea în toate formele ei este subjugată În timp ce la prima vedere, acesta ar putea părea un pas înapoi din punct de vedere filosofic, împingând ideologia și teologia mai mult în spatele ontologice în sine, dar acesta a fost un rezultat necesar al inversiunii copernicane pe care a fost forțat să o facă pentru a depăși diviziunea filozofică empiricist și raționalist parcă Cu alte cuvinte, pentru ca Kant să stabilească adevărul teologiei, adică Dumnezeu, precum și morala și, în general, etica, principii care au fost atacate riguros în cercurile filozofice și intelectuale în perioada de timp în care scria, pe aceeași baza ontologică și rațională ca filozofie naturală sau Știință, facultatea cognitivă, adică rațiunea, trebuia să fie stabilită chiar în vârful lanțului alimentar epistemologic, așa cum ar fi, transformată în însăși sursa cunoașterii Cu alte cuvinte, în filosofia și metafizica lui Kant, structura experienței noastre este determinată de facultățile noastre intelectuale, care, la rândul lor, definește și delimitează în mod fundamental cunoașterea - atât în ceea ce privește Immanuel Kant, Critica rațiunii pure, Prefață la ediția a doua, Bxvi, xvii) De la http://staffweb hkbu edu hk/ppp/cpr/prefs html, pgs - pg Teologia Reconsiderată forma rațională - spre deosebire de lumea obiectivă sau rațională existentă independent de orice act de cunoaștere sau experiență în sine Această perspectivă a permis ca realitatea epistemologică a lumii naturale, precum și a lumii raționale să coexiste, dar existența lor - realitatea și adevărul lor - a existat doar în raport cu mintea umană pe care el a definit-o ca o colecție de facultăți cognitive care includeau percepția ( sensibilitate) înțelegere și, în ultimul cuvânt, un atribut mai rafinat și mai specific al rațiunii pe care l-a numit judecată Această "revoluție" a perspectivei, această inversiune filosofică care a subjugat atât realitatea obiectivă, cât și cea rațională - realismul obiectiv și idealismul - sub umbrela unui singur sistem filosofic care se sprijinea pe percepția și de către mintea umană ca principiu ontologic primar ca ar fi fost Ca atare, atât realitatea empirică, cât și realitatea rațională, așa cum sunt văzute de empiriști și, respectiv, de raționaliști, ar putea fi într-un anumit sens ambele adevărate Mai mult, această inversiune a deschis calea pentru stabilirea potențială a unui set de concepte a priori care au încadrat respectiva realitate, o realitate a cărei existență era o funcție a minții umane și a facultăților noastre cognitive În acest scop, Kant stabilește, la fel ca Aristotel înaintea lui , că toată cunoașterea, fie ea obiectivă sau rațională, este structurată în conformitate cu anumite categorii prestabilite, care sunt indisolubil legate de procesul cognitiv uman din care toate cunoștințele sunt din nou derivate Totuși, în metafizica lui Kant, o categorie este legată în mod inerent de cunoașterea umană și este legată intrinsec de aceasta, reprezentând o calitate sau un atribut al unei entități sau idei a cărei existență depinde de conștiință și actul de percepție (sensibilitate) împreună cu înțelegere - independent de experiență sau realitate obiectivă (sau rațională) într-un sens abstract Categoriile pentru Kant, așa cum au fost din nou pentru Aristotel cu peste două mii de ani înainte, reprezintă puntea metafizică, așa cum ar fi, între materialiști și idealiști - sau în termenii Iluminismului empiristii și raționaliștii - oferind bazele epistemologice pe care adevărul fiecărei școli filozofice respective ar putea fi stabilit, înrolându-le la noțiunea ontologic primordială a cunoașterii umane de care cunoașterea depindea în mod fundamental în metafizica lui Kant Ca atare, Kant s-a referit la aceste categorii de fapt drept predicate ontologice, plasându-le drept în mijlocul unei epistemologii care se sprijină pe cunoașterea umană care, la rândul său, folosește categorii pentru a clasifica și compartimenta cunoștințele respective Categoriile lui Kant, din nou, așa cum au fost și cu Aristotel, au fost premise pentru sinteza experienței noastre nu numai a tărâmului obiectiv, ci și a tărâmului rațional, oferind un alt element de construcție intelectuală, parcă pentru a reduce decalajul dintre empirist și diviziunea epistemologică raționalistă În Critica rațiunii pure, Kant susține că intelectul uman este sursa legilor naturii și că aceste legi nu sunt lucruri în sine și nu au existență în afara minții umane, așa cum ar fi, și că la rândul său, mintea nu este de fapt o tabula rasa, o tablă curată, în mod necesar, având în ea, sau inerente, anumite concepte sau postulate a priori, de care cunoașterea noastră despre lumea naturală care "pare" a fi independentă de S U A Deși limitează cunoștințele la filozofia naturală (știință) și la matematică mai mult sau mai puțin, el este emfatic în concluzia că mintea face natura și nu invers și că este imposibil să extinzi cunoștințele la lumea supranaturală, super senzuală, în afara condițiilor Categoriile lui Aristotel enumerau toate tipurile posibile de lucruri care pot fi subiectul sau predicatul unei propoziții, oferind o bază semantică și logică noțiunii El a plasat fiecare obiect al reținerii umane într-una din zece categorii; substanță sau esență, (ousia), cantitate sau cât (poson), calificare sau calitate (poion), rudă sau relație (pros ti), unde sau loc (pou), când sau timp (pote), fiind-în-un -poziție, postură, atitudine (keisthai), având o stare, condiție (echein), a face sau acțiune (poiein) și a fi afectat sau afecțiune (paschein) Pentru mai multe detalii despre teoria categoriilor a lui Aristotel, vezi capitolele din această lucrare despre Aristotel, în special metafizica lui pg Teologia Reconsiderată din propria noastră experiență Investigația lui Kant a dus la afirmația sa că lumea reală a experienței nu poate fi decât o apariție, ceea ce el a numit un fenomen, termen pe care îl folosește pentru a se referi la modul în care un obiect de cunoaștere apare unui observator pe care îl juxtapune cu conceptul de felul în care lucrurile , obiectele cunoașterii, sunt în sine, ceea ce el a numit noumen - ultimul aspect al realității, proprietatea obiectelor, lucrurilor sau ființelor, care este complet de necunoscut de orice minte umană sau animală În Critica rațiunii practice, el susține că moralitatea se află într-adevăr pe aceleași fundamente pur raționale și logice ca și filosofia teoretică, odată ce se discernește și se extrage rațiunea însăși din filosofia naturală și stabilește noțiunile a priori care o guvernează, chiar dacă filosofia practică în sine nu are nicio bază în realitatea obiectivă, legată de filosofia lui teoretică Adică, morala, etica este produsul rațiunii pure în sine, este un produs secundar al faptului că noi suntem ființe raționale și, în plus, se bazează pe credința în nemurirea Sufletului, a lui Dumnezeu și pe posibilitatea a ceea ce el numește "cel mai înalt" bun", un concept teoretic care se caracterizează prin faptul că toate ființele raționale se comportă conform moralității perfecte, pe care o echivalează cu comportamentul pur rațional, sau după regulile rațiunii pure Critica sa a rațiunii practice se ocupă de modul în care ar trebui să fie lumea față de cum este ea de fapt și în acest context el stabilește ceea ce el însuși se referă ca fiind Metafizica moralei sale Pentru că unul dintre celelalte semne distinctive ale filozofiei lui Kant atât pe frontul teoretic (metafizică), cât și pe cel practic (etică), este ipoteza de bază a autonomiei umane - că atât realitatea lumii "aparițiilor", cât și filosofia sa teoretică, cât și precum și metafizica sa a moralității, filosofia sa practică, ar trebui formulate pe baza unor presupuneri care aparțin și se află în domeniul gândirii sau ființei umane Pentru Kant, singurul lucru intrinsec bun este bunăvoința sau intenția, legea morală fiind voința agenților raționali bazată pe un fundament rațional pur Filosofia practică a lui Kant își are rădăcinile și este legată fundamental de revoluția sa copernicană a filosofiei, care presupune că toată cunoașterea este o funcție a cunoașterii umane sau a minții umane, un organ care constă în primul rând din facultățile sensibilității (percepției) înțelegerii și apoi în ultimă instanță, rațiunea și judecata - aceasta din urmă servește la furnizarea unei concepții teleologice despre existență care, din nou, chiar dacă nu se poate spune că există în sine, oferă totuși un sens de bază vieților noastre, care servește scopului unificării moralității și a naturii filozofie Prin urmare, filosofia sa practică a fost ghidată de aceleași principii, adică bazată pe prezumții și metafizică, ca și filosofia sa teoretică, bazată pe noțiunea de autonomie umană care presupune o bază intelectuală a moralității și eticii, fără a se baza pe principii sau concepte externe, sau independent de ființa umană în sine Kant dezvoltă o noțiune de imperativ categoric bazat pe noțiunea de universalitate pe care ar trebui să se bazeze toate acțiunile unui individ, ale unui individ rațional Cu alte cuvinte, dacă un individ este guvernat de rațiune, fiecare acțiune ar trebui să fie judecată în funcție de standardul în care, dacă toată lumea ar acționa în acest fel, ar fi bine pentru societate în general și actul în sine ar avea în continuare sensul său implicit - de exemplu, a spune adevărul sau a promisiunilor, dacă oamenii nu s-ar comporta astfel, s-ar minți unii pe alții, structura societății nu s-ar ține împreună Dacă o acțiune atunci când este universalizată are sens ca să spunem așa, atunci este în mod inerent morală sau etică, Bine, iar dacă toată lumea s-ar comporta perfect rațional, lumea s-ar transforma în cea mai mare dintre toate lumi, lumea perfectă a lui Kant asemănătoare cu utopia lui Platon Pentru Kant, cel mai înalt bine este virtutea susținută de fericire, cea din urmă depinzând de prima și prima dictată de rațiune, același standard pe care îl folosește pentru a-și stabili fundamentele epistemologice pg Teologia Reconsiderată În viziunea lui Kant, legile raționale obiective necesită acțiuni raționale, iar omul rațional perfect trebuie să se comporte într-o manieră perfect morală, similară în multe privințe cu stoicismul din perspectivă etică Prin urmare, există un element bun colectiv de acțiuni perfecte, sănătoase din punct de vedere moral, care se bazează pe principiul său de universalitate ca definiție a Bunului perfect Concluziile teologice pe care le trage sunt că, deși nu este posibilă nicio cunoaștere a priori a lui Dumnezeu sau a Sufletului, așa cum există în sine, ele servesc o valoare foarte practică, deoarece, dacă aceste credințe nu ar exista, nu ar exista nicio bază metafizică pentru etică și prin urmare societatea în general s-ar prăbuși și ar fi anarhie sau haos Morala, atunci, în acest cadru, depinde de existența liberului arbitru, precum și de nemurirea Sufletului și de existența lui Dumnezeu - acestea sunt postulate moral necesare, adică premise raționale ale moralității Cu alte cuvinte, credința într-o lume perfectă, ceea ce el numește din nou cel mai înalt bine, este o condiție prealabilă pentru comportamentul și acțiunile morale De aici imperativul său categoric, care este dictat de rațiune pură, unde moralitatea este dictată și guvernată de rațiune, din care în cele din urmă derivă toate îndatoririle și obligațiile ca ființă umană și membru al societății Imperativele categorice sunt cerințe absolute, necondiționate, care trebuie respectate în toate împrejurările, adică acționarea conform maximei universalizării care se bazează pe rațiunea pură, spre deosebire de imperativele ipotetice precum acționarea pentru a-și potoli setea sau pentru a dobândi cunoștințe și înțelegere, de exemplu care sunt definite mai subiectiv Prin urmare, etica lui Kant se bazează pe datorie care, la rândul ei, este un produs secundar al faptului că noi suntem ființe raționale Critica rațiunii practice a fost urmată de ultima sa lucrare majoră - ultima dintre cele trei critici - Critica puterii de judecată care a fost publicată în și a fost mai mult sau mai puțin ultima dintre lucrările majore ale lui Kant și, desigur, ultima dintre Criticii, după care s-a retras din viața academică câțiva ani mai târziu, în În a treia critică, Kant explorează în profunzime noțiunea de teleologie sau de sfârșituri în sine, în special în ceea ce privește chestiunile de estetică sau frumusețe și, din nou, mai larg, scopul, teoretind că toate astfel de acte intelectuale, dacă putem numi acestea, astfel, au fost o funcție a, sau condusă de, o facultate cognitivă relativ distinctă, pe care el a numit-o judecată, o delimitare suplimentară sau derivată a facultății rațiunii pe care a subliniat-o în Prima sa critică Pentru Kant, așa cum a explicat în a treia sa critică, judecata este ultima dintre facultățile cognitive de bază care completează sau mărește facultățile pe care le conturează și le explorează în detaliu în prima și a doua critică, și anume sensibilul, la care se referă ca percepție și înțelegere, sau intelect Facultatea de percepție conform lui Kant era constrânsă sau legată de realitatea obiectivă - adică lumea materială - în timp ce înțelegerea - sau din nou intelectul - era constrânsă de lumea inteligibilă, corespunzând mai mult sau mai puțin ideilor sau formelor lui Platon Suma totală de percepție, înțelegere și judecată ca cele trei facultăți cognitive de bază se reunesc pentru a stabili nu numai cadrul epistemologic de bază al metafizicii lui Kant, pe care îl acoperă în Prima sa critică, ci reprezintă și fundamentele psihologice și metafizice ale filozofiei sale practice, care este acoperită în a doua sa critică, precum și teologia sa, sau mai precis teleologia sa, pe care o acoperă în a treia și ultima sa critică Judecata oferă într-o mare măsură aspectul global final al cunoașterii, care se extinde dincolo de sistemele sale filozofice practice și teoretice pe care le-a explorat în prima și a doua sa critică În a treia sa critică, Kant leagă lumea percepției, înțelegerii și aparențelor care sunt acoperite în prima sa critică - modul în care lumea apare de fapt atunci când se raportează în primul rând la facultatea de a înțelege - și pg Teologia Reconsiderată Metafizica moralei, adică etica, pe care o conturează în a doua sa critică - cum ar trebui să fie lumea care este guvernată de rațiune - cu judecata, care se află atât pe înțelesul, cât și pe rațiune și oferă sens existenței noastre Prin puterea de judecată ajungem la concluzia că există un scop în viață și, la rândul său, deducem existența (cel puțin teoretică) a lui Dumnezeu și nemurirea Sufletului, din care derivă în cele din urmă toate credințele morale și religioase În timp ce existența lui Dumnezeu nu este un fapt în sine, așa cum este adevărat cu sensul vieții - din nou teleologia -, dar aceste prezumții servesc la ghidarea comportamentului uman și oferă un mijloc metafizic și filozofic către o lume mai bună Credința într-un scop subiacent al lumii, care presupune un fel de design inteligent, servește unui scop pentru omenire, fie că este adevărat sau nu Prin urmare, judecata leagă cadrele filosofice teoretice și practice ale lui Kant, în ciuda diviziunii metafizice dintre cele două Poziția filozofică a lui Kant a ajuns să fie cunoscută sub numele de idealism transcendental, postulând că experiența umană a lucrurilor, obiectele realității, sunt o funcție a modului în care aceste lucruri ni se "apar", făcând mintea umană, navigatorul și carul procesului perceptiv , ca definitor al regulilor jocului, ca să spunem așa, mai degrabă decât să declare existența lucrurilor într-un sens absolut în afara acestui tărâm al minții Asta nu înseamnă neapărat că există o realitate fizică care nu există de fapt independent de observarea noastră a realității respective (deși acest punct este dezbătut între interpreții filozofiei lui Kant), dar că din perspectiva noastră existența acestei realități independente nu are nicio semnificație și nicio influență asupra noastră ca membri individuali ai societății și ca ființe umane individuale Deoarece realitatea noastră, tot ceea ce înțelegem, înțelegem, percepem folosind mintea și intelectul nostru și puterea noastră de a înțelege, se bazează pe fundamentele metafizice ale minții noastre însăși , din care provin ideile de timp, spațiu, adâncime etc - nu invers, de unde analogia lui cu revoluția copernicană a filosofiei Prin idealism transcendental înțeleg doctrina conform căreia aparențele trebuie privite ca fiind, una și toate, doar reprezentări, nu lucruri în sine, și că timpul și spațiul sunt, prin urmare, doar forme sensibile ale intuiției noastre, nu determinări date ca fiind existente prin ele însele nici condiţiile obiectelor privite ca lucruri în sine Acestui idealism i se opune un realism transcendental care priveste timpul si spatiul ca pe ceva dat in sine, independent de sensibilitatea noastra Realistul transcendental interpretează astfel aparențele exterioare (realitatea lor fiind luată ca fiind acordată) ca lucruri-în-sine, care există independent de noi și de sensibilitatea noastră și care, prin urmare, sunt în afara noastră - expresia "în afara noastră" fiind interpretată în conformitate cu concepte pure de înțelegere De fapt, acest realist transcendental este cel care joacă apoi rolul de idealist empiric După ce a presupus în mod greșit că obiectele simțurilor, dacă vor fi exterioare, trebuie să aibă o existență prin ele însele și independent de simțuri, el constată că, judecate din acest punct de vedere, toate reprezentările noastre senzuale sunt inadecvate pentru a-și stabili realitatea Idealistul transcendental, pe de altă parte, poate fi un realist empiric sau, așa cum este numit, un dualist; adică poate admite existența materiei fără a ieși în afara simplei sale conștiințe de sine, sau să-și asume ceva mai mult decât certitudinea reprezentărilor sale, adică cogito, ergo sum Căci el consideră că această chestiune și chiar posibilitatea ei interioară este doar o aparență; iar aspectul, dacă este separat de sensibilitatea noastră, nu este nimic Materia este la el, așadar, doar o specie de reprezentări (intuiție), care se numesc exterioare, nu ca pg Teologia Reconsiderată stând în relație cu obiectele din ele însele externe, ci pentru că ele transmit percepții spațiului în care toate lucrurile sunt exteriori unele față de altele, în timp ce spațiul însuși este în noi Lucrarea și moștenirea lui Kant reflectă, în ansamblu, o explorare analitică profundă a granițelor nu numai ale rațiunii în sine, ci și stabilirea fundamentelor raționale ale moralității și eticii, precum și importanța rolului judecății - așa cum este conceput ca un compus de estetică și teleologie, adică "sfârșituri" sau "scop" - în ancheta filozofică, respectiv subiectele celor trei critici ale sale Se poate argumenta că Kant a susținut că, în ciuda evoluției școlilor de gândire raționaliste și empirice, care fuseseră un semn distinctiv al Epocii Rațiunii până în acel moment, acelea care, deși au făcut lumii un mare serviciu prin stabilirea bazelor raționale care a condus Revoluția științifică, care a ajutat la răsturnarea autorității de lungă durată a Bisericii asupra gândirii intelectuale care a dominat mediul academic timp de secole, a avut totuși găuri logice serioase din perspectiva sa, punând în sine studiul teologiei - existența lui Dumnezeu și a Sufletului - ca precum și etica și verișoara ei apropiată morală, în serios pericol din perspectivă filozofică Poate într-una dintre cele mai faimoase și de durată citate atribuite lui Kant, el spune: "A trebuit să neg cunoașterea pentru a face loc credinței", oferind poate cel mai succint raționament din spatele întregii sale întreprinderi filozofice, care reprezintă opera sa de viață și a lăsat o astfel de impact de durată asupra Occidentului El poate fi privit ca un platonic într-o oarecare măsură, având în vedere scepticismul care stă la baza filozofiei sale teoretice, dar, în același timp, el nu neagă în mod explicit existența lumii materiale, el pur și simplu (sau poate nu atât de simplu) predică existența acesteia pe baza capacitățile cognitive ale omului, care, atunci când sunt pe deplin explorate și cartografiate, oferă, de asemenea, cadrul în care credința în Dumnezeu și în Suflet, precum și etica și moralitatea, toate stau împreună într-un sistem coerent de metafizică Rațiunea, așadar, o funcție a minții, potrivit lui Kant, ne poate oferi fundamentul moralității și teologiei, precum și al Științei, permițând recunoașterea existenței lui Dumnezeu și a Sufletului, fără ca acestea să fie nevoite să se bazeze pe empiric și/sau științific dovezi bazate Această abordare, care este semnul distinctiv al filozofiei lui Kant în totalitate, este unică prin faptul că permite științei și religiei să coexiste Nu neapărat pe aceleași fundamente empirice care au reprezentat un aspect atât de important al evoluției dezvoltării filozofice naturale în timpul Revoluției Științifice, ci coexistând în același cadru rațional, subsumat în totalitatea metafizicii lui Kant, poate una dintre cele mai elegante și mai elegante dezvoltări filozofice extraordinare nu doar în Iluminism, ci și în istoria filosofiei occidentale Immanuel Kant, Critica rațiunii pure De la http://staffweb hkbu edu hk/ppp/cpr/prefs html - pgs - pg Teologia Reconsiderată Pe măsură ce urmărim evoluțiile intelectuale de dincolo de Evul Mediu în și dincolo de epoca iluminismului, constatăm că rațiunea și logica, denumite mai precis raționalism și empirism, devin elementele intelectuale predominante ale cercetării științifice, ceea ce a fost studiat sub titlul de filozofie naturală încă de pe vremea lui Aristotel, după aceea Această eră a Științei moderne, adică așa-numita Eră Cuantică, un produs secundar al descoperirilor care mai târziu au fost catalogate și glorificate de către istorici drept "Revoluția Științifică" a început cu ideea revoluționară prezentată pentru prima dată de Copernic ( - ) și apoi confirmat și anunțat de Galileo ( - ), că de fapt pământul, și omul împreună cu el, nu era de fapt centrul universului Acest punct de vedere a fost susținut de toți oamenii de știință, teologi și intelectuali încă de pe vremea lui Ptolemeu ( - d Hr ) în secolul al II-lea d Hr și a dovedit în termeni nesiguri adagia de acum comună, "vechile obiceiuri mor greu" Aceste descoperiri nu mai puțin revoluționare, care au avut nevoie de generații pentru a deveni ferm stabilite ca "adevăr", au pus bazele dezvoltării lui Sir Isaac Newton ( - ), care, cu ajutorul modelului acum heliocentric al universului, "a descoperit "cele lui trei legi ale mișcării, care oferă baza și astăzi pentru mecanica clasică sau ceea ce se numește uneori mecanica newtoniană în onoarea lui Această nouă viziune asupra lumii a fost caracterizată și încadrată de cine a stabilit dincolo de orice îndoială, prin intermediul diferitelor legi și teoreme matematice care au prezis cu exactitate comportamentele planetelor, precum și ale altor obiecte, că Pământul se învârte de fapt în jurul Soarelui condus de o nouă forță care el a numit gravitație, iar materia și obiectele de pe pământ se comportau conform acelorași legi care guvernau mișcările planetelor, doar la o scară mai mică și supuse forței gravitaționale masive a pământului Aceste așa-numite legi ale mișcării s-au bazat toate pe teoreme matematice foarte specifice și bine definite, alături de criterii de măsurare foarte specifice, cum ar fi "masa", "viteza", "accelerația" și "forța", stabilind și solidificând nu numai principiile și terminologia de bază a științei moderne, dar și a înrădăcinat ferm ideea că lumea naturală nu numai că a respectat legi și modele consistente, dar că aceste modele și legi au fost cel mai bine explicate și descrise prin matematică Matematica a fost limbajul lui Dumnezeu așa cum a fost - cel puțin așa cum o vedeau gânditorii din Epoca Iluminismului - și puțin au înțeles implicațiile complete ale "descoperirilor" profunde și inovatoare pe care le reprezentau aceste noi legi Aceste trei legi ale mișcării, ceea ce a ajuns să reprezinte baza mecanicii newtoniene, au devenit și rămân până astăzi, pietrele de temelie ale fizicii moderne Alături de mecanica clasică, empirismul a devenit principiul călăuzitor pentru stabilirea caracteristicilor de bază ale tuturor cercetărilor științifice Epoca științei începuse și, odată cu ea, ca un produs secundar neintenționat, a venit și retrogradarea teologiei și a filozofiei (adică toate acele domenii de cunoaștere care au căzut anterior sub titlul de filozofie, alta decât filosofia naturală, așa cum a definit Aristotel diferitele ramuri ale cunoașterii, adică), împreună cu domeniile strâns afiliate ale moralității și eticii (ceea ce Aristotel se referea ca filozofie practică, care a fost întotdeauna și a continuat să fie strâns legată de și care se bazează pe credința fundamentală în existența Sufletului) , alias teologie), la anchetă fundamental "neștiințifică" Aceste domenii "nonștiințifice" sunt de obicei clasificate în cadrul comunității academice și științifice în cea mai mare parte sub titlul amplu de "umanițe" astăzi, în afara teologiei propriu-zise, desigur, care rămâne în cea mai mare parte în domeniul religiei, care este considerat de majoritatea, cu siguranță în comunitatea academică, să fie un domeniu de cunoaștere complet separat și distinct de "știință", având în vedere lipsa ei de fundamente "empirice" pg Teologia Reconsiderată Această punte a acestui decalaj intelectual dintre a) existența lui Dumnezeu și Suflet, precum și domeniul moralității și eticii, împreună cu b) activitățile pur raționaliste și empirice, au stabilit baza "realității fizice" și au devenit semnul distinctiv al Științei moderne (din nou ceea ce s-a numit filozofie naturală din timpul lui Aristotel până în epoca iluminismului și cu siguranță de către marii gânditori și inovatori care au condus Revoluția Științifică care a fost opera vieții lui Immanuel Kant ( - ) de fapt Filosofia lui, care a ajuns să fie cunoscută sub numele de idealism transcendental, a fost concepută special pentru a aduce toate aceste domenii intelectuale și metafizice diferite, care au fost destrămate ca un produs secundar neintenționat al dezvoltărilor filozofice și științifice din Epoca Iluminismului, sub un singur acoperiș intelectual, așa cum ar fi, reunindu-le pe toate sub titlul mai vast și mai abstract de "Rațiune", care pentru el a stat la baza tuturor cunoștințelor e - cunoașterea atât a lumii fizice, care a fost susținută de raționalism și empirism, cât și a preeminenței ontologice a ideilor, cărora le aparținea domeniul teologiei, moralității și eticii, care fuseseră subiect de atac în epoca iluminismului din cauza "presupuse" lui lipsă de fundamente raţionale Cu toate acestea, în ciuda lucrării lui Kant, majoritatea lucrărilor sale fiind publicate spre sfârșitul secolului al XVIII-lea și al secolului al XVIII-lea, materialismul și determinismul cauzal au devenit cele mai influente principii filozofice care au stat la baza acestei noi epoci a dezvoltării științifice, care, deși a eliberat în mod clar academicieni și savanți pentru a urma cunoașterea de dragul cunoașterii, fără teama de persecuție a autorităților religioase, care a fost unul dintre semnele distinctive ale revoluției științifice, a stabilit totuși bazele nu doar pentru scindarea diferitelor domenii ale cunoașterii, care până atunci toate se încadraseră sub titlul general al filosofiei , dar a pus și bazele dezvoltărilor ulterioare în cercetarea științifică care, în cea mai mare parte, au intrat în domeniul fizicii Cu alte cuvinte, chiar dacă practic toți gânditorii majori ai Epocii Iluminismului (cu foarte puține excepții notabile) nu s-au referit la ei înșiși ca "atei" în sine, nici nu s-ar fi referit vreodată la ei înșiși ca "atei" în sine, dezvoltările și inovațiile lor intelectuale în ceea ce privește modul în care cunoștințele în sine trebuiau să fie stabilite și modul în care, de fapt, urma să fie definite, au schimbat totuși centrul de greutate al dezvoltării intelectuale și al studiului academic în ansamblu Comunitatea academică și intelectuală a trecut de la a fi mai puțin "teologic bazată" - adică studiul legilor naturii și al legilor omului în contextul locului omenirii în univers, care presupunea existența unui creator divin, precum și a unui Suflet care trebuia să fie judecat de către acest creator la moarte sau la momentul revelației, precum și un cadru moral și etic care ar putea fi dedus direct din acest cadru teologic - la un accent pe "descoperirea" altor legi naturale care explicau fenomenul natural, legi care nu s-au bazat neapărat pe Rațiune (la fel ca sistemul lui Kant, precum și unii dintre predecesorii săi raționaliști și empirişti), ci se bazau pe legi matematice care puteau prezice cu acuratețe "fenomenul măsurabil" Deși aceasta pare o distincție subtilă și, cu siguranță, acest accent și focalizare nu s-au schimbat peste noapte, a ajuns să aibă implicații foarte largi în comunitatea academică și științifică, pe măsură ce rata de progres al inovației și descoperirilor științifice a crescut în secolul al XIX-lea și al XX-lea secole ca realismul obiectiv și naturalismul său teo-filosofic, omologul său, au început să înlocuiască aproape toate celelalte teo- Filosofia naturală a fost denumirea comună dată studiului "științei lumii naturale" chiar și până în secolul al XVIII-lea, așa cum demonstrează, de exemplu, titlul celei mai faimoase lucrări a lui Newton, Philosophia Naturalis Principia Mathematica - latină pentru principiile matematice ale filosofiei naturale A se vedea capitolul din această lucrare despre filosofia lui Immanuel Kant, idealismul transcendental, pentru o privire detaliată asupra sistemului său filozofic în ansamblu, unul care este considerat de majoritatea istoricilor filozofi drept apogeul filosofiei din Epoca Iluminismului și de către unii cel mai mare filosof ale epocii moderne pg Teologia Reconsiderată sistemele de credințe filozofice din cadrul comunității științifice, comunitatea, așa cum se dovedește, care a fost și este încă în mare măsură, a început să fie văzută ca vârful comunității intelectuale și academice în general Cel mai strălucitor dintre cei strălucitori și cel mai deștept dintre cei deștepți Indivizii care au fost considerați de public ca dețin nu numai locul cel mai înalt în comunitatea științifică - fizicienii teoreticii așa cum au ajuns să fie cunoscuți - ci și cei care au fost considerați ca deținătorii și definitorii "cunoașterii" și " realitatea" însăși Până la sfârșitul secolului al XX-lea, de fapt, lucrurile se întorseseră aproape în întregime Nu a fost neapărat că credința într-un Creator a fost abandonată per se de către filozofii și oamenii de știință din Epoca Iluminismului, cu siguranță nu a fost de fapt, dar a fost înlocuită, subsumată ca să spunem așa, de credința că universul material, substanța lui Aristotel , se supunea unor legi naturale care puteau fi "descoperite" și ar putea fi, de fapt, ar trebui să fie cel mai bine descrise de matematica avansată Deci, un produs secundar al Revoluției Științifice nu a fost atât materialismul și ateismul, cât introducerea matematicii avansate ca limbajul lui Dumnezeu Odată cu Newton ( - d Hr ), apoi, în special cu legea gravitației universale și cele trei legi ale mișcării, așa cum sunt articulate în Philosophia Naturalis Principia Mathematica (Principiile matematice ale filosofiei naturale), publicate pentru prima dată în , fundamentele mecanismului și determinismului , două dintre cele mai predominante principii filosofice ale secolului al XX-lea - noțiunea că lumea poate fi explicată complet și în întregime prin legi mecanice și matematice care au avut la bază principiile cauzei și efectului - dar și extinderea firească a acestei premise care a fost determinismul, adică credința că cursul universului a fost stabilit în întregime de cauză și efect, care a fost condus de aceleași legi și principii matematice care guvernau materialismul Deși urme ale acestor principii de bază pot fi găsite cu siguranță la Aristotel, el nu a abandonat în niciun caz noțiunea de a) existența Sufletului sau b) noțiunea de Liber Arbitru, ambele au format noțiunile predominante ale sistemului său de etica, la fel ca de fapt pentru Platon Dar, fără îndoială însă, în lucrarea lui Sir Isaac Newton găsim stabilirea domeniului a ceea ce numim acum Fizică, împreună cu rădăcina și originea a ceea ce astăzi numim materialism, adică această noțiune de cunoaștere fiind definit sau delimitat de ceea ce poate fi măsurat sau cuantificat, adică realismul obiectiv Aristotel a folosit cuvântul ousia în greacă, care provine inițial de la verbul grecesc "a fi" sau "a fi" care, desigur, avea rădăcini în doctrina epistemologică a lui Platon despre Ființa vs Devenirea, dar a fost tradus de obicei în latină ca essentia sau esență care desigur pierde ceva în traducere Acest lucru nu înseamnă că Newton însuși a fost determinist strict, de fapt mult dimpotrivă, sau că toți oamenii de știință influenți din secolul al XX-lea sunt, de altfel, dar, de fapt, poate reflectă cel mai bine părerile celui mai faimos om de știință din epoca modernă, Stephen Hawking, care se autoproclama ateu și determinist În mod remarcabil, deși Einstein a pretins că a fost un determinist strict, el este totuși cunoscut pentru criticile sale des citate la adresa Teoriei Cuantice, "Dumnezeu nu joacă zaruri", ceea ce, cel puțin într-un anumit nivel, ilustrează că a avut loc pentru un "Creator" în cadrul său noțiunea de univers fizic care a fost în întregime alcătuit din materie, forțe de bază care au acționat asupra materiei respective, precum și un set de legi care guvernau modul în care materia și aceste forțe înrudite acționau unele asupra altora - adică era complet deterministă Deși nu era clar înțeleasă sau transmis de Einstein, poate că Dumnezeu pentru el este mai asemănător cu Dumnezeul Naturii din Spinoza decât cu Dumnezeul Vechiul sau Noul Testament care creează universul ex nihilo și este judecătorul suprem al Sufletului la moarte Viziunea lui Spinoza asupra subiectului este descrisă în mod obișnuit de citatul oarecum ezoteric și obtuz în care el îl echivalează pe Dumnezeu cu Natura: "Acea ființă eternă și infinită pe care o numim Dumnezeu, sau Natura, acționează din aceeași necesitate din care el există" (Partea a IV-a, Prefață) Chiar dacă Aristotel însuși folosește termenul de Fizică, ca titlu de fapt al uneia dintre cele mai influente lucrări ale sale, adică Fizica, subiectul acestui tratat este despre natura lucrurilor care sunt supuse schimbării, adică o explicație și o expunere ulterioară a Lumea Devenirii a lui Platon (față de lumea Ființei, care este eternă și nu este supusă schimbării și este echivalentă metafizic și intelectual la egalitate cu tărâmul formelor, ideilor, precum și al Sufletului însuși), care este, desigur, o disciplină mult mai largă și domeniu de studiu decât domeniul fizicii moderne așa cum îl cunoaștem astăzi, care este mai preocupat de studiul diferitelor forțe, legi și principii care guvernează realitatea "fizică", "obiectivă" pg Teologia Reconsiderată Cu toate acestea, indiferent dacă este intenționat sau nu, cu mecanica newtoniană, găsim originile rădăcinii acestei viziuni materialiste despre lume, acum omniprezente, care pătrund în cultura și societatea occidentală Căci dacă întreaga lume fizică nu numai că definește granițele cunoașterii și ale adevărului însuși, ci este, în același timp, guvernată în mod fundamental și intrinsec nu numai de legile cauzei și efectului, ci și de principiile matematice în totalitate și, la rândul lor, toate legile care guvernează acest univers material sunt "descoperibile", atunci ce loc mai este din perspectivă epistemologică pentru Suflet? Sau Liberul Arbitru? Sau chiar mit? Al cărui scop este, fără îndoială, să stârnească sau să "vorbească" Sufletului la un nivel de bază Sau, pentru a duce logica mai departe, care este scopul sau natura fundamentală a eticii sau moralității? În afara locului lor în sfera socială și politică a democrației și în capitalismul occidental, care se concentrează mai mult pe conservarea proprietății și supunerea civilă a societății în general și protecția drepturilor fundamentale de proprietate și a "libertății", sau "libertate" la un anumit nivel pentru că promovează o societate sănătoasă și în creștere și protejează, cel puțin în teorie, această idee de "libertate" care este cel puțin deschisă interpretării Aceste principii fundamentale ale "democrației", așa cum o definim în Occident, se bazează în primul rând nu pe realitatea eticii sau moralității în mod necesar, ci pe existența unei forme de drept natural", așa cum au prezentat inițial stoicii în antichitatea clasică în mare măsură și apoi ecou de o mare parte din filosofia politică care apare alături de filosofia propriu-zisă în epoca iluminismului, care a dat în mare măsură impulsul revoluțiilor engleze, americane și franceze din secolele al XVII-lea și al XVIII-lea, sfârșitul și punctul culminant al care marchează sfârşitul Epocii Iluminismului Cuvântul Știință derivă din latinescul sciencia, care înseamnă cunoaștere sau "ceea ce poate fi cunoscut", și este o derivație a verbului latin scire, sau "a ști" Sciencia este traducerea în latină a termenului aristotelic episteme, care însemna același lucru, adică cunoaștere, deși episteme, în felul în care Aristotel l-a folosit, avea un înțeles mult mai larg decât îl are termenul "știință" în prezent, iar Aristotel a explicat în detaliu minuțios și mai amplu, diferitele tipuri și domenii de "cunoaștere", Categoriile sale și chiar o descriere amplă a Ființei în sine, sau "existenței", adică ființa ca ființă care reprezenta nu suma totală a cunoștințelor, ci doar unul dintre aspectele fundamentale ale cunoașterii La un anumit nivel, cea mai mare parte a corpusului operei lui Aristotel ar putea fi considerată cadrul rațional al cunoașterii în sine, ceea ce filozofii moderni se referă ca epistemologie Ceea ce este clar, însă, este că terminologia pe care o folosim astăzi pentru a discerne și a distinge între diferitele ramuri ale "cunoașterii", și chiar și cuvântul "știință" însuși, își au originea în cadrul semantic și lingvistic pe care Aristotel l-a propus de aproximativ de ani în urmă Cuvântul știință ca o derivație a cuvântului grecesc episteme folosit de Aristotel a fost dus până în Evul Mediu până în Epoca Iluminismului și până în epoca modernă a "științei" Și ceea ce considerăm astăzi știință, fie intenționat sau nu, a devenit aproape metafizic și ontologic echivalent cu concepția noastră modernă despre "realitate", și chiar într-un sens mai larg, "adevărul" însuși Acest fapt, din nou intenționat sau nu, este motivul pentru care orice domeniu sau ramură de cunoaștere care există în afara Științei, adică se află în afara domeniului "dovezi" empirice sau verificabile, este, la rândul său, mai puțin precisă, sau mai puțin " adevărat", este "subiectiv" și, prin urmare, impregnat de opinie și supus interpretării într-o oarecare măsură Aceasta este ceea ce separă ancheta filozofică, care include metafizica, așa cum o înțelegem astăzi în cercurile academice, precum și restul științelor umaniste în cea mai mare parte, de marele piedestal al Științei ca reper nu doar al realității, ci din nou, în viziunea extremă, adevărul însuși pg Teologia Reconsiderată Epistema lui Aristotel, ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de "știință" în Occident și metoda scolastică de predare, care a fost un semn distinctiv al sistemului european de educație de-a lungul Evului Mediu, oferă baza pentru clasificarea tuturor studiului intelectual și a disciplinelor intelectuale în Occidentul până în epoca iluminismului, după care - odată eliberate de dogmatismul și inflexibilitatea intelectuală și metafizică impuse de doctrinele Bisericii guvernate de interpretarea lor specifică a Scripturii creștine - diferitele ramuri ale cunoașterii care erau mai familiare odată cu ziua de azi începe să prindă contur, culminând dintr-o perspectivă filosofică naturală în marea lucrare a lui Newton Philosophia Naturalis Principia Mathematica, care în multe privințe marchează începutul științei moderne și din care în cele din urmă iese domeniul modern al Fizicii așa cum îl cunoaștem astăzi Lucrarea fundamentală a lui Newton a subliniat principiile matematice de bază care au guvernat lumea fizică, domeniul filosofiei naturale, care a adus din nou tot drumul înapoi la categorizarea diferitelor domenii ale cunoașterii, episteme, de către Aristotel Aristotel a distins din nou diverse domenii ale cunoașterii, dintre care etica și morala, desigur, era unul (cad sub titlul de filozofie practică), iar filosofia naturală a fost termenul pe care l-a folosit pentru a desemna domeniul de studiu al lumii care era supus schimbării, care până în epoca iluminismului, filozofii, primii oameni de știință cu adevărat, au ajuns să fie cunoscuți ca domeniul fizicii [Totuși, Aristotel, și acest punct nu poate fi subliniat prea mult, a numit și în mod specific ramura cunoașterii care urma să fie studiată "înainte" (meta)fizicii, ca primă filozofie, ceea ce acum numim metafizică, folosind din nou terminologia sa ] Dar în secolele următoare după adoptarea și stabilirea mecanicii newtoniene în comunitatea academică și intelectuală, cuvântul "știință" își are rădăcinile în mediul academic occidental și înlocuiește efectiv vechiul termen "filozofie naturală", reflectând deplasarea cadrului lui Aristotel pentru episteme, care persistase de peste o mie de ani Această schimbare lingvistică a avut efectul neintenționat de a relega ramurile cunoașterii sau studiului în afara științei propriu-zise, iar fizica chiar și într-o măsură mai mică, ca nu doar domenii sau domenii de studiu separate, ci și ca "mai puțin precise", mai puțin "rafinate" și într-un anumit sens discipline "mai puțin adevărate" sau "reale", deoarece nu aveau o bază în rezultate măsurabile și verificabile empiric, reproductibile și previzibile Implicațiile acestei ușoare schimbări în modul în care cunoașterea și realitatea în sine ajung să fie definite și percepute din nou nu pot fi supraevaluate Teologia sau Religia și verișoara ei firească domeniul eticii și moralității, din perspectiva comunității academice, având în vedere această schimbare în definirea și clasificarea în totalitate a cunoștințelor, a fost cel puțin retrogradată și lăsată la o parte, parcă izolată în domeniul religiei în cea mai mare parte, sau chiar mai rău în domeniul recent retrogradat și mult mai izolat și restrâns al "filozofiei", care nu mai includea, desigur, filosofia naturală, dar nici măcar nu mai includea prima filozofie a lui Aristotel, cea din urmă dintre care a fost la un anumit nivel echivalat cu teologia și/sau filozofia în noua sa formă definitivă restrânsă Această delimitare și distincție suplimentară între diferitele ramuri ale cunoașterii și ruperea Științei de restul domeniului, ca să spunem așa, este unul dintre cele mai importante efecte secundare ale Revoluției Științifice Pe de o parte, a "eliberat" Știința de Religie și a permis ca ea să fie urmărită și să evolueze independent de orice motivații teologice sau chiar politice preconcepute (cel puțin în teorie), dar, pe de altă parte, încet și treptat, a început să nu mai facă înlocuiți doar religia ca semn distinctiv al adevărului, dar înlocuiți și prima filozofie, adică metafizica, ca măsură finală a realității pg Teologia Reconsiderată Între Newton și Einstein, cei doi cei mai influenți fizicieni ai epocii moderne (dacă îl puteți numi fizician pe Newton chiar dacă nu exista așa ceva pe vremea lui Newton), găsim o varietate de evoluții nu numai în domeniul astronomiei, care a testat și verificat legile lui Newton asupra gravitației și mișcării universale, dar și în domeniile Opticii, Electricității și Magnetismului, lucru care a culminat în secolul al XIX-lea odată cu descoperirea a ceea ce se numesc Ecuațiile lui Maxwell, un model teoretic, și bineînțeles matematic, care a consolidat și integrat domeniile anterior separate ale opticii, magnetismului și electricității sub titlul de electrodinamică, dovedind că toate aceste trei domenii anterior distincte au fost de fapt doar manifestări ale aceleiași forțe subiacente, o forță denumită ulterior electromagnetism Cu toate acestea, pe măsură ce experimentarea și testarea teoriilor au avansat, iar instrumentația a devenit mai avansată și mai precisă, s-au dezvoltat diverse găuri și inconsecvențe care au indicat crăpături nu numai în mecanica newtoniană în sine, ci și în modelele matematice și teoretice ale lui Maxwell care înconjoară noul domeniu consolidat al electromagnetismului Aceste inconsecvențe, sau poate mai bine numite nereguli, au oferit într-o foarte mare măsură impulsul lucrării originale a lui Einstein în fizică înainte ca acesta să-și dezvolte Teoria relativității Einstein este cel mai bine cunoscut pentru două dezvoltări științifice fundamental radicale care au schimbat pentru totdeauna cursul istoriei științifice, teoria relativității, care a construit pe mecanica newtoniană și a înlocuit-o în mod eficient ca model dominant al universului fizic, reconciliând inconsecvențele în unele dintre observațiile astronomice ale timpului său și în același timp, răsturnând noțiunea că timpul era o forță constantă care se mișca cu o rată constantă de progres indiferent de locul în care te aflai sau cât de repede călătoriai în spațiul relativ și, desigur, descoperirea lui a echivalenței dintre masă și energie care este surprinse în eleganta și acum faimoasa ecuație E = mc , ambele teorii revoluționare care urmau să schimbe pentru totdeauna natura fizicii Teoria sa relativității este de fapt împărțită în două părți, prima dintre care este Relativitatea Specială, care postulează o structură cu totul nouă a universului fizic, prin integrarea noțiunii de spațiu și timp, ceea ce el a numit spațiu-timp, și Relativitatea Generală, care se construiește din dezvoltările lui Teoria relativității speciale și a postulat o noțiune de gravitație universală la scară cosmică, precum și la scară pământească Ambele teorii s-au bazat pe ideea că viteza luminii este constantă în univers ( de mile pe secundă), indiferent de cadrul de referință al unui observator și indiferent de cât de repede se mișcă un observator în raport cu obiectul de măsurare Einstein a fost, fără îndoială, cel mai influent fizician al secolului al XX-lea, secolul care a inaugurat așa-numita "Eră cuantică", iar munca sa a fost cu adevărat inovatoare și a reprezentat un pas major în dezvoltarea modelelor matematice avansate pentru a reprezenta lumea din jur noi la scara cosmică, ilustrând comunităților academice și intelectuale din acea vreme, adică fizicienilor și oamenilor de știință, că lumea așa cum o cunoșteau ei nu era atât de simplă cum se credea anterior Deși Einstein este cel mai bine cunoscut pentru teoriile sale despre relativitate și echivalența energiei-masă, totuși, munca pentru care a câștigat de fapt Premiul Nobel în (la vârsta de de ani) a creat de fapt unele dintre elementele de bază ale ceea ce a devenit mai târziu domeniul pg Teologia Reconsiderată Mecanica cuantică, o teorie pentru care Einstein și-a exprimat o mare îngrijorare de-a lungul carierei sale, numind-o "incompletă" sau cel puțin lipsind unele variabile/input-cheie Cu toate acestea, Einstein a fost la fel de mult un filozof, pe cât a fost un fizician, și o mare parte din ultima parte a carierei sale nu numai că a pus sub semnul întrebării premisa modelelor mecanice cuantice care au început să prindă contur la mijlocul secolului al XX-lea, dar a De asemenea, și-a petrecut o bună parte din timp gândindu-se și scriind despre ce au însemnat de fapt marile "descoperiri" ale fizicii secolului al XX-lea, adică relevanța lor pentru și despre lumea în care am trăit din perspectivă metafizică și teologică În opinia sa, progresele în fizică marcate de relativitatea generală și teoria cuantică nu au fost doar instrumente matematice și de măsurare pentru a ajuta la dezvoltarea științei și a progresului tehnologic, ci au avut și implicații grave asupra naturii realității în sine, precum și asupra rolului lui Dumnezeu în crearea și susținerea realității respective Poate cel mai notabil exemplu al dilemei morale cu care s-a confruntat Einstein cu privire la progresul tehnologic ca urmare a evoluțiilor fizicii din prima jumătate a secolului al XX-lea și a implicațiilor lor sociale, precum și etice, este ilustrat în implicarea sa și regretul ulterior, în faimosul Proiect Manhattan, guvernul SUA a finanțat inițiativa în timpul celui de-al Doilea Război Mondial care a dezvoltat și, bineînțeles, a folosit ulterior bomba atomică împotriva Japoniei în În ciuda regretelor sale publice ulterioare cu privire la acest subiect, Einstein a contribuit în mod semnificativ la aceste eforturi care au durat pentru aproximativ șapte ani, a costat SUA aproape miliarde de dolari și, la apogeul său, a angajat peste de oameni Albert Einstein s-a născut în Germania în și și-a petrecut cei mai mulți ani de formare acolo, la școală Tatăl său era inginer electrician, așa că se poate spune că studiul curenților electrici, și știința în general, a fost moștenit în mare măsură Se presupune că a scris prima sa lucrare pe teme științifice la vârsta de ani despre comportamentul câmpurilor magnetice, o lucrare intitulată Despre investigarea stării eterului într-un câmp magnetic În , lui Einstein a primit diploma în predare de la Școala Politehnică din Zurich și, după ce s-a luptat timp de aproape doi ani pentru a-și găsi un loc de muncă, a obținut în cele din urmă un loc de muncă la Berna, Elveția, la Oficiul Federal pentru Proprietate Intelectuală, ca asistent examinator, unde a evaluat brevetul aplicații pentru dispozitive electromagnetice Destul de interesant, munca sa în biroul de brevete a fost foarte în concordanță cu cercetările și gândirea sa ulterioară cu privire la transmiterea semnalelor electrice și sincronizarea timpului, concepte care au jucat un rol semnificativ în dezvoltarea ulterioară a teoriilor sale în electromagnetism și Fizica care a avut un efect atât de profund asupra științei moderne La aprilie , Einstein a primit un doctorat în fizică de la Universitatea din Zurich cu teza sa O nouă determinare a dimensiunilor moleculare În același an a publicat și lucrări despre efectul fotoelectric (pentru care a câștigat mai târziu un premiu Nobel pentru fizică), mișcarea browniană care a dezvoltat modele matematice care descriu mișcarea particulelor suspendate într-un fluid, lichid sau gaz, relativitatea specială și relația de În contextul preocupărilor și scepticismului său cu privire la mecanica cuantică, de fapt, se crede că el a afirmat: "Dumnezeu nu joacă zaruri", având în vedere natura stocastică (probabilistă) a matematicii subiacente care a descris "comportamentul" particule la nivel subatomic Spre sfârșitul vieții, se atribuie lui Einstein că i-a spus prietenului său Linus Pauling: "Am făcut o mare greșeală în viața mea - când am semnat scrisoarea către președintele Roosevelt prin care se recomanda să se facă bombe atomice; dar exista o anumită justificare - pericolul pe care l-ar face nemții" Citat din Einstein: The Life and Times de Ronald Clark pagina pg Teologia Reconsiderată masa și energia în funcție de viteza luminii, marcând începutul deceniilor de dezvoltări științifice revoluționare atât la scară cosmică, cât și la scară subatomică Lucrările lui Einstein asupra efectului fotoelectric în special au avut un impact semnificativ asupra dezvoltării ulterioare a teoriei cuantice Căci s-a dovedit că atunci când anumite tipuri de materie au fost bombardate cu electromagnetism de unde scurte, ele au emis ceea ce Einstein a numit fotoelectroni, particule care mai târziu au ajuns să fie cunoscute pur și simplu ca fotoni, al căror studiu a condus direct la unele dintre cele mai ciudate și comportamente misterioase care au ajuns să caracterizeze teoria cuantică, adică faptul că lumina se comportă atât ca o particulă, cât și ca o undă, în funcție de experimentul folosit pentru a o studia Această descoperire a condus la dezvoltări importante în înțelegerea naturii cuantificate a luminii, adică este caracteristic să treci de la o stare la alta într-un mod necontinuu, o descoperire care a stat în multe privințe la baza mecanicii cuantice La începutul ascensiunii puterii naziste în Germania în anii , și în timp ce vizita universitățile din Statele Unite în , Germania a adoptat o lege care interzice evreilor să ocupe funcții oficiale, inclusiv să predea la universități și se spune că Einstein a învățat și el în acest moment că era o recompensă pusă pe capul lui Apoi, Einstein s-a mutat definitiv în Statele Unite în , când naziștii au ajuns la putere în țara sa natală, Germania Acolo a ocupat o funcție la Institutul de Studii Avansate de la Universitatea Princeton, funcție pe care a deținut-o până la moartea sa în În această perioadă, Einstein și-a petrecut o mare parte din activitățile sale intelectuale încercând să vină cu o teorie unificată care să-i încorporeze modelele de relativitate (cazul general) care s-a ocupat de comportamentele corpurilor masive, luminii și timpului la scară cosmică și mecanica cuantică care s-a ocupat de descrierea lumii la scară microscopică și subatomică, un efort pe care domeniul fizicii teoretice încă se luptă cu până astăzi La un nivel mai personal, Einstein a fost un mare iubitor de muzică și un violonist desăvârșit Mama lui a fost pianistă, iar Einstein a fost învățat vioara la o vârstă foarte fragedă, se presupune că începând cu vârsta de ani, deși se spune că s-a apucat de muzică mai pasional în anii adolescenței, unde a crescut o mare afecțiune pentru munca lui Mozart Se crede că muzica sa a jucat un rol semnificativ în viața sa socială de-a lungul anilor, deoarece se observă că a cântat la vioară în Germania și Elveția cu prietenii, în special cu Max Planck și fiul său, înainte de a se muta în Statele Unite în și apoi în Statele Unite și mai târziu în viață la Universitatea Princeton, unde se spune că s-a alăturat ocazional cu faimosul Cvartet Julliard Dintr-o perspectivă pură a științei și fizicii, totuși, lucrarea lui Einstein despre relativitate și echivalența masei și energiei i-a câștigat popularitatea și reputația care se mențin până în prezent Teoriile sale despre relativitate sunt separate în ceea ce el a numit cazul "special", care a fost publicat inițial în , unde a postulat noțiunea de spațiu-timp ca un construct holistic în cadrul căruia observațiile mecanice clasice newtoniene ale "corpurilor fizice" și "mișcării" trebuie privit pentru a fi pe deplin consecvent și coerent, iar cazul "general" care sa extins pe relativitatea specială pentru a include un caz mai general care a inclus formule matematice pentru măsurarea atributelor mecanice clasice, cum ar fi masa și viteza, atunci când nu exista un sistem de referință din care să existe măsurătorile puteau fi făcute și așezate relativ la , care a fost anul în care au fost publicate lucrările inovatoare ale lui Einstein în mișcarea browniană, relativitatea specială și echivalența masă/energie, este uneori denumit Annus Mirabilis sau literalmente "an extraordinar" pg Teologia Reconsiderată Relativitatea specială este teoria fizică a măsurării într-un cadru de referință inerțial și a fost propusă de Einstein într-o lucrare din intitulată On the Electrodynamics of Moving Bodies Lucrarea a reconciliat modelele matematice ale lui James Clerk Maxwell (alias Ecuațiile lui Maxwell) despre electricitate și magnetism, care au fost publicate în anii , cu legile mecanicii descrise de Galileo și Newton Einstein a reconciliat aceste domenii de studiu aparent disparate introducând schimbări majore în mecanică aproape de viteza luminii Această lucrare a devenit cunoscută abia mai târziu sub numele de Teoria Relativității Speciale, care se distinge de Teoria Relativității Generale prin faptul că ia în considerare cadrul de referință al observatorului, în timp ce Relativitatea Generală presupune că toți observatorii sunt echivalenti În lucrarea sa despre relativitatea specială, Einstein generalizează noțiunea de relativitate a lui Galileo - care afirmă că toată mișcarea uniformă este relativă și că nu există o stare de repaus absolută și bine definită - de la mecanica clasică până la toate legile fizicii, inclusiv ambele legi de mecanică clasică, precum și noul domeniu al electrodinamicii, unificând aceste domenii de studiu aparent distincte până acum, o caracteristică unică a multora dintre descoperirile sale științifice, de fapt, și una care l-a afectat spre sfârșitul vieții, deoarece nu a reușit să vină cu o teorie unificatoare care a cuprins mecanica cuantică și relativitatea generală El își rezumă sinteza domeniului electrodinamicii și mecanicii clasice utilizând acest principiu al vitezei constante a luminii, indiferent de cadrul de referință al unui observator, în secțiunea de deschidere a uneia dintre lucrările fundamentale pe care le-a publicat în , numită Despre electrodinamica Corpuri în mișcare: aceleași legi ale electrodinamicii și ale opticii vor fi valabile pentru toate cadrele de referință pentru care ecuațiile a mecanicii țin bine Vom ridica această presupunere (al cărei sens va fi numit în continuare "Principiul relativității") la statutul de postulat și, de asemenea, vom introduce un alt postulat, care este doar aparent ireconciliabil cu primul, și anume că lumina este întotdeauna propagată în spațiul gol cu o viteză definită c care este independentă de starea de mișcare a corpului emițător Aceste două postulate sunt suficiente pentru realizarea unei teorii simple și consistente a electrodinamicii corpurilor în mișcare bazată pe teoria lui Maxwell pentru corpurile staționare O mare parte a lucrării lui Einstein despre relativitatea specială poate fi văzută și ca o extensie, sau cel puțin complementară, a lucrării fizicianului și matematicianului teoretician rus Hermann Minkowski, un contemporan cu Einstein Mai precis, a fost noțiunea de spațiu-timp a lui Minkowski, care a extins viziunea clasică tridimensională a realității bazată pe geometria algebrică a lui Euclid, Galileo și Descartes, printre alții, pentru a include o a patra dimensiune a timpului pentru a veni cu o descriere mai completă a cadrul de referință pentru un "eveniment": Concepțiile despre spațiu și timp pe care doresc să le expun înaintea voastră au izvorât din pământul fizicii experimentale și aici constă puterea lor Sunt radicali De acum înainte, spațiul în sine și timpul în sine sunt sortite să se estompeze în simple umbre și doar un fel de unire a celor două va păstra o realitate independentă Atât relativitatea specială, cât și relativitatea generală, de fapt, sunt construite pe ideea că viteza luminii este fixă într-un sens absolut și este aceeași pentru toți observatorii inerțiali, indiferent de starea de mișcare a sursei Albert Einstein, On the Electrodynamics of Moving Bodies, Din https://www fourmilab ch/etexts/einstein/specrel/www/ Din discursul lui Minkowski rostit la cea de-a -a Adunare a Naturiștilor și Medicilor Germani la septembrie pg Teologia Reconsiderată Ceea ce afirmă în principiu Teoria Relativității Speciale și multe dintre implicațiile sale teoretice au fost verificate experimental în acest moment, este că conceptele de "spațiu" și "timp", care au fost privite ca constante, indiferent de punctul de referință pentru două milenii anterioare, trebuiau considerate relativ-relative în sensul că măsurarea și valoarea lor depindeau de cadrul de referință și de viteza cu care observatorul se mișca Pentru a ajunge la aceste concluzii, implicite în teoremele și matematica din spatele teoriei, viteza luminii s-a presupus a fi fixată din toate punctele de vedere și cadrele de referință În plus, și aceasta nu a fost o contribuție mică, desigur, postulează și demonstrează că masa și energia sunt echivalente, așa cum se exprimă în celebra ecuație E = mc Figura : Ilustrarea curburii spațiu-timpului în Teoria relativității generale a lui Einstein Relativitatea generală, așa cum a fost numită mai târziu pentru a se distinge de relativitatea specială, a fost dezvoltată pentru a aplica principiul relativității speciale la cazul mai general, adică la orice cadru de referință Relativitatea generală introduce teoria gravitației a lui Einstein, așa cum există și acționează asupra corpurilor în mișcare în continuumul spațiu-timp care este stabilit în Relativitatea Specială În timp ce Relativitatea Specială se limitează la un continuum spațiu-timp plat în care efectele gravitaționale la scară cosmică sunt neglijente, în Relativitatea Generală efectele gravitaționale sunt reprezentate ca curburi ale spațiu-timpului, adică la scara cosmică gravitația afectează însăși natura continuumului spațiu-timp în sine Și la fel cum curbura suprafeței pământului nu este vizibilă în viața de zi cu zi și poate fi ignorată în mod eficient în viața de zi cu zi (când se măsoară distanța sau viteza, de exemplu), curbura spațiu-timpului poate fi ignorată în mod eficient la scări de măsură mai mici, non-cosmice Cu alte cuvinte, relativitatea specială, este o aproximare validă a relativității generale la scari mai mici, non-cosmice * By Mysid - Operă proprie Seif realizat în Blender & Inkscape , CC BY-SA , https://commons wikimedia org/w/index php?curid= Din Colaboratori Wikipedia, "Spacetime", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat la decembrie ] Pg- Teologia Reconsiderată Din teoria relativității generale a lui Einstein, nu avem doar începuturile stabilirii modelului în cadrul căruia cosmosul însuși poate fi studiat, introducând principiile de bază care sunt folosite până în zilele noastre și care definesc Cosmologia modernă, culminând poate cel mai notabil cu descoperirea concepții moderne despre începutul universului cunoscut sub numele de Teoria Big Bang în ultima parte a secolului al XX-lea, dar avem și o dizolvare a noțiunilor de spațiu și timp ca entități absolute, independente, punând capăt erei fizicului absolut existență care fusese o presupunere implicită a fizicienilor, filozofilor, naturaliștilor și teologilor occidentali timp de cel puțin aproximativ de ani Ca experiment de gândire și pentru a ilustra implicațiile relativității atunci când este dusă la limite extreme, imaginați-vă pentru o clipă că ați reușit să călătoriți cu viteza luminii, sau cel puțin aproape de aceasta Nu numai că ai deveni enorm de masiv (infinit la viteza luminii), dar percepția ta asupra timpului în raport cu semenii tăi în repaus ar încetini dramatic, o noțiune cunoscută sub numele de dilatare a timpului și, în plus, ideea ta despre spațiu așa cum este definită de orice actul de măsurare s-ar schimba, de asemenea, dramatic, un concept numit contracție a lungimii, în care obiectele care sunt paralele cu linia de mișcare a individului ar părea a fi infinit de mici pg Teologia Reconsiderată Urmând firimiturile intelectuale ale lui Albert Einstein, să încercăm să înțelegem cum ideile și teoriile sale revoluționare ale gravitației universale, noțiunea de spațiu-timp, stabilirea echivalenței masei și energiei, condiția necesară a existenței unui "cadru de referință" "ca aspect fundamental al Fizicii, împreună cu ideea revoluționară a naturii etern fixe a vitezei luminii în toate condițiile de măsurare au stat la baza, în mod ironic, poate celei mai influente și revoluționare teorii din Fizica modernă - și anume Teoria Cuantică, uneori denumită mecanică cuantică în primul rând pentru a o deosebi de mecanica clasică, care se supune unui set complet diferit de reguli și legi după cum se dovedește Teoria cuantică este termenul folosit pentru a descrie modelele matematice stocastice (adică probabiliste) care au fost dezvoltate la începutul secolului al XX-lea pentru a descrie "comportamentul", de fapt măsurarea "calităților" sau "caracteristicilor" specifice în lipsa unei o mai bună descriere, a așa-numitelor particule "sub-atomice", ceea ce inițial au fost denumiți corpusculi în literatura academică timpurie a mecanicii cuantice Teoria cuantică a transformat efectiv domeniul fizicii peste cap în ultimul secol, deoarece teoriile și ecuațiile sale subiacente s-au dovedit a fi precise și au o putere de predicție extraordinară, iar și iar prin diferite experimente de-a lungul secolului al XX-lea Cu toate acestea, în ciuda puterii sale predictive, principiile de bază, ipotezele și principiile de bază ale mecanicii cuantice - modele și ecuații matematice care sunt în mod fundamental a) "probabiliste" și b) depind de un "act de observație" pentru derivarea unei anumite măsurători - zbura direct și direct în față și, în esență, contrazic complet, ipotezele de bază cauzale, materialiste și deterministe pe care se bazează atât mecanica clasică, cât și teoria relativității Aceste contradicții și paradoxuri subiacente au condus majoritatea, dacă nu toate, lucrările în domeniul fizicii teoretice de la începuturile sale la mijlocul secolului al XX-lea, deoarece cercetătorii și matematicienii deopotrivă s-au luptat în zadar să vină cu un fel de teorie "unificată" care unește decalajul conceptual și teoretic dintre cele două modele și ipotezele lor contradictorii inerente Ceea ce este și mai interesant, și destul de pertinent și relevant pentru această lucrare, de fapt, în ciuda înclinației sale în primul rând teo-filosofice, este că aceste teorii au multe de spus - individual și holistic în ciuda incompatibilităților lor inerente - despre ceea ce se poate concluziona despre natura realității în sine, limitele fizicii ca disciplină și domeniu de studiu, precum și modul în care "realitatea", oricum am alege să o definim, a luat ființă Mai mult, vom descoperi că, de fapt, definiția noastră a realității depinde în cele din urmă nu doar de "scara fizică" la care ne uităm, ci și (într-o oarecare măsură logistică circulară) de ce caracteristică și calități ale acestei "realitate" " că de fapt măsurăm, care, la rândul lor, definesc în mare măsură granițele și ipotezele "realității" pe care căutăm să o descriem și să o explicăm și "prevăd", ceea ce este proiectat în cele din urmă să facă fizica În acest sens, și poate fără intenție, Fizica secolului al XX-lea a contribuit în mare măsură, chiar dacă neconcludent, la renașterea metafizicii, adică a filozofiei întâi Pentru început, Mecanica Clasică se bazează pe Teoria Atomică, un cadru conceptual stabilit de Niels Bohr la începutul secolului al XX-lea, care a postulat că atomii, componenta fundamentală a universului fizic, erau de fapt compuși dintr-un nucleu central, relativ masiv, înconjurat și înconjurat de particule mult mai puțin masive, numite electroni, care orbitau în jurul acestui nucleu Această teorie formează în mare măsură pg Teologia Reconsiderată baza intelectuală pentru aproape întreaga noastră viziune materialistă modernă a "realității fizice", adică modelul care stă la baza întregii fizice - clasică și cuantică Teoria atomică, în forma sa cea mai de bază și elementară, presupune că toată materia, toată substanța sau realitatea fizică, este compusă din aceste "lucruri", "elemente" sau "obiecte" compuse, care sunt denumite atomi Conform teoriei, cel puțin în forma sa inițială, atomii reprezintă blocurile fundamentale ale întregului univers fizic și sunt, cel puțin conceptual, indivizibili în natură Teoria atomică din această perspectivă de bază poate fi urmărită până la filozofia elenă veche, de fapt, așa cum au susținut unii dintre filozofii presocratici, cum ar fi Democrit, Leucip și școala epicureană din secolele al VI-lea și al V-lea î Hr Cuvântul "atom" provine de fapt din cuvântul grecesc atomos care înseamnă "indivizibil" În forma sa cea mai timpurie, așa cum a fost înțeleasă și articulată de acești filozofi presocratici, în special de școala epicureană, lumea a constat din atomi indivizibili care se mișcau printr-un substrat universal al existenței fizice, adică vidul sau "eterul", care a fost definit efectiv ca substratul de bază al spațiului prin care se mișcau acești atomi indivizibili Se credea că atomii se uneau în diverse combinații, ceea ce a fost explicația existenței varietății de lucruri sau substanțe care existau în natură, inclusiv obiectele însuflețite și neînsuflețite Este important să subliniem și să recunoaștem totuși că acești atomi sunt în primul rând constructe conceptuale - constructe conceptuale puternice și semnificative, fără îndoială, dar totuși constructe conceptuale Pentru că ceea ce numim atomi s-a dovedit a consta în primul rând din spațiu gol, chiar dacă în totalitate sunt constructe măsurabile care au "masă" și "energie" cuantificabile și pot fi mai mult sau mai puțin distinse unele de altele Într-una dintre cele mai ilustrative și puternice analogii care descriu cantitatea de spațiu gol care există într-un atom, se spune că dacă un atom ar fi de dimensiunea unui stadion de fotbal, nucleul ar fi de dimensiunea unui bob de mazăre în centru și electronii s-ar învârti și zvâcnește în jurul exteriorului stadionului în sine, totul dintre ele ar fi "gol", adică nu conține niciun element sau particule de masă sau viteză Cu toate acestea, abia la sfârșitul secolului al XVIII-lea, la mai bine de două milenii după ce principiile de bază ale teoriei atomice au fost prezentate de către filozofii greci antici, fizicienii au reușit să extindă această teorie și să ofere o teorie mai empirică și mai matematică baza pentru aceste blocuri de construcție esențiale ale naturii, blocuri de construcție care au fost în cele din urmă determinate a fi divizibile, de fapt, și au constat din electroni, protoni și alte structuri divizibile și ulterioare care stau la baza multor studii și dezbateri în fizica particulelor moderne Prima dintre aceste evoluții a fost legea conservării masei, formulată de Antoine Lavoisier în , care afirmă că masa totală într-o reacție chimică rămâne constantă, iar a doua a fost legea proporțiilor determinate, dovedită pentru prima dată de chimistul francez Joseph Louis Proust în care afirmă că dacă un compus este descompus în elementele sale constitutive, atunci masele constituenților vor avea întotdeauna aceleași proporții, indiferent de cantitatea sau sursa substanței originale Apoi, odată cu publicarea de către James Maxwell în lucrarea intitulată Treatise on Electricity and Magnetism în , s-a demonstrat că interacțiunile atât între sarcinile pozitive, cât și cele negative, care fuseseră considerate anterior ca două forțe separate, adică electricitatea și magnetismul, ar putea de fapt să fie privit ca o singură forță, ceea ce s-a numit ulterior electromagnetism Această forță pe care el a "descoperit" și care a fost descrisă în detaliu de o serie de ecuații matematice complexe, adică Ecuațiile lui Maxwell, poate fi privită ca sinteza a patru legi sau principii de bază care descriu forța în sine Acestea sunt; ) sarcinile electrice se atrag sau se resping unele pe altele cu o forță invers proporțională cu pătratul distanței dintre ele: spre deosebire de sarcinile se atrag, asemănătoare celor resping, ) polii magnetici sau stările de polarizare în puncte individuale se atrag sau se resping reciproc în într-un mod similar și vin întotdeauna în perechi: fiecare pol "nord" este înjugat sau legat la un pg Teologia Reconsiderată omologul opus sau un pol "sud", ) un curent electric într-un fir creează un câmp magnetic circular în jurul firului, unde direcția acestuia, în sensul acelor de ceasornic sau în sens invers acelor de ceasornic, depinde de direcția curentului și ) un curent este indus într-o buclă de sârmă atunci când este mutat către sau departe de un câmp magnetic Apoi, în , JJ Thompson a descoperit o particulă, sau corpuscul, așa cum o numea el, care era de aproximativ de ori mai mică decât atomul, așa cum se estimase la acea vreme Thompson nu știa asta atunci, dar acest corpuscul pe care îl descoperise era de fapt electronul Descoperirea lui Thompson a fost urmată îndeaproape după aceea de descoperirea unui constituent al masei încărcat pozitiv care se odihnea în centrul atomului de către Ernest Rutherford în , un student al lui Thompson Rutherford, bazându-se pe munca profesorului său, a descoperit că cea mai mare parte a masei și a încărcăturii pozitive a unui atom era concentrată într-o fracțiune foarte mică din volumul său, despre care a presupus că este centrul său, ceea ce mai târziu a devenit cunoscut sub numele de nucleu a atomului Acest rezultat l-a determinat pe Rutherford să propună un model planetar al atomului în care electronii cu sarcină negativă orbitau în jurul unui nucleu încărcat pozitiv, care a constat din nou din marea majoritate a masei conținute într-un atom La scurt timp după descoperirea lui Rutherford, unul dintre studenții săi, Niels Bohr, a ajuns la un model mai larg și mai bine definit pentru structura atomului, care a folosit descoperiri în mecanica cuantică (deși domeniul nu a fost încă numit așa) și în special unele dintre ele Lucrarea lui Planck privind cuantizarea pentru a descrie și modela în continuare imaginea atomului Studiind atomul de hidrogen, Bohr a teoretizat că un electron orbitează în jurul nucleului unui atom în orbite circulare foarte precis cuantificabile și particulare, adică discrete, cu moment unghiular și energie fixe, "distanța" orbitală a electronului față de nucleu fiind o funcție a nivelul său de energie Teoria lui Bohr a clarificat și a susținut unele dintre deficiențele de bază ale modelului planetar al atomului propus de Rutherford, deoarece a explicat modul în care atomii ar putea atinge stări stabile, un neajuns al lucrării anterioare a lui Rutherford El a teoretizat în continuare, într-una dintre descoperirile definitorii ale secolului al XX-lea și ale fizicii moderne, că atomii nu puteau face decât salturi cuantificate ale stărilor energetice și, în plus, atunci când avea loc această schimbare de stări, lumina sau energia era emisă sau absorbită din sau în atom el însuși cu o frecvență proporțională cu schimbarea stării energetice, explicând un alt fenomen care lipsea din modelul planetar al atomului al lui Rutherford și introducând în același timp, deși neintenționat, blocurile de bază ale Teoriei Cuantice În esență, ceea ce Bohr a descoperit și a contribuit la Teoria Cuantică, valorificând modelele lui Plank în natura cuantificată a emisiilor de radiații, a fost că electronii orbitează neutronii din partea exterioară a atomului corespunzând unor niveluri de energie definite, discrete și fixe și că atunci când un electron sare din de la o stare discretă la alta, ea dă naștere la emisia sau absorbția de radiație electromagnetică la o lungime de undă caracteristică specifică Teoria atomică, așa cum este astăzi, a fost perfecționată ulterior prin lucrările multor fizicieni în domeniile electromagnetismului și radioactivității, evoluții care au divizat și mai mult structura atomică și au dat naștere termenului de particule elementare, care se referă la particulele subatomice cu care suntem cel mai familiarizați astăzi, și anume electroni, protoni și neutroni Dar povestea nu se termină aici Modelele din lumea fizicii teoretice încep să se complice destul de repede în următoarele câteva decenii după acest val (fără joc de cuvinte) de descoperiri de la începutul secolului al XX-lea Și pe măsură ce teoriile au devenit mai complexe, iar rezultatele experimentale pe care le-au prezis devin mai expansive, cuprinzătoare și verificate, se pun câteva întrebări foarte interesante și revelatoare despre natura fundamentală a realității și ipotezele teoretice de bază Deoarece modelul lui Bohr este în esență o versiune cuantificată a lui Rutherford, unii cercetători se referă la model ca modelul Rutherford-Bohr, spre deosebire de modelul Rutherford Ca teorie, poate fi considerat a fi învechit, având în vedere progresele ulterioare, totuși, din cauza simplității sale și a rezultatelor sale corecte pentru sistemele selectate, modelul Bohr este încă predat în mod obișnuit pentru a introduce studenții în mecanica cuantică pg Teologia Reconsiderată care guvernează a spus realitatea la care încă nu s-a răspuns, o problemă pe care Einstein însuși și-a petrecut cea mai mare parte a sfârșitului vieții încercând să o rezolve, fără succes, după cum sa dovedit Mecanica cuantică este ramura fizicii care se ocupă de comportamentul sau particulele și materia din tărâmurile atomice și subatomice, sau tărâmul cuantic așa-numitul, având în vedere natura cuantificată a "lucrurilor" la această scară Deci, aveți un anumit simț al scării, un atom are - cm diametrul, iar nucleul sau centrul unui atom, care este alcătuit din ceea ce noi numim acum protoni și neutroni, are aproximativ - cm Un electron, sau un foton de altfel, nu poate fi măsurat cu adevărat dintr-o perspectivă a mărimii în termeni de mecanică clasică din multe dintre motivele pe care le vom aborda mai jos pe măsură ce explorăm granițele lumii cuantice, dar este suficient să spunem la prezentăm cea mai bună presupunere a noastră cu privire la estimarea dimensiunii unui electron sunt în intervalul - cm sau cam asa ceva Dacă electronii sau fotonii (particulele de lumină) există într-adevăr ca particule a căror dimensiune fizică și/sau impuls poate fi de fapt "măsurată" nu este o întrebare atât de simplă pe cât ar putea părea și ajunge la un anumit nivel la miezul problemei cu care ne confruntăm atunci când încercăm să aplicăm principiile existenței sau realității în domeniul subatomic sau cuantic, în contextul cadrului semantic și intelectual stabilit în mecanica clasică care a evoluat în ultimii trei sute de ani sau asa de; și anume așa cum este definit prin măsurători independente, deterministe și cuantificabile ale mărimii, locației, impulsului, masei sau vitezei Cuvântul "quantum" provine din latinescul quantus, care înseamnă "cât" și este folosit în acest context pentru a identifica comportamentul lucrurilor subatomice care se mișcă din și între stări discrete, mai degrabă decât un continuum de valori sau stări așa cum se presupune și fundamental la mecanica clasică Termenul în sine a căpătat semnificații în mai multe contexte într-o gamă largă de discipline științifice în secolul al XIX-lea și începutul secolului al XX-lea, dar a fost oficializat și rafinat ca un domeniu specific de studiu ca mecanică cuantică de către Max Planck la începutul secolului al XX-lea și cuantizarea reprezintă, fără îndoială, caracteristica predominantă și distinctivă a realității la această scară Mecanica newtoniană, sau chiar extinderea mecanicii newtoniene, așa cum a fost prezentată de Einstein cu teoria relativității la începutul secolului al XX-lea (o teorie a cărei acuratețe este bine stabilită prin experimente în acest moment), presupune că particulele, lucruri formate din masă, energia și impulsul există independent de observator sau de instrumentele lor de observație și se presupune că există în formă continuă, mișcându-se de-a lungul unor traiectorii specifice și ale căror proprietăți (masă, viteză etc ) pot fi modificate doar prin acțiunea unei forțe asupra căreia aceste lucruri sau obiecte sunt afectate Aceasta este esența mecanicii newtoniene pe baza căreia este definită majoritatea fizicii moderne, sau cel puțin legile fizicii care ne afectează aici la scară "umană" sau "cosmică" Teorii și modele ale realității pe care, așa cum am subliniat, se bazează, fie că sunt menționate explicit sau nu, ipotezele fundamental filozofice care sunt cel mai bine descrise ca realism obiectiv și determinism Capacitatea noastră actuală de a măsura dimensiunea acestor particule subatomice scade la aproximativ - cm utilizând instrumentele disponibile în prezent, așa că cel puțin putem spune că capacitatea noastră de a măsura orice în tărâmul subatomic sau, cel mai sigur, în domeniul constituenții generali ai elementelor atomice de bază, cum ar fi quarcii sau gluonii, de exemplu, este cel puțin o provocare Chiar și măsurarea mărimii estimate a unui atom nu este atât de simplă, deoarece măsurarea este dictată de circumferința atomului, o măsurătoare care se bazează în mod specific pe dimensiunea sau raza "orbitei" electronilor de pe atomul menționat, "particulele" "a căror "locație" reală nu poate fi "măsurată" în tandem cu impulsul lor, principiile standard ale mecanicii cuantice, ambele constituie ceea ce considerăm măsurare în sensul clasic newtonian pg Teologia Reconsiderată Singurul avertisment la acest punct de vedere care a fost prezentat de Einstein este că aceste măsurători în sine, ale vitezei sau chiar ale conținutului de masă sau de energie al unui obiect specific, se poate spune că sunt definite universal doar în conformitate cu aceste legi fizice în cadrul specific de referință a unui observator Realitatea lor subiacentă nu este pusă sub semnul întrebării - aceste lucruri există în mod clar independent de observație sau măsurare, în mod clar (sau așa se pare) - dar valorile sau proprietățile acestor lucruri sunt relative la un cadru de referință al observatorului se modifică în funcție de cadrul dvs de referință Asta ne spune Relativitatea Deci viteza unui corp masiv și chiar măsurarea timpului în sine, care este o funcție de distanță și viteză, este o funcție a vitezei relative și a poziției observatorului care efectuează măsurarea respectivă În cea mai mare parte, efectele relativității pot fi ignorate atunci când ne referim la obiecte de pe Pământ care se mișcă la viteze minime în raport cu viteza luminii și sunt mai puțin masive decât găurile negre Pe măsură ce măsurăm lucrurile la scară cosmică, unde distanțele sunt măsurate în termeni de ani lumină și există găuri negre și alte fenomene masive care îndoaie spațiu-timp (alias singularități), efectele relativității nu pot fi ignorate, totuși Lăsând deoparte domeniul cosmogoniei pentru momentul și revenind la istoria dezvoltării mecanicii cuantice, la sfârșitul secolului al XIX-lea, Planck a fost însărcinat de companiile electrice să creeze becuri care consumau mai puțină energie și, în acest context, încerca să înțeleagă modul în care intensitatea electromagnetică radiația emisă de un corp negru (un obiect care absoarbe toată radiația electromagnetică indiferent de frecvență sau unghi de incidență) depindea de frecvența radiației, adică de culoarea luminii În lucrarea sa, și după mai multe iterații de ipoteze care nu au reușit să aibă valoare predictivă, el a căzut pe teoria conform căreia energia este absorbită sau eliberată doar în formă cuantificată, adică în pachete discrete de energie la care a numit mănunchiuri sau elemente energetice, așadar -numit "postulat Planck" Și astfel s-a născut domeniul Mecanicii Cuantice În ciuda faptului că Einstein este cel mai bine cunoscut pentru modelele sale matematice și teoriile pentru descrierea forțelor gravitației și luminii la scară cosmică, munca sa a fost, de asemenea, esențială în progresul mecanicii cuantice De exemplu, în lucrarea sa privind efectul radiațiilor asupra materiei metalice și solidelor și lichidelor nemetalice, el a descoperit că electronii sunt emiși din materie ca o consecință a absorbției lor de energie din radiația electromagnetică cu o lungime de undă foarte scurtă, cum ar fi cele vizibile sau radiații ultraviolete Einstein a numit acest comportament efect fotoelectric și, de fapt, pentru această descoperire a câștigat singurul său premiu Nobel pentru fizică în În plus, Einstein a stabilit că în anumite condiții și în anumite experimente, lumina părea să se comporte ca un flux de particule minuscule, nu doar ca o undă, dând credință și autoritate teoriilor despre particule care începuseră să fie stabilite pentru a descrie tărâmul subatomic, adică tărâmul cuantic Ca urmare a acestor experimente, el a emis ipoteza existenței cuantelor de lumină sau fotonilor, punând bazele descoperirilor ulterioare ale dualității undă-particule și întărind descoperirile lui Planck cu privire la radiația corpului negru și comportamentul său cuantificat Înainte de stabilirea proprietăților luminii ca unde și apoi, la rândul său, stabilirea caracteristicilor de tip unde ale elementelor subatomice precum fotonii și electronii de către Louis de Broglie în anii , a fost În unele privințe, chiar și la scara cosmică, există încă motive semnificative să credem că până și Relativitatea are loc de îmbunătățire, așa cum demonstrează ceea ce fizicienii numesc Materie Întunecată și/sau Energie Întunecată, artefacte și principii care au fost create de fizicienii teoreticieni pentru a descriu materia și energia despre care ei cred că ar trebui să existe conform teoriei relativității, dar dovezile pentru care existența lor este încă "nedescoperită" Atât Materia Întunecată, cât și Energia Întunecată reprezintă linii active de cercetare în Cosmogonia modernă Teoria cuantică își are rădăcinile în această ipoteză inițială a lui Planck, iar în acest sens el este considerat de unii ca fiind părintele teoriei cuantice și al mecanicii cuantice Pentru această lucrare de descoperire a quantelor de energie, Max Planck a primit Premiul Nobel pentru Fizică în , la aproximativ ani după publicare pg Teologia Reconsiderată destul de bine stabilit că aceste particule subatomice, sau electroni sau fotoni, așa cum au fost numiți mai târziu, s-au comportat ca niște particule Cu toate acestea, dezbaterea și studiul naturii luminii și a materiei subatomice s-au întors până în secolul al XVII-lea, unde teoriile concurente ale naturii luminii au fost propuse de Isaac Newton, care a văzut lumina ca un sistem de particule și Christiaan Huygens, care a postulat că lumina se comportă ca o undă Abia după lucrările lui Einstein, Planck, de Broglie și alți fizicieni ai secolului al XX-lea, natura acestor particule subatomice, atât fotoni, cât și electroni, s-a dovedit că se comportă atât ca particule, cât și ca unde, rezultatul depinzând de experiment și contextul sistemului care este observat Acest principiu paradoxal a ajuns să fie cunoscut sub numele de dualitate val-particulă și este una dintre pietrele de temelie intelectuale și, de fapt, misterele care stau la baza naturii lumii subatomice și, la rândul său, a devenit una dintre proprietățile fundamentale care stau la baza Quantumului Teorie și distingeți-o de mecanica clasică Ca parte a descoperirilor comportamentului subatomic de tip val al particulelor, ceea ce a descoperit Planck în studiul său asupra radiațiilor corpului negru, precum și Einstein în contextul studiului său asupra luminii și fotonilor, a fost că măsurătorile sau stările unei anumite particule, cum ar fi ca un foton sau un electron trebuia să ia valori care erau multipli de cantități foarte mici și discrete, adică erau necontinue, a căror relație era reprezentată de o valoare constantă cunoscută sub numele de constantă Planck Atunci, în domeniul cuantic, nu a existat un continuum de valori și stări ale materiei, așa cum fusese ipoteza pe baza căreia fusese construită mecanica clasică, în domeniul subatomic nu a existat un continuum de "existență fizică", ci în schimb izbucniri de energii și schimbări de stare care erau discrete, adică aveau amplitudini sau valori fixe, ceea ce, desigur, presupunea că anumite stări sau amplitudini de fapt nu puteau exista, reprezentând o îndepărtare dramatică de la modul în care fizicienii, și ceilalți dintre noi muritorii, ne gândim la mișcarea și schimbarea în "lumea reală" și, cu siguranță, a reprezentat o abatere semnificativă de la mecanica newtoniană pe care s-a bazat relativitatea, unde ideea de mișcare continuă, de fapt existența continuă, este o propoziție fundamentală pe care se bazează aceste modele Demonstrația clasică a comportamentului luminii ca undă și poate unul dintre cele mai uimitoare și influente experimente fizice din istoria științei este ilustrată în ceea ce se numește "experimentul cu dublă fante" În versiunea de bază a acestui experiment, o sursă de lumină, cum ar fi un fascicul laser, este strălucită pe o placă subțire care este străpunsă de două fante paralele Lumina trece la rândul său prin fiecare dintre fante și se afișează pe un ecran din spatele plăcii Imaginea care este afișată pe ecran în spatele plăcii, așa cum se dovedește, nu este una dintr-o bandă constantă de lumină care trece prin fiecare dintre fante, așa cum v-ați aștepta dacă lumina ar fi doar o particulă sau seturi de particule, lumina afișată pe ecran în spatele plăcii cu două fante este una dintre benzi luminoase și întunecate, indicând faptul că lumina se comportă ca un val și este supusă interferențelor, puterea luminii de pe ecran anulându-se sau devenind mai puternică, în funcție de modul în care undele individuale interferează unele cu altele Acest comportament este exact asemănător cu ceea ce considerăm un comportament ondulatoriu fundamental, de exemplu, cum ar fi Constanta Planck a fost descrisă pentru prima dată ca constanta de proporționalitate între energia (E) a unui foton și frecvența (v) undei electromagnetice asociate acestuia Această relație dintre energie și frecvență se numește relația Planck sau ecuația Planck-Einstein: E = hv Este interesant de observat că Planck și Einstein au avut o relație foarte simbiotică la mijlocul și sfârșitul carierei lor, iar o mare parte din munca lor s-a completat și construit unul pe celălalt De exemplu, se spune că Planck a contribuit la stabilirea și acceptarea conceptului revoluționar de relativitate al lui Einstein în cadrul comunității științifice, după ce a fost introdusă de Einstein în , teoria reprezentând, desigur, o îndepărtare radicală de la modelele mecanice clasice standard care rezistaseră pentru cu secole înainte Prin munca în colaborare și studiile lui Planck și Einstein, într-un anumit sens, domeniul mecanicii cuantice și al teoriei cuantice este modelat așa cum este astăzi; Planck care a definit termenul cuante cu privire la comportamentul elementelor în domeniul materiei, electricității, gazelor și căldurii și Einstein care a folosit termenul pentru a descrie emisiile discrete de lumină sau fotoni pg Teologia Reconsiderată natura valurilor în apă, unde valurile au o putere mai mare dacă se sincronizează corect (vârfurile valurilor) și se anulează reciproc (jgheabul valurilor) dacă nu Figura : Ilustrarea clasică a celebrului experiment "doubie slit" Cu toate acestea, ceea ce este și mai interesant, și cu siguranță a fost neașteptat, este că, odată ce a fost dezvoltat un echipament care ar putea trimite în mod fiabil o singură particulă, un electron sau foton, de exemplu, printr-o placă cu două fante, particulele individuale au ajuns într-adevăr la un o singură locație pe ecran după ce a trecut prin doar una dintre fante, așa cum era de așteptat, dar totuși - și aici a fost kicker - locația de pe ecran în care a ajuns particula, precum și prin ce fantă a părut să treacă particula ( în versiunile ulterioare ale experimentului prin care fantea "a trecut" putea fi de fapt detectată) nu a fost consecventă și a urmat un comportament aparent aleatoriu și neregulat Ceea ce au descoperit cercetătorii, pe măsură ce din ce în ce mai multe dintre aceste particule subatomice au fost trimise prin ardezie pe rând, a fost că a apărut același model de interferență sub formă de undă care a apărut atunci când experimentul a fost efectuat cu un fascicul complet de lumină, așa cum a fost făcut de Young aproximativ ani anteriori Imaginea ilustrează natura dualistă undă-particulă a luminii, adică fotonii, care sunt "difracționați" și "interferați", ca o undă, pe măsură ce trec printr-un perete cu două fante și ajung să formeze un model distinctiv "ca un val" pe ecranul din spatele peretelui Imagine de Ebohr svg: en:User:Lacatosias, User:Stanneredderivative work: Epzcaw (talk) - Ebohrl svg, CC BY-SA , https://commons wikimedia org/w/index php?curid= de la colaboratorii Wikipedia, "Experiment cu două fante", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] Experimentul cu dublă fante a fost conceput și folosit pentru prima dată de Thomas Young la începutul secolului al XIX-lea pentru a afișa caracteristicile luminii asemănătoare undelor Abia după ce tehnologia a fost disponibilă pentru a trimite o singură "particulă" (un foton sau un electron, de exemplu), a fost descoperită și natura undelor și distribuită stocastic a "particulelor" subiacente http://en wikipedia org/wiki/Young% s interference experiment pg Teologia Reconsiderată Se poate spune că acest experiment ilustrează însăși esența misterului din spatele majorității mecanicii cuantice, arătând că înțelegerea noastră de bază a naturii sau a realității fizice nu era de fapt ceea ce părea a fi Cu alte cuvinte, terenul sau substratul lumii fizice ar putea fi privit ca "obiectiv" sau "undă", în funcție de modul în care cineva îl privește Deși acest lucru pare confuz la început, și, fără îndoială, este una dintre cele mai influente descoperiri și principii ale științei din epoca modernă Totuși, ceea ce a fost demonstrat în mod clar în acest experiment este că o particulă subatomică, un corpuscul sau cum ați fi vrut să o numiți, nu are o traiectorie complet liniară și complet deterministă în sensul mecanicii clasice - așa cum indică faptul că distribuția finală Corpusculii menționați împotriva ecranului din spate după ce sunt proiectați prin peretele cu dublu fante au părut a fi "aleatorie", adică din nou nu complet deterministe Dar ceea ce era mai ciudat a fost că, atunci când experimentul a fost derulat câte un corpuscul sau o particulă odată, nu numai că locația finală de pe ecran era aparent aleatorie individual, dar același model agregat a apărut după multe, multe experimente cu un singur corpuscul, ca atunci când un valul complet, sau setul acestor corpusculi, a fost trimis prin fante duble Așa a apărut, și aceasta a fost și rămâne încă o trăsătură caracteristică misterioasă foarte importantă și grăitoare a comportamentului acestor "lucruri" la scară subatomică, este că nu numai că fotonul individual părea să fie conștient de modelul de val final al valul său părinte, dar și că acest corpuscul părea să interfereze cu el însuși atunci când trecea individual prin cele două fante Rezultatul acestui experiment și concluziile logice inerente la care au ajuns oamenii de știință este că substratul fundamental al existenței nu era obiectiv în sensul clasic, ci era și ondulat în același timp Mai mult, chiar și atunci când experimentul este efectuat cu o singură particulă subatomică, particula în sine părea să fie conștientă de structura sa inerentă de undă, adică că particula individuală interfera cu ea însăși, punând sub semnul întrebării noțiunea de realitate obiectivă însăși Mai mult, pentru a face lucrurile și mai misterioase, pe măsură ce locația finală a fiecărui foton individual din cele două fante și alte experimente înrudite a fost evaluată și studiată, s-a descoperit că, deși locația finală a unui individ, una dintre aceste particule nu a putut fi determinată exact înainte de efectuarea experimentului, adică a existat un element fundamental de incertitudine sau aleatorie implicat la nivelul corpusculului individual, s-a descoperit că locațiile finale ale acestor particule măsurate în totalitate după multe experimente au prezentat un comportament de distribuție statistică care ar putea fi modelat destul de precis, tocmai din perspectiva statisticii matematice și a distribuției probabilităților Adică, suma totală a distribuției locațiilor finale ale tuturor particulelor după trecerea prin fantă (slituri) ar putea fi stabilită stocastic, adică în termeni de distribuție a probabilității bine definită în concordanță cu teoria probabilității și matematica bine definită care a guvernat comportament statistic Deci, în total, ați putea prezice cum ar arăta comportamentul de tip particule pe un set mare de particule în experimentul cu dublă fantă, chiar dacă nu ați putea prezice cu certitudine cum ar arăta rezultatul pentru un corpuscul individual Matematica din spatele acestei distribuții de particule care a fost descoperită este ceea ce este cunoscută sub numele de funcție de undă, denumită de obicei prin litera greacă psi, ф sau echivalentul său capital Ф, prezice cum va arăta distribuția probabilității acestor "particule" pe ecranul din spatele după multe experimente individuale, sau în termeni teoretici cuantici, funcția de undă prezice starea cuantică a unei particule pe parcursul unui interval spațiu-timp fix Funcția de undă a fost descoperită de fizicianul austriac Erwin Schrodinger în , publicată în și este denumită în literatura de specialitate în literatura științifică ecuația Schrodinger, analogă în domeniul mecanicii cuantice cu cea de-a doua lege a mișcării a lui Newton în mecanica clasică pg Teologia Reconsiderată Această funcție de undă reprezintă o distribuție de probabilitate a stărilor potențiale sau a rezultatelor care descriu starea cuantică a unei particule și prezice cu un grad mare de acuratețe locația potențială a unei particule având în vedere o locație sau o stare de mișcare Odată cu descoperirea funcției de undă, a devenit posibil să se prezică locațiile sau stările potențiale ale acestor particule subatomice, un model teoretic extrem de puternic care a condus la tot felul de invenții și progrese tehnologice de la descoperirea sa Din nou, acest lucru a implicat că corpusculii individuali interferau cu ei înșiși atunci când treceau prin cele două fante de pe tablă, ceea ce era într-adevăr foarte ciudat Cu alte cuvinte, particulele individuale prezentau caracteristici asemănătoare undelor chiar și atunci când au fost trimise pe rând prin placa cu două fante S-a demonstrat că acest fenomen are loc atât cu atomi, cât și cu electroni și fotoni, confirmând faptul că toate aceste așa-numite particule subatomice au prezentat proprietăți asemănătoare undelor, precum și calități asemănătoare particulelor, comportamentul observat fiind determinat de tipul de experiment sau de măsurare erau, căreia "lucru" era supus Așa cum Louis De Broglie, fizicianul responsabil de strângerea decalajului teoretic dintre materie, în acest caz electroni, și unde, prin stabilirea relației simetrice dintre impuls și lungimea de undă care avea la bază constanta lui Planck (ecuația lui De Broglie), a descris acest misterios și relație oarecum contraintuitivă dintre materie și unde, "O undă trebuie să fie asociată cu fiecare corpuscul și numai studiul propagării undei ne va oferi informații despre pozițiile succesive ale corpusculului în spațiu " În Discursul de premiere din în onoarea lui Louis de Broglie pentru munca sa de stabilire a relației dintre materie și unde pentru electroni, găsim esența descoperirii sale inovatoare și încă misterioase, care rămâne o caracteristică de bază a mecanicii cuantice până în zilele noastre Louis de Broglie a avut îndrăzneala să susțină că nu toate proprietățile materiei pot fi explicate prin teoria conform căreia ea constă din corpusculi În afară de nenumăratele fenomene care pot fi explicate prin această teorie, există altele, după el, care pot fi explicate doar presupunând că materia este, prin natura sa, o mișcare ondulatorie Într-o perioadă în care niciun fapt cunoscut nu susținea această teorie, Louis de Broglie a afirmat că un flux de electroni care a trecut printr-o gaură foarte mică într-un ecran opac trebuie să prezinte aceleași fenomene ca o rază de lumină în aceleași condiții Nu tocmai în acest fel a avut loc investigația experimentală a lui Louis de Broglie cu privire la teoria sa În schimb, au fost luate în considerare fenomenele care apar atunci când fasciculele de electroni sunt reflectate de suprafețele cristaline sau când acestea pătrund în foi subțiri etc Rezultatele experimentale obținute prin aceste diferite metode au fundamentat pe deplin teoria lui Louis de Broglie Prin urmare, este un fapt că materia are proprietăți care pot fi interpretate doar presupunând că materia este de natură ondulatorie Astfel, ne-a fost dezvăluit un aspect al naturii materiei care este complet nou și anterior destul de nebănuit Deci, în anii , aveți o teorie matematică destul de bine stabilită pentru a guverna comportamentul particulelor subatomice, susținută de un număr mare de dovezi empirice și experimentale, care indică destul de clar că ceea ce am numi "materie" (sau particule sau corpusculi) ) în sensul clasic, se comportă foarte diferit, sau Louis de Broglie, "Natura ondulatorie a electronului", Prelegere Nobel, decembrie Discurs de prezentare al profesorului CW Oseen, președintele Comitetului Nobel pentru Fizică al Academiei Regale de Științe Suedeze, la decembrie Preluat de pe http://www nobelprize org/nobel prizes/physics/laureates/ /press html pg Teologia Reconsiderată cel puțin are caracteristici fundamentale foarte diferite, în domeniul subatomic Prezintă proprietăți ale unei particule, sau unui lucru sau obiect, precum și o undă în funcție de tipul de experiment care este efectuat Deci conceptul de materie în sine, așa cum eram obișnuiți să tratăm, să discutăm și să măsurăm timp de câteva secole, cel puțin încă din timpul lui Newton ( - ), a trebuit să fie reexaminat în contextul mecanicii cuantice Căci în mecanica newtoniană, și într-adevăr în cadrul geometric și matematic în care a fost dezvoltată și concepută, care a ajuns mult înapoi în antichitate (Euclid circa î e n ), se presupunea că materia era fie o particulă, fie o undă, dar cu siguranță nu ambele Ceea ce a complicat și mai mult chestiunile a fost că materia în sine, din nou așa cum este definită de mecanica newtoniană și extinderea ei prin teoria relativității luate împreună, ceea ce este denumit în mod obișnuit mecanică clasică, se presupunea că are unele proprietăți reale foarte definite, bine definite și fixe Proprietăți precum masa, locația sau poziția în spațiu și viteza sau traiectoria au fost toate presupuse a avea o existență reală, indiferent dacă au fost sau nu măsurate sau observate, chiar dacă valorile reale erau relative la cadrul de referință al observatorului Toate acestea se bazau pe ideea că viteza luminii era fixă indiferent de cadrul de referință al observatorului, desigur, acesta era un absolut fix, nimic nu se putea mișca mai repede decât viteza luminii Ei bine, chiar și această noțiune aparent de la sine înțeleasă, sau postul s-ar putea numi-o, a întâmpinat probleme pe măsură ce oamenii de știință continuau să exploreze tărâmul cuantic Prin anii atunci, modul în care oamenii de știință priveau și vedeau materia așa cum am considera-o în mod clasic în contextul postulatelor lui Newton de la începutul anilor , care au fost extinse mai mult în noțiunea de spațiu-timp, așa cum a fost prezentată de Einstein, întâmpina unele dificultăți semnificative atunci când aplicat comportamentului elementelor din lumea subatomică, cuantică Dificultăți care persistă de fapt până în zilele noastre Mai mult, au existat dovezi empirice și științifice extinse care au dat o credibilitate semnificativă Teoriei Cuantice, care a ilustrat în mod irefutabil că aceste elemente subatomice se comportau nu numai ca unde, prezentând caracteristici precum interferența și difracția, ci și ca niște particule în sensul clasic newtonian, care aveau caracter măsurabil , caracteristici bine definite care ar putea fi cuantificate în contextul unui experiment În conferința sa pentru Nobel din , Louis de Broglie a rezumat provocarea pentru fizicienii zilelor sale și, în mare măsură, pentru fizicienii din timpurile moderne, având în vedere descoperirile mecanicii cuantice, după cum urmează: Necesitatea de a presupune pentru lumină două teorii contradictorii - cea a undelor și cea a corpusculilor - și incapacitatea de a înțelege de ce, printre infinitatea de mișcări pe care un electron ar trebui să le poată avea în atom conform conceptelor clasice, doar unele au fost posibil: aşa erau enigmele cu care se confruntau fizicienii de atunci Cealaltă doctrină majoră a teoriei cuantice care se sprijină alături de dualitatea undă-particulă și care oferă și mai multă complexitate atunci când încercăm să ne învăluim mintea în jurul a ceea ce se întâmplă de fapt în tărâmul subatomic, este ceea ce se numește uneori principiul incertitudinii sau principiul incertitudinii Heisenberg, numit după fizicianul teoretician german Werner Heisenberg care a prezentat primul teorii și modele care reprezintă distribuția probabilității rezultatelor poziției acestor particule subatomice în anumite experimente precum Louis de Broglie, "Natura ondulatorie a electronului", Prelegere Nobel, decembrie pg Teologia Reconsiderată experimentul cu dublă fantă descris anterior, chiar dacă funcția de undă în sine a fost descoperirea lui Schrodinger Principiul incertitudinii afirmă că există o limită teoretică fundamentală a preciziei cu care anumite perechi de proprietăți fizice ale particulelor atomice, adică corpusculii, poziția și impulsul fiind perechea clasică de exemplu, care poate fi cunoscută la un moment dat cu certitudine Cu alte cuvinte, mărimile fizice vin în perechi conjugate, unde doar una dintre măsurătorile unei perechi date poate fi cunoscută cu precizie la un moment dat Cu alte cuvinte, atunci când o cantitate dintr-o pereche conjugată este măsurată și devine determinată, perechea conjugată complementară devine nedeterminată Cu alte cuvinte, ceea ce Heisenberg a descoperit și a dovedit matematic a fost că, cu cât se încearcă mai precis măsurarea uneia dintre aceste proprietăți complementare ale particulelor subatomice, cu atât mai puțin precis poate fi determinat sau cunoscut celălalt atribut complementar asociat al elementului Publicat de Heisenberg în , principiul incertitudinii afirmă că acestea sunt limite fundamentale, conceptuale ale observației în domeniul cuantic, o altă abatere radicală de la principiile realiste și deterministe ale mecanicii clasice care susțineau că toate atributele unui lucru erau măsurabile la un moment dat , adică acest lucru sau obiect a existat și a fost real și avea proprietăți măsurabile și bine definite, indiferent de starea sa Este important de subliniat aici că principiul incertitudinii este o afirmație cu privire la proprietatea fundamentală a sistemelor cuantice, deoarece acestea sunt modelate și definite matematic și teoretic și, desigur, validate empiric prin rezultate experimentale, nu o afirmație despre tehnologia și metoda observațională sistemele în sine Aceasta nu a fost o problemă teoretică sau o problemă cu starea instrumentării care a fost folosită pentru măsurare, a fost o caracteristică a domeniului în sine Max Born, care a câștigat Premiul Nobel pentru Fizică în pentru munca sa în mecanica cuantică, în special pentru interpretările sale statistice ale funcției de undă, descrie acum acest alt atribut aparent misterios al tărâmului cuantic după cum urmează (limbajul specific pe care îl folosește dezvăluie la unele nivelați interpretarea lui a teoriei cuantice, mai multe despre interpretări mai târziu): Pentru a măsura coordonatele spațiului și instantaneele de timp, sunt necesare tije de măsurare și ceasuri rigide Pe de altă parte, pentru a măsura momentele și energiile, sunt necesare dispozitive cu părți mobile pentru a absorbi impactul obiectului testat și pentru a indica mărimea impulsului acestuia Ținând cont de faptul că mecanica cuantică este competentă să se ocupe de interacțiunea obiectului și aparatului, se vede că nu este posibilă nici un aranjament care să îndeplinească ambele cerințe simultan În timp ce mecanica clasică, fizica înainte de introducerea relativității și a teoriei cuantice, a făcut distincția între studiul particulelor și undelor, introducerea teoriei cuantice și a dualității undă-particulă a stabilit că această bifurcare intelectuală clasică a fizicii la scară macroscopică a fost complet inadecvată în descriind și prezicerea comportamentului acestor "lucruri" care au existat în tărâmul subatomic, toate acestea au preluat caracteristicile atât ale undelor, cât și ale particulelor, în funcție de experimentul și contextul sistemului observat Max Born, "Interpretarea statistică a mecanicii cuantice" Lectura Nobel, decembrie pg Teologia Reconsiderată Mai mult, precizia reală în care putea fi definită o stare a unui "lucru" din lumea subatomică a fost legată conceptual, stabilind limite teoretice pe baza cărora ar putea fi definită starea unei anumite stări subatomice, o altă divergență față de mecanica clasică Și apoi, pe deasupra, a fost și cerințele principiilor matematice ale statisticii și teoriei probabilităților, precum și extinderi semnificative ale geometriei de bază care erau necesare pentru a mapa funcția de undă în sine în spațiu-timp subatomic, toate puse destul de clar sub semnul întrebării materialismul nostru clasic noțiuni, din nou bazate pe realism obiectiv și determinism, pe baza cărora progresul științific s-a construit de secole Teoria relativității ar putea fi înțeleasă intelectual de mintea educată și inteligentă Nu aveai nevoie de diplome avansate sau de o înțelegere profundă a matematicii complexe pentru a înțelege că, la un nivel foarte elementar, Teoria relativității presupunea că măsurătorile de bază precum viteza, distanța și chiar masa erau relative și depindeau de cadrul de referință al observatorului, că masa și energia erau practic convertibile una în alta și echivalente, legate de viteza luminii care se mișca cu o viteză fixă, indiferent de cadrul tău de referință, și că spațiul și timpul nu erau de fapt concepte separate și distincte, ci pentru o mai precisă imaginea universului pentru a apărea, acestea trebuiau combinate într-o singură noțiune de spațiu-timp Relativitatea spune că chiar și efectul gravitației a fost supus acelorași principii care s-au jucat la scara cosmică, adică că spațiu-timp "se îndoaie" în puncte de singularitate (găuri negre de exemplu), se îndoaie în măsura în care lumina este de fapt afectată de intensitatea severă forțe gravitaționale în aceste locuri puternice din univers Și într-adevăr măsurătorile noastre de timp și spațiu au fost "relative", în raport cu viteza și cadrul de referință din care au fost făcute aceste măsurători, observatorul a fost de fapt un element cheie în procesul de măsurare Dacă ai asumat toate aceste lucruri, ai ajuns la o înțelegere matematică și teoretică mai completă și mai precisă a universului decât ai avut-o cu mecanica newtoniană și una suficient de puternică încât, în ciuda eforturilor multor minți mari în ultimii de ani sau așa, încă nu a fost înlocuit cu ceva mai bun, cel puțin la scara macro a universului Relativitatea reprezintă, fără îndoială, un salt intelectual major în înțelegerea de către omenire a formei, comportamentului și legilor subiacente care guvernează universalul fizic, dar o trăsătură subtilă și destul de distinctivă a acestui model a fost că se bazează în mod fundamental pe aceleași presupuneri realiste deterministe și obiective care stau la baza clasicului Mecanica așa cum a fost "descoperită" și modelată de Newton Cu alte cuvinte, Teoria Relativității presupunea implicit că obiectele din fizic există de fapt, adică erau "reale", reale în sensul că aveau o existență absolută în continuumul spațiu-timp în cadrul unui cadru de referință al unui "observator" care "a existat" de asemenea în cadrul continuumului spațiu-timp, fiecare dintre acestea putând fi descris sau "definit", în termeni de date calitative precum viteza, masa, viteza etc ideea că, dacă ai cunoaște un set de criterii de pornire, ceea ce oamenii de știință le place să numească o "stare a sistemului", precum și un set de variabile/forțe care au acționat asupra sistemului respectiv, ai putea, la rândul său, să prezici cu certitudine rezultatul forțelor menționate pe un astfel de sistem, adică setul de calități descriptive observate ale obiectelor din sistemul menționat după ce forțele au acționat asupra obiectelor care existau în starea originală a sistemului Aceasta este esența modelului determinist al universului, un principiu care stă la baza atât Teoria relativității, cât și mecanica newtoniană Cu toate acestea, este destul de relevant și important să subliniem că, de fapt, aceste "ipoteze" pe care se bazează toată fizica modernă - toată fizica modernă, cu excepția mecanicii cuantice, care este punctul în care ne îndreptăm aici cu acest lucru pg Teologia Reconsiderată linie de raționament - au fost presupuneri metafizice destul de moderne care au fost mai mult sau mai puțin un produs al Revoluției Științifice Cu alte cuvinte, o viziune complet deterministă și obiectivă a realității care a ajuns să definească fizica de la începutul secolului al XX-lea, deși avea rădăcini din Grecia antică, așa cum am subliniat deja, nu fuseseră de fapt ipotezele predominante care guvernau modelele de univers anterior lui Newton și Einstein, cel puțin nu în gradul de certitudine care fusese stabilit de aceste puternice teorii și modele matematice și legi pe care aceste două mari minți le-au stabilit ferm și au fost dovedite printr-o varietate de experimente și date Înainte de Newton, lumea spiritului, teologia de fapt, era considerată la fel de reală ca și lumea fizică, lumea guvernată de Știință sau de filosofia naturală Acest fapt a fost adevărat nu numai în Occident, ci și în Orient și, deși această idee a fost aproape abandonată de tradiția științifică occidentală, ea rămâne totuși adevărată în mare măsură în domeniul filosofiei orientale, care include și sintetizează model al lumii fizice, al lumii intelectuale sau cognitive, precum și al lumii spirituale care este definită și delimitată de domeniul Sufletului Dar, la nivelul lor de bază, de bază, aceste concepte despre atom, forță electromagnetică, gravitație și relativitate puteau fi înțelese, parcă înțelese, de marea majoritate a publicului educat, chiar dacă aveau foarte puțină influență sau deloc asupra cotidianului lor vieți și chiar dacă nu și-au schimbat sau schimbat fundamental credințele religioase sau teologice de bază sau, la rândul lor, principiile lor morale sau etice care au rămas încă înrădăcinate în religie în cea mai mare parte Relativitatea a fost "acceptată" în epoca modernă, așa-numita Era cuantică, ca un adevăr de bază, așa cum ar fi, împreună cu ipotezele filozofice și metafizice ale realismului său determinist și obiectiv Totuși, ceea ce tinde să fie uitat și nu este cu adevărat acoperit sau menționat în cercurile "științifice" și academice care întăresc "adevărul" acestor teorii și legi este că principiile și ipotezele lor subiacente nu au nicio legătură cu "subiectul" în cauză, adică starea mentală, cognitivă sau intelectuală a "observatorului" al cărui cadru de referință este folosit pentru măsurarea acestor fenomene cuantificabile Deci, una dintre implicațiile majore și semnificative ale influenței și prevalenței fizicii moderne, lăsând din nou deoparte Teoria cuantică pentru un moment, este că aceste teorii și modele au fost complet ignorate și, de fapt, au ajuns să reprezinte un fel de superioritate intelectuală sau ontologică față de, "actul de observație" și modul și mijloacele de percepție în sine, unul dintre principiile și ideile conducătoare ale anchetei filozofice din Epoca Iluminismului Dictonul prezentat de Descartes ca "cogito ergo sum", adică "Gândesc, prin urmare, sunt" a fost înlocuit de un dictum care este poate cel mai bine exprimat ca "observ și măsoară, prin urmare sunt" Teoria cuantică este o fiară cu totul diferită, deși încă se încadrează în disciplina fizicii Legile matematice și ipotezele și principiile lor subiacente sunt foarte diferite de, și de fapt incompatibile la un nivel foarte elementar cu, legile și principiile matematice care au fost "descoperite" de Newton, Einstein care descriu mecanica clasică și respectiv relativitatea Și pentru a "înțelege" cu adevărat teoria cuantică, sau cel puțin pentru a încerca să ne împacăm cu ea, este de fapt necesară o perspectivă diferită asupra a ceea ce este cu adevărat realitatea sau, cel puțin, cum este definită realitatea - de unde continuarea lupta pentru o așa-numită Teorie a Fizicii Câmpului Unificat care descrie tărâmul cuantic și ia în considerare, de asemenea, noțiunea de spațiu-timp și gravitație așa cum este descrisă de Teoria Relativității Cu alte cuvinte, pentru a înțelege ce înseamnă de fapt teoria cuantică, implicațiile ei ontologice subiacente, așa cum ar fi, sau pentru a înțelege contextul intelectual subiacent în care comportamentele particulelor/câmpurilor subiacente pe care le descrie teoria cuantică pot fi înțelese corect, trebuie adoptat un nou cadru de înțelegere, o nouă descriere a realității Ceea ce considerăm a fi "realitatea", realismul nostru obiectiv, care stă la baza mecanicii clasice care a dominat Fizica și perspectiva și definiția noastră modernă a "realității fizice", sau pur și simplu "realitate", de la publicarea Principia lui Newton la sfârșitul Secolul al XVII-lea trebuia abandonat, pg Teologia Reconsiderată sau cel puțin modificată semnificativ, pentru ca Teoria cuantică să fie înțeleasă într-un mod semnificativ, adică pentru o anumită înțelegere a implicațiilor adevărului de bază al Teoriei Cuantice despre natura și comportamentul substratului realității fizice și, la rândul său, rolul "observatorului" în respectiva realitate, de înțeles pg Teologia Reconsiderată Pe măsură ce civilizațiile și imperiile au apărut în Mediterana antică și în Orientul Apropiat, a existat o nevoie, un vid dacă vreți, pentru o forță teologică/religioasă care să țină împreună aceste imperii vaste Se poate vedea acest lucru reflectat în proliferarea panteonului zeilor egipteni/greci/romani a căror adorare le-a dominat culturile și societățile respective din Marea Mediterană și Africa de Nord în primul mileniu ВСЕ, zei care au fost sintetizați și reuniți ca civilizații din care au apărut încet, fuzionate și amestecate prin comerț și război Tot în primul mileniu ВСЕ găsim primele imperii vaste, inițial cu asirienii și perșii și apoi urmate de greci, toate acestea nu numai că au facilitat comerțul în întreaga regiune, dar au condus și asimilarea culturală Într-o mică măsură din reacție la ceea ce a fost considerat sisteme de credințe învechite sau ignorante, sisteme de credințe care doar întăreau clasa conducătoare și nu erau concepute pentru a oferi o adevărată perspectivă și eliberare pentru individ, au apărut diferitele școli și învățături filozofice grecești, reflectând o nemulțumire profundă față de sistemele religioase și mitologice ale vremii, precum și chiar și de sistemele politice care erau dependente de aceste structuri religioase pentru putere și autoritate, în detrimentul societății în general din perspectiva filozofilor Viața și vremurile lui Socrate caracterizează probabil cel mai bine forțele care lucrează în această perioadă, ale căror învățături l-au inspirat deopotrivă pe Platon și Aristotel ale căror lucrări au ghidat dezvoltarea minții occidentale timp de aproximativ două mii de ani Viața lui Isus în multe privințe este paralelă cu cea a lui Socrate, manifestându-se și reacționând la același set de forțe împotriva cărora s-a ridicat Socrate, cu excepția puțin mai departe spre Est și în contextul stăpânirii romane (evreiești) mai degrabă decât a stăpânirii grecești, dar totuși reflectând aceeași răzvrătire împotriva a ceea ce el a văzut drept ilegitim și abuziv de guvernare autoritar care înăbușea libertatea de gândire și libertatea de cult în special Cu toate acestea, mesajul lui Isus a fost pierdut în multe privințe și supraviețuiește până la noi doar prin traducere și interpretare care invariabil au diluat și bastardizat adevărata sa învățătură, din care doar fragmente supraviețuiesc până la noi în Evanghelii Lucrările lui Platon și Aristotel există, totuși, cel puțin o bună parte dintre ele există, așa că putem analiza și digera sistemele lor cuprinzătoare de credințe filozofice și metafizice (și în multe privințe teologice) care ating practic toate aspectele realității, de la natura existenței însăși, la sursa fericirii și la starea ideală; domeniul de aplicare al epistemei lui Aristotel În epoca comună (CE), alias Anno Domini (AD) sau Anul Domnului, monoteismul prinde rădăcini în Occident, maturându-se și evoluând în cele câteva sute de ani de la moartea lui Isus și, în multe privințe, oferind lipici și combustibil pentru extinderea mai întâi a Imperiului Roman și apoi a Imperiului Bizantin care a urmat și apoi a furnizat baza cuceririlor islamice și a cuceririlor lor imperiale ulterioare, musulmanii atestând aceeași descendență avraamică ca și creștinii și evreii (din care Isus a fost, desigur, unul, un fapt creștinii uneori nu reușesc să-și amintească) Deși, fără îndoială, monoteismul a împrumutat și integrat din tradițiile filozofice care l-au precedat, în principal pentru a justifica și solidifica fundamentele lor teologice pentru cei cu minte intelectuală, odată cu apariția autorității Bisericii care a "interpretat" tradiția creștină pentru binele maselor , a apărut o tendință durabilă de suprimare a raționalului, sau cel puțin liber, gândindu-se că era în vreun fel în contradicție cu interpretarea Bibliei de către autoritățile religioase, a Cuvântului lui Dumnezeu așa cum l-au numit ei sau a contestat în vreun fel puterea a Bisericii În multe privințe, odată cu creșterea puterii și autorității Bisericii, vedem o abandonare a puterilor minții, intelectului, care Pg- Teologia Reconsiderată au fost ținute atât de repede și dragi de către Platon și Aristotel Rațiunea a fost abandonată pentru credință parcă, pentru credința oarbă în Dumnezeu Evul întunecat a venit și a plecat Apoi a avut loc o altă revoluție intelectuală la aproximativ două mii de ani după cea pe care Socrate a început-o în Grecia antică, una care se desfășoară în Europa de Vest de-a lungul mai multor secole marcând sfârșitul Evului Întunecat, începând cu ceea ce istoricii de mai târziu au numit Renașterea, urmată apoi de Epoca Iluminismului, o perioadă caracterizată prin respingerea ortodoxiei religioase și socio-politice și ascensiunea raționalismului și empirismului ca bază pentru cunoaștere și adevăr, punând bazele Revoluției Științifice care urma să urmeze Sistemele educaționale asemănătoare colegiilor, împreună cu un fel de curriculum de bază (scolastică) încep să apară în Europa de Vest în epoca Renașterii și Iluminismului, oferind acces la multe dintre textele clasice și cadrele raționale pentru tot mai mulți oameni, idei și gândurile care s-au extins asupra noțiunii omenirii despre rațiune și asupra limitelor sale, precum și asupra relației sale cu teologia și societatea, încep să fie schimbate prin scrisori și lucrări publicate într-un mod care nu era posibil anterior Această valuri intelectuale a oferit scânteia care a sfârșit prin a arde o gaură adâncă în credința oarbă în interpretarea literală nu numai a Bibliei, ci și a altor Scripturi revelate, ducând nu numai la valuri de scepticism și raționalism din perspectivă filozofică, ci și oferind forța motrice din spatele revoluțiilor politice mai întâi în Anglia ( ), apoi în America ( - ) și apoi în Franța ( - ), schimbând pentru totdeauna peisajul politic din Occident Această eră a creșterii intelectuale culminează din perspectivă științifică cu abandonarea modelului geocentric al universului, oferind lovitura crucială în temeiurile tuturor religiilor abraamice care dominaseră gândirea teologică și filozofică în Occident timp de aproximativ două mii de ani și punând bazele predominării științei (filosofiei naturale) și rațiunii asupra religiei care stă la baza gândirii occidentale până în zilele noastre Aceasta a fost Epoca Rațiunii a lui Thomas Paine și nu exista cale de întoarcere Apoi au venit Copernic, Kepler, Galileo și Newton, cu mulți mari gânditori între ele, bineînțeles, alături de progresele filozofice și metafizice ale unor oameni ca Descartes și Kant, printre alții, stabilind fără îndoială empirismul, deducția și metoda științifică drept principii directoare în spatele cărora cunoștințele și realitatea ar trebui să se bazeze și să ofere baza filozofică pentru revoluțiile politice care au marcat sfârșitul secolului al XVIII-lea în Anglia, America și Franța Geometria și astronomia grecilor, după cum sa dovedit, Euclid și Ptolemeu în special, au oferit cadrul matematic în care au fost realizate progresele Revoluției Științifice Modelul geocentric al lui Ptolemeu a fost răsturnat fără îndoială în epoca iluminismului, dar al lui a fost modelul care a fost infirmat în noul sistem prezentat de Copernic aproximativ secole mai târziu Era punctul de referință Și geometria lui Euclid a fost înlocuită, extinsă într-adevăr, de modelul lui Descartes, adică sistemul de coordonate carteziene, care a oferit baza geometriei analitice și calculului, fundamentele matematice ale fizicii moderne care sunt și astăzi la noi Secolul al XX-lea a cunoscut evoluții și mai rapide în știință și în fizică, odată cu extinderea mecanicii newtoniene cu Teoria relativității a lui Einstein la începutul secolului al XXI-lea, iar apoi cu progresul ulterioară a mecanicii cuantice, care a urmat aproape în urmă, care furnizează teoria teoretică pg Teologia Reconsiderată fundament pentru lumea digitală în care trăim astăzi Dar Revoluția științifică din secolele al XVII-lea, al XVIII-lea și al XIX-lea nu a corespuns cu abandonarea completă a noțiunii de Dumnezeu antropomorf Progresele din această perioadă a istoriei occidentale au oferit mai mult o extindere a monoteismului, un cadru teoretic și metafizic mai larg în care Dumnezeu trebuia privit, făcând textele sfinte să nu fie învechite în sine, ci făcându-le mai mult în domeniul alegoriei și mitologie și, cu siguranță, contestând interpretările literale ale Bibliei și Coranului care predominaseră de secole Secolul al XX-lea a fost însă diferit Deși vedeți câteva referiri împrăștiate la Dumnezeu (celebrul citat al lui Einstein "Dumnezeu nu joacă zaruri", de exemplu), diviziunea dintre Religie și Știință este cimentată în secolul XX Lucrările și studiile analitice care sunt făcute, în primul rând, de către fizicieni și oameni de știință , deși în unele cazuri au o înclinație metafizică sau cel puțin o formă de interpretare metafizică (adică ce implică teoriile despre realitatea subiacentă pe care intenționează să o explice), opresc cu totul noțiunea de Dumnezeu, un contrast marcat cu filozofii și oamenii de știință ai Revoluției Științifice cu un secol sau două înainte, în cadrul cărora noțiunea de Dumnezeu a continuat să joace un rol central, chiar dacă numai în ceea ce privește credința de bază a autorilor Schimbarea din secolul al XX-lea însă, care poate fi descrisă într-adevăr doar ca radicală, chiar dacă implicațiile sale sunt doar deduse și rareori vorbite direct despre aceasta, este schimbarea credinței de la o entitate/zeitate antropomorfă subiacentă care reprezintă forța călăuzitoare a universului și omenirea, în special, la o credință în ideea că legile universului pot fi descoperite, adică că ele există veșnic și că aceste legi însele sunt primordiale în raport cu religia sau teologia care, prin însăși natura ei, nu se bazează pe nici un sunet empiric fundație Unii filozofi din Epoca Iluminismului ar fi contestat, desigur, această afirmație, dar Știința secolului XX se referea la ceea ce putea fi dovedit experimental în lumea fizică, nu la ceea ce ar putea fi rezultatul rațiunii sau al constructelor logice Această credință, această transformare a credinței de la Religie la Știință așa cum spune, este implicită în toate evoluțiile științifice ale secolului XX, în special în comunitatea fizicii, unde este corect să spunem că orice afirmație sau poziție a rolului lui Dumnezeu în știința reflecta pură ignoranță, necunoașterea cadrului de bază al legilor care guvernau în mod clar comportamentul "lucrurilor", lucruri care erau reale și care puteau fi descrise în termeni de calități precum masa, energia, impulsul, viteza, traiectoria etc Construcțiile erau mult mai sănătoase și reale decât puful filozofilor și metafizicienilor, unde mintea și rațiunea și, de fapt, percepția, erau cel puțin într-o oarecare măsură la egalitate cu lumea fizică În acest secol de progres științific revoluționar și accelerat, așa-numita Era cuantică, progres care a transformat fundamental lumea în care trăim și a facilitat dezvoltarea energiei nucleare, a armelor de distrugere în masă și a tehnologiei informatice digitale și a multe aspecte au condus la progrese economice uriașe și la prosperitate în întreaga lume, este știința condusă în esență de matematica avansată care a apărut ca adevărul de bază în care universul și realitatea sunt percepute Teoriile matematice și formulele asociate acestora care au prezis data și comportamentul nu numai realității obiective a forțelor care predomină pe planeta noastră, ci și explică și prezic De exemplu, fără înțelegerea principiilor mecanicii cuantice, nu am avea tranzistori care sunt piatra de temelie a calculului modern pg Teologia Reconsiderată comportamentul marilor forțe cosmologice; legi care descriu crearea și mișcarea universului și galaxiilor, mișcările planetelor și stelelor și chiar legile care descriu funcționarea interioară a formării planetare și galaxiilor, stelele și fenomenele la fel de ciudate și perplexe precum găurile negre Și pentru a termina lucrurile, chiar în același secol aflăm că în tărâmul subatomic lumea este guvernată de un set de legi aparent foarte diferit, legi care par fundamental incompatibile cu legile care guvernează "lumea clasică" Odată cu descoperirea legilor mecanicii cuantice, începem să înțelegem comportamentul tărâmului subatomic, o lume fantastică, misterioasă și extraordinară (și aparent aleatorie) care sfidează cu adevărat imaginația, o lume în care noțiunea de existență continuă însăși este chemată în sine întrebare Filozofii greci antici nu ar fi putut prevedea niciodată dualitatea undă-particulă, de exemplu, și, de fapt, niciun om de știință înainte de secolul XX nu ar fi ghicit că substratul de bază al realității ar putea fi la fel de ciudat și de nedumerit precum a prezis Teoria Cuantică Dar ceva s-a pierdut pe măsură ce s-au făcut aceste progrese și "descoperiri" Aceste progrese științifice au reprezentat, fără îndoială, "progres", îmbunătățirea condiției umane din perspectiva fluxului crescut de bunuri și servicii, progrese în cunoaștere și știință care au avut un impact direct asupra capacității noastre de a combate bolile și bolile, capacitatea de a sprijini vieți a miliarde de oameni și trimit sonde și nave spațiale în tot sistemul solar pentru a explora alte lumi - toate aceste progrese și inovații și multe altele care sunt produse ale "descoperirilor" tehnologice și științifice ale erei moderne Pe de altă parte, ca un produs secundar al acestor progrese, a fost creat un fel de ruptură intelectuală socială și/sau teologică, una care ne-a îndepărtat ca oameni nu numai unii de ceilalți, ci și de lumea naturală și de mediu, de pământ, de de care soarta noastră este în cele din urmă legată În acest context, se pare că era nevoie de un fel de înlocuire a vechilor sisteme religioase încercate și adevărate, care au servit omenirii timp de aproximativ de ani, iar acest vid, așa cum ar fi, este unul dintre principalele motive pentru care sistemele filozofice antice orientale au devenit atât de multe predominant în Occident în ultimii de ani sau cam asa ceva Oamenii caută diferite cadre metafizice și spirituale în care să privească lumea, care nu sunt cufundate în "cărți" și "scripturi" învechite și viciate din punct de vedere istoric, care nu corespund sau nu se aliniază cu ceea ce știm că este "adevărat" și cum lumea cu adevărat lucrări Fără religie, totuși, se poate face un argument puternic pentru absența oricărei baze pentru cadrul moral și etic al societății, în afara statului de drept însuși Și, deși aceasta este, fără îndoială, o forță puternică, una pe care se bazează bazele democrației în Occident, este greu să vedem dreptate și egalitate reală și armonie socială în cadrul sistemelor sociale moderne care se bazează pe această regulă a lege La un anumit nivel, fundamentele individuale și personale ale moralității și eticii fuseseră efectiv abolite odată cu apariția științei, inundând lumea occidentală în conflicte privind bogăția și accesul la resurse și întărind materialismul și lăcomia, principiile de bază ale capitalismului și ale piețelor libere Nu a fost vina științei în sine, dar progresele din ultimii de ani și ceva, în ciuda beneficiilor lor inerente, au lăsat un fel de vid din perspectivă socială, etică și morală, lăsând majoritatea comunității intelectuale din Occident în nevoie și căutarea unui fel de înlocuire a ceea ce se pierduse din punct de vedere moral și etic odată ce religia a fost retrogradată, probabil la locul ei de drept, ca subordonată Rațiunii Dar fără religie ca forță morală în societate și civilizație în general, nu mai exista nicio forță auto-guvernată de "fă bine aproapelui tău", nici o părtășie cu omul de rând Ceea ce a rămas pentru a modela lumea noastră părea a fi o atitudine "ce este în ea pentru mine" și o atitudine "să vedem cu ce pot scăpa", una pg Teologia Reconsiderată care inundă sistemele judecătorești din Occident și, la un anumit nivel, alimentează grupurile religioase radicale și terorismul însuși, care vede aceste valori occidentale ca fiind intrinsec "rele" sau chiar "rău", ducând la mai mult război și ceartă decât pace și prosperitate Odată cu pierderea lui Dumnezeu, îndepărtarea sa completă din cadrul intelectual al societății occidentale, a avut loc o ruptură în cunoașterea și credința în interconectarea umanității și a societăților în general, care au servit omenirii de mii de ani de când au învățat prima dată să comunice unul cu celălalt și au spus mai întâi povești despre cum a fost creată lumea și cum s-a "născut" omenirea și care a fost relația lui cu ordinea cosmică, universală și naturală Teoria cuantică însă, oarecum ironic, a pus sub semnul întrebării această pierdere a credinței în interconectivitate Dacă totul era conectat, parcă încurcat, la tărâmul subatomic, dacă acesta era un fapt dovedit și verificat științific, cum am putea să nu facem următorul pas logic și să ne întrebăm ce a însemnat asta pentru viziunea noastră asupra lumii? Ce a însemnat asta în ceea ce privește înțelegerea noastră despre materialism și determinism, care au stat la baza mecanicii clasice, precum și verii ei socio-economici, democrația și capitalismul? "Aceasta este o problemă filozofică" nu părea a fi un răspuns adecvat, sau unul care reflectă responsabilitățile umaniste nu numai unul față de celălalt, ci și față de lumea în general de care soarta lor este din nou legată în cele din urmă Abandonarea religiei pentru ceva mai profund a fost, fără îndoială, un lucru bun, dar în ce credeau oamenii cu adevărat în ziua de azi în epoca cuantică? Că lucrurile și oamenii erau fundamental separați, că erau operați de forțe care le determinau comportamentul și că noțiunea de Dumnezeu era pentru ignoranți și slabi și că, în cele din urmă, tot comportamentul și realitatea subiacente ar putea fi descrise în contextul aceeași știință care a descoperit relativitatea și mecanica cuantică Sau, mai rău, că aceste întrebări în sine nu au fost de îngrijorare, că principala noastră preocupare este îmbunătățirea noastră și a familiilor noastre individuale, chiar dacă asta ar însemna că cei de lângă noi ar trebui să sufere pentru câștigul nostru? Ei bine, unde ne-a lăsat? Unde se potrivesc etica și morala într-o lume condusă de lăcomie și autopromovare? Pentru a fi corect, a existat o mișcare către un fel de perspectivă teologică mai rafinată spre sfârșitul secolului al XX-lea și în secolul al XXI-lea, pe măsură ce yoga începe să devină mai populară și unele dintre tradițiile teo-filozofice orientale, cum ar fi daoismul și budismul Începe să capete un punct de sprijin în Occident, privit poate ca sisteme de credință mai raționale și mai rezonabile decât religiile din Occident, care au fost și rămân o sursă de conflict și dezordine în întreaga lume occidentală Dar forța motrice pentru această adoptare a Yoga în Occident părea să fie mai aliniată cu materialismul și câștigul de sine decât cu progresul și iluminarea spirituală Această perspectivă filozofică "estică" a compasiunii și a atenției nu pătrundea în societatea mai largă Cu siguranță nu a fost predat în școli, următoarea generație, Generația Digitală, care, după toate probabilitățile, par a fi și mai materialiste decât predecesorii lor dacă este posibil, teologia fiind retrogradată în domeniul Bisericilor, Sinagogilor și Moscheilor, disciplina în ansamblu nu mai era nici măcar un joc corect de predat în școli Diferența dintre Știință și Religie care a apărut ca un produs secundar al Revoluției Științifice a rămas semnificativă, ultimul lucru pe care urma să-l găsiți erau oamenii de știință care se încurcau cu domeniul teologiei, adică al religiei, de altfel Metafizica poate, în ceea ce privește ceea ce au spus evoluțiile științei despre realitate, dar cu siguranță nu teologie și cu siguranță nu Dumnezeu Și astfel mitul nostru de creație este lipsit de un Creator - Big Bang-ul nu are actori, nici designeri inteligenți, nici demiurg, pur și simplu forțele nucleare și subatomice primare care lucrează împotriva particulelor care s-au extins și au format gaze și planete care, în cele din urmă, ne-au condus - pg Teologia Reconsiderată gânditor, animal rațional care este de fapt capabil să contemple și să descopere legile universului și să pună în discuție locul nostru în ele, totul un produs secundar al selecției naturale, forța călăuzitoare a fost aparent întâmplătoare, timpul și codificarea genetică a voinței de a supraviețui ca specie Acestea sunt învățăturile lui Darwin, poate unul dintre, dacă nu cei mai influenți oameni de știință din epoca modernă, în modelarea înțelegerii noastre despre locul nostru în univers și despre modul în care am devenit Poate că teoria cuantică, mecanica cuantică, ar putea oferi acea punte Există niște comportamente foarte ciudate care au fost asistate și modelate (și dovedite prin experiment) la scară cuantică, principii care sfidează noțiunile noastre despre spațiu și timp care au fost cimentate la începutul secolului XX de Einstein și alții Căci dacă au existat zei sau eroi în cultura noastră de astăzi, ei au fost Einstein, Bohr, Heisenberg și Hawking ai timpului nostru care ne-au definit realitatea și au determinat ceea ce a fost învățat următoarea generație de minți, cei care au spart misterele universului cu mintea lor și ne-a ajutat să înțelegem mai bine lumea în care trăim Sau au făcut-o? Chiar și după rafinamentul continuu și dovezile experimentale care au susținut mecanica cuantică, totuși, a apărut o rezistență semnificativă la caracterul complet al teoriei în sine, sau cel puțin întrebări cu privire la adevăratele sale implicații în ceea ce privește relativitatea și mecanica newtoniană Cele mai notabile dintre aceste critici au venit de la însuși Einstein, cel mai infam încapsulat într-o lucrare pe care a fost co-autor și publicat în împreună cu doi dintre colegii săi, Boris Podolsky și Nathan Rosen, care a ajuns să fie cunoscută pur și simplu ca EPR Paper, sau pur și simplu EPR Paradoxul, care a atras atenția asupra a ceea ce ei au văzut drept inconsecvențele de bază ale Teoriei Cuantice, completitudinea ei, care încă mai necesita explicații În această lucrare, ei au extins unele dintre modelele teoretice cuantice la diferite experimente și scenarii de gândire pentru a obține concluzii pe care ei au considerat cel puțin improbabile, dacă nu imposibile Ei au postulat că, având în vedere formulele și modelele matematice care descriau starea actuală a mecanicii cuantice, adică descrierea unei funcții de undă care descrie rezultatele probabilistice pentru un anumit sistem subatomic, că, dacă un astfel de sistem ar fi transformat în două sisteme separate, împărțit dacă veți, prin definiție, ambele sisteme ar fi guvernate de aceeași funcție de undă și al căror comportament și stare ulterioară ar fi legate, indiferent de separarea lor în spațiu-timp, încălcând una dintre principiile de bază ale fizicii clasice, și anume comunicarea mai rapidă decât viteza de lumina La acea vreme, acest rezultat teoretic a fost dovedit matematic, deși de fapt nu a fost dovedit experimental decât mult mai târziu Ei au continuat să arate că, dacă acest lucru ar fi adevărat, înseamnă că dacă aveți un singur sistem de particule care este împărțit în două particule separate și ulterior măsurat, aceste două particule acum separate și distincte ar fi guvernate de aceeași funcție de undă și, în rândul său, ar fi guvernat de același principiu de incertitudine propus de Heisenberg; și anume că o măsurare definită a unei particule în sistemul A va face ca valoarea sa conjugată în sistemul B să fie nedeterminată sau corelată, încurcată, chiar dacă cele două sisteme nu au avut contact "fizic" unul cu celălalt și se aflau la ani lumină distanță unul de celălalt, așa-numita problemă de măsurare Dar stai puțin, cum ar fi posibil acest lucru? Cum ai putut să ai două sisteme fizice separate, care să fie guvernate de aceeași funcție de undă, sau ecuație comportamentală, ca să spunem așa, care indiferent cât de departe ar fi ele, sau indiferent cât de mult timp a trecut între măsurători, ai avea o măsurătoare într-unul? sistem care a corelat fundamental cu (sau necorelat cu, argumentul este același) o măsurătoare în celălalt sistem de care era separat fizic dincolo de limitele stabilite de Relativitate? ei pg Teologia Reconsiderată practic, a luat teoria funcției de undă, care guvernează comportamentul particulelor cuantificate și implicația corespunzătoare a incertitudinii, așa cum este subliniată de principiul incertitudinii al lui Heisenberg, și a extins-o la sisteme subatomice multiple, asociate și înrudite, înrudite și guvernate de aceeași funcție de undă, în ciuda separării lor în spațiu (și timpul) dând un rezultat foarte ciudat și oarecum inexplicabil, cel puțin inexplicabil în ceea ce privește mecanica clasică Întrebarea pe care au ridicat-o s-a rezumat la: cum ați putea avea două sisteme îndepărtate, neînrudite, ale căror măsurători sau structură subiacentă depind una de alta într-un mod foarte bine definit și matematic și (teoretic la acea vreme, dar ulterior verificat prin experiment) empiric măsurabil? Aceasta implică faptul că aceste sisteme comunică într-un fel, fie explicit, fie implicit? Dacă da, asta ar părea să pună sub semnul întrebării principiul vitezei fixe a luminii care a fost nucleul teoriei relativității Cealaltă opțiune alternativă părea să fie că teoria era incompletă într-un fel, ceea ce era punctul de vedere al lui Einstein Existau variabile "ascunse", încă de descoperit, care guvernau comportamentul sistemelor cuantice care nu erau încă descoperite, ceea ce a ajuns să fie cunoscut în literatură ca teorii ale variabilelor ascunse? Dacă ar fi adevărat, și în ultima jumătate de secol sau atât de multe experimente au verificat acest postulat teoretic, este cel puțin un comportament extrem de ciudat, sau poate, mai bine spus, reflectă caracteristici foarte ciudate, caracteristici cu siguranță incompatibile cu teoriile predominante despre ceea ce a venit să fie cunoscută sub numele de mecanică clasică (mecanica clasică este acum privită în contrast cu mecanica cuantică, care în mare măsură datorită paradoxului EPR s-a dovedit a fi incompatibilă cu mecanica clasică la un nivel foarte elementar) Sau poate mai bine spus, în contradicție cu ipotezele de bază cu privire la modul în care "realitatea" a fost descrisă și înțeleasă Aceste două subsisteme, odată corelate, comunică între ele? Există unele informații care sunt transmise între ei, care încalcă limita vitezei luminii care formează piatra de temelie a mecanicii clasice moderne? Acest lucru pare puțin probabil și, cu siguranță, este ceva cu care Einstein s-a simțit inconfortabil Această "acțiune înfricoșătoare la distanță", la care se referea Einstein, părea să sfideze literalmente legile fizicii Dar alternativa părea a fi aceea că această noțiune a ceea ce noi considerăm a fi "real", cel puțin așa cum este a fost definită clasic, ar trebui modificată semnificativ într-un fel pentru a lua în considerare acest comportament corelat între particule sau sisteme care au fost separate fizic dincolo de granițele clasice Din perspectiva lui Einstein, au fost prezentate două explicații posibile pentru acest comportament: ) fie a existat un model de comportament al sistemelor/particulelor care interacționează încă nedescoperit, ceea ce a ajuns să fie cunoscut în comunitatea fizicii ca variabile ascunse, fie ) noțiunea de localitate, sau poate mai potrivit pusă ca principiu al determinismului local pe care Einstein și alții l-au asociat direct și fără echivoc cu "realitatea" și a fost o presupunere de bază pentru Mecanica clasică în ansamblu, a trebuit să fie modificată drastic, dacă nu complet abandonată Cu toate acestea, în cuvintele lui Einstein, limbajul pentru prima alternativă pe care părea să o prefere nu a fost faptul că ar exista variabile ascunse în sine, ci mai mult că teoria cuantică, așa cum era în prima jumătate a secolului al XX-lea, era incompletă Adică o anumită forță variabilă, coeficientă sau ascunsă lipsea din modelele matematice subiacente ale mecanicii cuantice care au explicat nu numai lipsa de determinism inerent matematicii în sine, așa cum este reprezentată de funcția de undă și noțiunea de "colaps" la nivelul momentul de observație, dar a explicat și "comportamentul" corelat sau măsurători corelate așa cum ar fi, ale acestor particule odată legate, dar apoi separate fizic, care erau separate dincolo de mijloacele clasice de pg Teologia Reconsiderată comunicare în orice fel, dar totuși corelate între ele din perspectiva măsurării Pentru Einstein era opțiunea de completitudine pe care o prefera, nedorind să ia în considerare ideea că noțiunea de localitate nu era absolută În mod ironic, având în vedere și de ani, Einstein tocmai revoluționa mecanica clasică cu teoria relativității, postulând că nu există un adevăr absolut sau realitate absolută pe planul fizic macroscopic și cosmic, așa că cineva ar putea fi înclinat să se gândească că ar fi fost mai deschis să relaxeze această cerință a realității absolut definite în domeniul cuantic, dar se pare că nu, vorbind despre complexitățile și subtilitățile implicațiilor Teoriei Cuantice, precum și puterea convingerii din cadrul comunității de fizică pentru localitate și determinismul și principiile de bază ale fizicii Probabil cea mai cunoscută metaforă care a ilustrat problemele lui Einstein și ale altora cu implicațiile teoretice ale Teoriei Cuantice este experimentul gândirii, sau paradoxul, așa cum este numit uneori, numit pisica lui Schrodinger, sau paradoxul pisicii lui Schrodinger În acest experiment de gândire, care conform tradiției apărute în urma discuțiilor dintre Schrodinger și Einstein imediat după publicarea documentului EPR, o pisică este plasată într-o cutie complet sigilată și complet închisă cu o sursă radioactivă supusă unei anumite rate măsurabile și cuantificabile de degradare, o rată care este probabil mai puțin decât durata de viață a unei pisici În cutia cu pisica este un monitor radioactiv intern care măsoară dacă există particule radioactive în cutie (orice număr >= ), împreună cu un balon cu otravă care este declanșat de monitorul de radioactivitate dacă este declanșat Conform Teoriei Cuantice, care guvernează rata dezintegrarii radioactive cu o distribuție aleatorie a probabilității în timp, este imposibil să spunem la un moment dat, până când cutia este deschisă, de fapt, dacă pisica este sau nu moartă sau vie Implicația aici că pisica este într-o stare nedefinită până când cutia este deschisă, implicând desigur că nu există nimic definitiv ce putem spune despre starea pisicii independent de deschiderea efectivă a cutiei Erwin Schrodinger a făcut multe dintre descoperirile fundamentale în fundamentul mecanicii cuantice, în special funcția de undă care a descris comportamentul particulelor subatomice El a împărtășit unele dintre aceleași preocupări ale interpretărilor standard ale mecanicii cuantice cu Einstein, așa cum este ilustrat în paradoxul pisicii sale pentru care este atât de bine cunoscut pg Teologia Reconsiderată Figura : Ilustrarea paradoxului pisicii lui Schrodinger Acest lucru pune sub semnul întrebării, aducând analogia la nivel macroscopic sau realist, dacă în conformitate cu Teoria Cuantică realitatea poate fi definită sau nu independent de observație (sau măsurare) în contextul pisicii, cutiei și particulei radioactive și monitorul asociat acesteia Sau, bineînțeles, dus la pasul logic următor, dacă mecanica cuantică reprezintă cu exactitate substratul realității fizice, realitatea însăși la orice nivel poate fi pe deplin determinată independent de observație Acum, deși totul ar putea părea a fi pur și simplu o problemă filozofică, fără nicio legătură reală asupra fizicii propriu-zise, implicațiile teoretice și metafizice ale acestui lucru, dacă este de fapt adevărat, sunt destul de profunde Înseamnă că dacă Mecanica Cuantică este considerată adevărată și dacă lumea fizică din jurul nostru este guvernată de Teoria Cuantică la un nivel de bază, atunci ideea că realitatea are o existență în afara oricărui act de măsurare sau observație trebuie abandonată Aceasta reprezintă o mică problemă pentru comunitatea de fizică în general, așa cum se reflectă în adoptarea pe scară largă și credința neclintită în mecanica clasică, așa cum a fost prezentată inițial de Newton și îmbunătățită și extinsă de Einstein, care se bazează destul de ferm pe această ipoteză locală realismul, adică noțiunea că realitatea fizică are o stare care este pe deplin determinată și cuantificabilă independent de orice observator sau act de observație În cursul dezvoltării acestui experiment, Schrodinger a inventat termenul întanglement , care este, la un anumit nivel, o re-factorizare sau o reformulare a principiului de incertitudine al lui Heisenberg, dar dus la următorul pas teoretic implicativ Pentru Schrodinger însă, acest concept de încurcătură a fost caracteristica definitorie a O pisică, un balon cu otravă și o sursă radioactivă sunt puse într-o cutie sigilată Când un monitor intern detectează radioactivitate (adică, un singur atom se descompune), balonul este spulberat, eliberând otravă care ucide pisica Implicațiile interpretărilor standard ale mecanicii cuantice că, după o perioadă de timp, se poate spune că pisica este potențial atât vie, cât și moartă, adică în cazul în care starea este complet "determinată" doar odată ce cutia este deschisă și pisica este "observată" " a fi mort sau viu Cu alte cuvinte, când exact se termină suprapunerea cuantică și începe realitatea sau se prăbușește într-o posibilă realitate sau alta De la colaboratorii Wikipedia, "Pisica lui Schrodinger", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] De fapt, Verschrankung în germană pg Teologia Reconsiderată Mecanica cuantică care a făcut-o fundamental incompatibilă cu mecanica clasică Schrodinger însuși este probabil cea mai bună persoană pe care să o apeleze pentru a înțelege ce a vrut să spună prin încurcare și o descrie astfel: Când două sisteme, dintre care stările le cunoaștem de către reprezentanții lor respectivi, intră în interacțiune fizică temporară datorită forțelor cunoscute dintre ele și când, după un timp de influență reciprocă, sistemele se separă din nou, atunci ele nu mai pot fi descrise în același mod mod ca înainte, adică prin înzestrarea fiecăruia dintre ei cu un reprezentant al său Nu l-aș numi pe asta, ci mai degrabă trăsătura caracteristică a mecanicii cuantice, cea care impune întreaga sa abatere de la liniile de gândire clasice Prin interacţiune cei doi reprezentanţi [stările cuantice] s-au încurcat Principiul încurcăturii, care din nou s-a dovedit a fi adevărat adevărat acum printr-o varietate de experimente, pune direct sub semnul întrebării ceea ce este cunoscut sub numele de realism local - local în sensul că toate comportamentele și datele unui sistem dat sunt determinate de calitățile sau atributele doar acelor obiecte din acel sistem dat, care este delimitată de spațiu-timp sau de o forță care acționează asupra sistemului respectiv, așa cum este definit de mecanica și relativitatea newtoniană, și reale în sensul că sistemul în sine există independent de observație sau aparat/ elemente de observatie Ducând explicația teoriei non-locale la extrem, și ceva care a promovat destul de mult din ceea ce poate fi numit în mod rezonabil reacție isterică în unele comunități academice și pseudo-academice chiar și până în prezent, este că existența unei corelații dovedite a două perechi de entități care sunt separate în spațiu-timp suficient de departe una de cealaltă, astfel încât viteza luminii să nu poată fi depășită - dacă cele două particule separate par într-adevăr să dețină o corelație distinctă și previzibilă din punct de vedere matematic, adică sunt cu adevărat încurcate - atunci toate elementele clasice Mecanica este pusă sub semnul întrebării, deoarece acest lucru ar putea fi posibil doar dacă aceste două sisteme separate ar comunica între ele mai repede decât viteza luminii, care este, desigur, un principiu de bază pe care se bazează toate modelele mecanice clasice ale universului Einstein a numit în mod special aceste teorii despre acțiunea înfricoșătoare la distanță ca fiind defuncte, așa că a crezut în principiile invariabile ale relativității și este greu să-și argumenteze poziția sa sincer, deoarece corelația nu implică neapărat comunicare Dar dacă realismul local și principiile sale subiacente ale determinismului trebuie să fie ținute cu fermitate, atunci de unde rămâne aceasta teoria cuantică și cum pot fi reconciliate concluziile acesteia cu relativitatea și mecanica newtoniană? Această problemă devine ceva mai cristalizată, sau bine definită, când fizicianul John Stewart Bell ( ) publică în o lucrare intitulată Despre paradoxul Einstein Podolsky Rosen În această lucrare, Bell duce argumentul Paradoxului EPR cu un pas mai departe și afirmă, demonstrează matematic printr-un argument reductio ad absurdum, de fapt, că, dacă Teoria Cuantică este adevărată, că de fapt nu ar putea exista nicio teorie a variabilelor ascunse care să reproducă toate predicțiile de Mecanica cuantică și este, de asemenea, în concordanță cu localitatea Cu alte cuvinte, Bell a afirmat că ipoteza variabilei ascunse, sau cel puțin o categorie largă de ipoteze ale variabilelor ascunse, erau fundamental incompatibile cu teoria cuantică în sine, cu excepția cazului în care noțiunea de localitate a fost abandonată sau cel puțin relaxată într-o oarecare măsură În propriile sale cuvinte: Schrodinger, E ( ) Discussion of Probability Relations Between Separated Systems Proceedings of the Cambridge Philosophical Society, : pg pg Teologia Reconsiderată Într-o teorie în care parametrii sunt adăugați mecanicii cuantice pentru a determina rezultatele măsurătorilor individuale, fără a modifica predicțiile statistice, trebuie să existe un mecanism prin care setarea unui dispozitiv de măsurare poate influența citirea unui alt instrument, oricât de îndepărtat Mai mult, semnalul implicat trebuie să se propagă instantaneu, astfel încât o teorie să nu poată fi invariantă de Lorentz Invarianța Lorentz este un principiu-cheie și o ipoteză a teoriei relativității și, practic, afirmă că rezultatele experimentale din mecanica clasică sunt independente de orice mișcare a unui laborator sau de limitele stării sistemului unui experiment dat, în spațiu-timp Ceea ce spune Bell aici, în esență, este că, chiar dacă variabile ascunse au fost adăugate la Teoria Cuantică, trebuie să existe totuși o formă de comunicare, sau corelație, între aceste două sisteme separate, dar corelate, care încalcă limitele comunicării cu viteza luminii, așa cum sunt stabilite de Mecanica clasica Mai precis, ceea ce spune el este că, dacă ați presupus variabile ascunse ca răspuns la problema de completitate a teoriilor cuantice, atunci trebuia să abandonați cel puțin ipoteza invarianței Lorentz, care reafirmă din nou că mecanica cuantică și mecanica clasică sunt incompatibile nivel foarte de bază Această afirmație a ajuns să fie cunoscută sub numele de Teorema lui Bell și, la punctele sale de bază, demonstrează în mare măsură că mecanica cuantică și conceptul de localitate, care afirmă din nou că un obiect este influențat direct doar de împrejurimile sale imediate limitate de constrângerile spațiu-timp stabilite de Mecanica clasică și este o piatră de temelie a teoriilor lui Newton și Einstein cu privire la comportamentul materiei și a lumii obiective în totalitate, sunt incompatibile din punct de vedere matematic și inconsecvente între ele, dând un impuls suplimentar, așa cum ar fi, că această noțiune clasică de localitate avea nevoie de o inspecție mai atentă, modificare sau poate chiar abandonată în întregime Criticile teoremei lui Bell și experimentele înrudite, totuși, dacă credeți în teoria cuantică și v-ar fi greu să nu o faceți în acest moment, trebuie să concluzionați că teoria încalcă și este inconsecventă cu relativitatea într-un fel, un aspect destul de deconcertant și concluzie problematică pentru fizicianul secolului al XX-lea, cel puțin și o problemă care afectează și motivează o mare parte din cercetările în fizica teoretică până în prezent, toate s-au concentrat pe încercarea de a reduce decalajul teoretic dintre modelele matematice și teoretice care guvernează comportamentul a corpurilor sau obiectelor la scara macro și cosmică, adică Teoria relativității, și modelele matematice și teoretice care guvernează comportamentul "lucrurilor" la scara subatomică, adică Teoria cuantică Dacă te oprești și te gândești la asta pentru o secundă, această lume subatomică și modul în care se înțelege acum că se comportă reprezintă o îndepărtare radicală de la modul în care percepem de obicei lumea din jurul nostru la scară umană și macro, și chiar cosmică Oamenii merg pe stradă, făcând un pas după altul Oamenii se urcă în avioane și călătoresc dintr-o parte în alta a țării, dintr-o parte în alta a lumii în câteva ore În toate aceste mișcări, traiectorii și căile noastre sunt mapate conceptual printr-un continuum de stări Bell, John ( ) Despre Paradoxul Einstein Podolsky Rosen Fizica ( ): - Deși există încă o dezbatere în rândul fizicienilor cu privire la faptul dacă există sau nu suficiente dovezi experimentale pentru a demonstra Teorema lui Bell dincolo de orice îndoială, pare să fie larg acceptat în comunitatea științifică că această proprietate a încurcăturii există dincolo de mecanica clasică granițe, punând sub semnul întrebării ipotezele mecanicii clasice ale realismului local Cu toate acestea, întrebarea dacă toate tipurile de teorii ale variabilelor ascunse sunt sau nu excluse de Teorema lui Bell pare a fi o întrebare legitimă și este încă dezbătută la un anumit nivel și poate una dintre aceste "găuri de buclă" teoretice din Teorema lui Bell este cea de care profită Bohm și Hiley cu Interpretarea lor cauzală sau ontologică a teoriei cuantice, care se extinde asupra mecanicii cuantice pentru a încerca să explice unele dintre aceste probleme și inconsecvențe din punct de vedere al mecanicii clasice (mai multe despre mecanica bohmică mai jos) pg Teologia Reconsiderată și valorile reprezentate de o realitate a spațiului și timpului care au fost trasate pentru noi în ultimii două mii de ani de către filozofi, matematicieni, oameni de știință și fizicieni precum Euclid, Minkowski, Descartes și Einstein, printre alții Ne gândim la lume ca la interacțiunea dintre corpuri și obiecte independente care acționează și reacționează unele la altele prin mijloacele forțelor externe Aceasta nu este doar o idee de fizică, aceste principii de bază ne sunt bătute în cap de la o vârstă fragedă și reprezintă paradigma intelectuală în care mâncăm, respirăm, dormim și interacționăm cu lumea și oamenii din jurul nostru Tărâmul cuantic, care este substratul realității în interiorul căruia "există" toate obiectele fizice, animate sau neînsuflețite, nu se comportă conform acelorași legi sau principii, totuși, este o lume necontinuă care se mișcă cu explozii de energie și discrete schimbări de stare, emitând constant energie, o lume foarte diferită de cea pe care o percepem și o conceptualizăm în mod normal în viața de zi cu zi Aceste explozii de energie, modificări ale stării cuantice, pot fi modelate și prezise matematic foarte precis din punct de vedere statistic, dar nu se supun modelelor comportamentale deterministe clasice și prezintă proprietăți ciudate, cum ar fi încâlcirea și incertitudinea Aceste idei revoluționare avansate de de Broglie, Max Planck, Schrodinger, Bohr și Einstein în prima jumătate a secolului al XX-lea au avut un impact profund asupra gândirii științifice, iar percepția noastră asupra realității în sine și importanța lor nu pot fi subestimate La un anumit nivel, a schimbat întregul mod în care gândim despre lume, cel puțin lumea subatomică, și a prezentat o serie întreagă de provocări teoretice care încă nu au fost rezolvate, sau pe deplin integrate, chiar și astăzi Teoria cuantică apoi, așa cum este exprimată cu Teorema lui Bell, principiul incertitudinii lui Heisenberg și această idee de încurcare, afirmă că există un nivel de interconexiune între sistemele disparate din punct de vedere fizic care sfidează cel puțin la un anumit nivel noțiunea mecanică clasică de localitate deterministă, indicând fie caracterul incomplet de Teoria Cuantică sau la cerința unui fel de modificare sau relaxare non-trivială a presupunerii realismului local care a stat la baza mecanicii clasice în ultimele câteva secole, dacă nu mai mult Cu alte cuvinte, implicațiile teoriei cuantice, o teorie care a fost dovedită în repetate rânduri și care are o putere predictivă foarte puternică (stohastic vorbind) și care stă la baza unei mari progrese tehnologice a erei moderne, este că mai există ceva la care se află lucrare care conectează starea particulelor sau a lucrurilor la scară subatomică pe care chiar și până astăzi ne străduim să le explicăm Einstein însuși se luptă cu această noțiune și cu implicațiile ei profunde, chiar și spre sfârșitul vieții sale în , când spune: Următoarea idee caracterizează independența relativă a obiectelor aflate la distanță unul de celălalt în spațiu, A și B: influența externă asupra lui A nu are influență directă asupra lui B; acesta este cunoscut sub numele de Principiul Acțiunii Locale, care este folosit în mod constant doar în teoria câmpului Dacă această axiomă ar fi complet abolită, ideea existenței sistemelor cvasi-închise și, prin urmare, postularea unor legi care pot fi verificate empiric în sensul acceptat, ar deveni imposibilă Nu există nicio îndoială cu privire la temeinicia matematicii din spatele mecanicii cuantice și există acum un corp foarte mare de dovezi experimentale care susțin predicțiile teoretice subiacente ale încurcăturii, precum și verificarea experimentală a teoremei lui Bell și a paradoxului EPR Ceea ce este ceva mai puțin clar Albert Einstein, Quantum Mechanics and Reality ("Quanten-Mechanik und Wirklichkeit", Dialectica : - , ) pg Teologia Reconsiderată cu toate acestea, și ceea ce poate aparține mai mult lumii metafizicii și filozofiei decât fizicii, este modul în care teoria cuantică trebuie interpretată ca o reprezentare a realității, având în vedere starea de lucruri pe care o introduce, sau poate mai bine spus ipotezele realismului local că pune sub semnul întrebării Ce ne spune teoria cuantică despre lumea în care trăim, care este ontologia ei de bază, indiferent de soliditatea puterii sale predictive? Aceasta este o întrebare cu care s-au luptat fizicienii, filozofii și chiar teologii, deoarece teoria a câștigat o largă acceptare și proeminență în comunitatea științifică începând cu anii pg Teologia Reconsiderată pg Teologia Reconsiderată Diviziunea Est-Vest cu privire la viziuni asupra lumii și moduri de gândire are în mod clar limite semnificative în utilitatea interpretativă, în ciuda proliferării și a utilizării pe scară largă în comunitatea academică și intelectuală, în special în Occident Acestea fiind spuse, este corect să spunem că "viziunea occidentală asupra lumii" este poate cel mai bine caracterizată prin reducționism și o concentrare aproape obsesivă asupra a ceea ce poate fi "cunoscut", care se bazează pe presupuneri fundamental materialiste și deterministe, adică ceea ce numim în filosofia modernă cercuri ca empirism, care, la rândul său, se bazează pe o credință fundamentală în supremația lumii fizice asupra lumii mentale sau teologice și se bazează în primul rând pe regulile logicii și rațiunii și cauzalității, ca principii ale modului în care este definită realitatea însăși Spre deosebire de Orient, se poate spune că vede lumea mult mai holistică sau, poate mai bine spus, are inerentă în ea o viziune mai cuprinzătoare și mai extinsă a realității ca manifestare a fenomenelor, care include domeniul psihologic din care pot fi înțelesuri mai profunde ale realității înțelese la fel de mult pe cât sunt de înțeles intelectual În timp ce orice definiție exclude anumite criterii care pot fi de valoare în domeniul discutat, această delimitare, definiție și distincție a viziunilor asupra lumii servesc la fel ca oricare alta în ceea ce privește trasarea liniilor dintre cele două capete ale spectrului intelectual, așa cum ar fi în mod modern gândire, o distincție care depășește în mod clar orice graniță geografică în acest punct, dar care totuși are implicații semnificative asupra modului în care "realitatea" este definită și percepută Acest contrast în modurile de gândire despre lumea din jurul nostru astăzi seamănă în multe privințe cu dezbaterile metafizice care au apărut între Platon și Aristotel în lumea elenă în secolul al IV-lea ВСЕ, care a oferit baza metafizică și intelectuală pentru dezvoltarea întregii filosofii elene pentru vreo mie de ani Pentru Platon, formele (eidos) sau ideile (ібёес;), erau elementele fundamentale ale realității Cu Aristotel, această soluție era inadecvată sau incompletă Pentru Aristotel, realitatea consta în primul rând din substanță, dar se sprijinea și pe noțiunea de formă, deși în contextul ontologiei lui Aristotel, forma a jucat un rol mult mai puțin semnificativ decât în cea a lui Platon În filosofia lui Aristotel, universul cunoscut consta din lucruri, sau mai exact ființe, care au fost definite în primul rând prin noțiunea de formă substanțială, o construcție hilomorfă în care ființa sau substanța (ousia) este un compus al materiei, precum și forma sa subiacentă Acesta a combinat-o cu o viziune destul de cuprinzătoare a cauzalității, care includea toate aspectele fizice, precum și cele mentale ale unui "lucru" care stau la baza "existenței sale", scopul fiind inclus ca una dintre componentele cauzalității Teoria existenței a lui Aristotel, ființa lui ca ființă, a evoluat în cele din urmă pentru a oferi baza intelectuală a determinismului cauzal care stă la baza Științei moderne (fizicii) așa cum o înțelegem astăzi Pentru Platon, formele, formele sau ideile, care s-au manifestat, i-au fost cerute chiar să producă și să definească ceea ce credem ca fiind "realitatea fizică", ca să spunem așa, erau ontologic superioare lucrurilor fizice înseși Aceste "lucruri" fizice nu ar putea exista, nu ar avea deloc definiție sau existență, fără formele subiacente care le-au făcut ceea ce sunt Aceasta este, în esență, teoria formelor a lui Platon, așa cum am ajuns să o înțelegem astăzi, așa cum este probabil cel mai bine ilustrat în povestea sa Alegoria peșterii în Republica, în care indivizii sunt înlănțuiți de podea într-o peșteră cu un foc groaznic în spatele lor nu pot vedea, greșind umbrele care sunt afișate pe peretele din fața lor, care sunt doar reflexii ale obiectelor care trec în spatele lor, dar în față Pentru o privire mai detaliată asupra concepțiilor epistemologice și cosmologice ale lui Platon și Aristotel, vezi Philosophy in Antiquity: The Greeks Editura Lambert Academic, De același autor Capitole despre Platon și respectiv Aristotel pg Teologia Reconsiderată a focului ca lucruri "reale", neavând cunoștințe despre adevărata realitate obiectivă până când și dacă nu sunt "eliberați" din robia lor și conduși pe pământ unde soarele domnește suprem și adevărata realitate fizică le este arătată în toată gloria ei Viziunea lui Aristotel a câștigat în cele din urmă desigur în Occident din perspectivă intelectuală, dar idealismul lui Platon persistă în cercurile intelectuale religioase, cu adevărat teologice și (unele) filozofice, juxtapuse cu principiile fundamentale, de exemplu, știința, fizica și biologia - pilonii moderni De știință Cu toate acestea, acum trăim într-o lume pătrunsă de sinteză și interacțiune Est/Vest și putem găsi multe dintre semnele distinctive ale acelei dezbateri antice prezente în comunitățile științifice, filozofice și religioase din întreaga lume de astăzi - de exemplu, creaționiștii versus evoluționiștii, unde Lentilele interpretative sunt aplicate mituri antice care în mod clar au fost create înainte ca orice noțiune de știință modernă să existe Chiar dacă din punct de vedere cultural, această diviziune Est-Vest poate să nu mai aibă nicio graniță geografică pe care să se bazeze, având în vedere modul în care comunitatea internațională în care trăim acum, ea reflectă totuși diviziunea dintre viziuni contrastante asupra lumii care pot fi vag aliniate cu cele "științifice" versus cele "științifice" Viziunea "spirituală" asupra lumii - adică lumile Științei și respectiv al Religiei Poate că o altă privire poate dezvălui că cele două abordări nu trebuie să fie în contrast una cu cealaltă și, dacă sunt integrate într-un întreg mai mare, pot fi privite ca două fețe ale aceleiași monede Dar ceea ce este ratat de cei mai mulți s-ar părea că nu există o viziune corectă sau greșită asupra lumii, ci de fapt că moneda are pur și simplu două fețe - vorbind destul de direct la cunoașterea mai profundă care poate sta în puterea cadrului intelectual Yîn-Yâng, integrarea și echilibrarea contrariilor, în cadrul cărora realitatea este privită, cel puțin în antichitate, în Orientul Îndepărtat O modalitate de a clasifica și de a distinge între viziunile asupra lumii occidentale și orientale, contrastându-le dintr-o perspectivă cosmologică și fizică a universului, este aceea a unei viziuni "închise" sau "legate" asupra realității fizice versus o viziune "deschisă", "ciclică" sau " realitatea bazată pe proces Primul punct de vedere este un semn distinctiv al mitologiei cosmologice occidentale și a continuat să fie un semn distinctiv al dezvoltării intelectuale occidentale de atunci Ea pătrunde în mare măsură în cercetarea filozofică occidentală și continuă să fie una dintre caracteristicile definitorii ale gândirii occidentale și astăzi Dezvoltarea științifică, de la prima sa metodă de cercetare filozofică de către grecii antici până la "Revoluția științifică" mai modernă și chiar până în epoca modernă "Cuantică" a privit lumea în primul rând printr-o lentilă mecanicistă și sistematică, o analiză și modelare a aceste sisteme "închise" și modul în care diferitele componente ale acestor sisteme bine definite, "legate" interacționează între ele și sunt descrise dintr-o perspectivă fenomenologică, adică obiectiv realistă Evoluțiile intelectuale occidentale în acest context pot fi privite la această căutare de înțelegere a caracteristicilor fundamentale și cele mai elementare ale materiei și ale lumii obiective și, la rândul lor, a relațiilor dintre aceste obiecte de percepție Teoria cuantică reprezintă totuși sfârșitul final al acestei linii de cercetare, granița finală pe care limitele acestui tip de viziune asupra lumii, această idee de sisteme "închise" ale realității obiective, pot fi definite fără aspectul cunoașterii, rolul observator, inclus în model în sine Această viziune asupra lumii, deși nu este greșită sau incorectă în niciun fel, este în primul rând fizică și obiectivă și se bazează în mare măsură pe legile și teoriile matematice care au fost "descoperite", care guvernează Se poate face o analogie liberă între diferitele viziuni ontologice ale lui Platon și Aristotel și daoiștii (Daojiă) și confucianiștii (Rujiă) din China antică, unde daoiștii în multe privințe se aliniază la idealismul lui Platon, în timp ce confucianiștii, deși nu în mod direct negând existența idealurilor (al căror suprem este Dao-ul însuși, corespunzând în multe privințe binelui platonic), apelează la obiceiuri, ritualuri și cultul ancestral ca prevestitor al ceea ce este drept Poate că s-ar putea clasifica cel mai bine drept "realişti" pentru a se opune idealismului taoist, mai degrabă decât înclinaţiei mai materialiste a lui Aristotel pg Teologia Reconsiderată comportamentul acestor "lucruri" Toate aceste lucruri fiind capabile de descriere obiectivă și ale căror stări sunt în cele din urmă definite de una sau mai multe proprietăți fizice și măsurabile Lucruri despre care se poate spune că există în cadrul sistemului în cauză - fie că este un set de date atomice în contextul unui experiment cuantic sau un set de obiecte interplanetare sau galactice care sunt privite în contextul "cunoscutului" sau "vizibilului" universul în ansamblu - sunt în cele din urmă definite și "legate" de legile matematice subiacente, precum și de calitățile sau caracteristicile măsurabile pe care aceste legi sunt concepute să le dea De fapt, granițele întregului sistem în sine, așa cum sunt definite dintr-o viziune "occidentală" asupra lumii, sunt ceea ce numim "Univers" sau "Cosmos" Această noțiune este definită ca fiecare "lucru" care a existat sau va exista în această concepție fizică și obiectivă a realității încă de la începutul "timpului" Timpul însuși, ceea ce grecii au numit Chronos, este creat ca parte a ordinii universale cosmologice, ca parte a creației universului însuși Timpul și Cosmosul (kosmos) sunt de fapt co-eterne și coexistente În timp ce ne amânăm la toate progresele științei moderne care indică o singură "singularitate" masivă care a avut loc acum aproximativ , miliarde de ani Acesta este evenimentul creației universale la care ne referim ca Teoria Big Bang, care marchează evenimentul primordial după care orice studiu fizic cosmologic și teoretic este preocupat și reprezintă începutul nu doar al "timpului" însuși, ci și al creării fizicului legi care guvernează universul "nostru" Însăși rădăcinile acestor granițe de spațiu și timp și cosmosul însuși pot fi găsite în vechile narațiuni mitologice ale predecesorilor noștri din Occident, indiferent dacă acordăm credit strămoșilor noștri intelectuali sau nu De fapt, a gândi dincolo de aceste limite, înainte de marele eveniment de singularitate din care a apărut universul nostru, sau chiar a privi dincolo de universul cunoscut (cu adevărat "vizibil") nu este considerat nici măcar un act de studiu imaginabil din perspectivă fizică sau științifică Odată ce cineva părăsește aceste limite, de fapt, ei au părăsit granițele științei (occidentale) însăși și au intrat în domeniul speculației sau cercetării filozofice, adică teorii sau idei netestabile sau verificabile empiric care furnizează "limitele" Științei în sine Cu toate acestea, perspectiva din Est - așa cum este văzută prin ochii Vedantei, budismului și filosofiei chineze, de exemplu - poate fi caracterizată ca "ciclică", "orientată pe proces" sau "deschisă" Deschis în sensul că universul în sine nu este considerat a avea un început în sine, ci se crede că există veșnic și se manifestă întotdeauna și pentru totdeauna ca un eveniment "experiențial" care nu este definit pur și simplu prin definiția obiectelor fizice care există în timp și spațiu, dar este o desfășurare constantă a "experienței" la care participă ființele cognitive și, în cele din urmă, oferă baza oricărei înțelegeri a "ea" - ea fiind "realitate" Această caracteristică distinctivă a Orientului este evidentă în credința hindusă în ciclurile sau "Epocile", sau Yugas, ale timpului care definește viziunea cosmologică asupra lumii a hindușilor (și a fost încorporată și în mitul greco-roman timpuriu, de fapt) și se reflectă -dintr-o perspectivă antropomorfă și mitică - de inspirația și espirația lui Brahman În "Est", speculațiile despre ordinea universală a lucrurilor și locul nostru în ea sunt privite în acest context ciclic sau "nelegat", nu într-o graniță fizică stabilită în timp sau spațiu în sine Acesta este motivul pentru care încercările de a clasifica miturile antice ale chinezilor aproape sfidează definiția dintr-o perspectivă intelectuală occidentală The Conform teoriilor cosmologice moderne, adică Teoria Big Bang, universul fizic a luat ființă în urmă cu aproximativ , miliarde de ani într-o explozie masivă care nu numai că a creat totul în universul fizic, ci și spațiu-timpul însuși și a oferit baza pentru legile fizice care guvernează respectivul univers Pentru detalii despre teoriile care stau la baza și calculele rezultate, consultați colaboratorii Wikipedia, "Big Bang", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] pg Teologia Reconsiderată ideea de "Cosmos", de fapt, așa cum este definită de granițele spațiului și timpului în care universul fizic în care trăim a fost "creat" și în cele din urmă va fi "distrus", nu există Viziunea lor, reflectată în mod predominant în Yîjîng, este una a unui proces continuu de devenire și schimbare în cadrul căruia orice fel de semnificație, adică care include și sintetizează în mod fundamental nu doar "persoana" care caută acest sens, ci și sensul de bază context socio-politic în care acest individ "coexistă" Aspectul fizic al universului nu este și efectiv nu poate fi distins de "ființa" care participă la procesul continuu de schimbare și devenire care se desfășoară în mod constant Aceasta este ceea ce înțelegem prin o viziune asupra lumii "deschisă" sau, în esență, "nelegată" Pentru a găsi această sursă a acestei vederi "închise" asupra Occidentului, această aproape obsesie de a sparge lucrurile și de a foraj din ce în ce mai mult în componentele constitutive ale unui lucru până când, odată, literalmente, nu mai poate merge mai departe, trebuie să ne întoarcem la începutul dezvoltării gândirii și limbajului în Occident Vechilor greci care au pus bazele intelectuale - lingvistice, metafizice și de altă natură - pe care le-am moștenit în Occident prin limbă și cultură de-a lungul veacurilor Se poate privi la începutul acestei viziuni sistemice "legate" și "închise" asupra lumii ca având rădăcinile în filosofia pitagoreică, o filozofie care, așa cum o înțelegem noi, se bazează pe armonia și coexistența eternă a numerelor și relația lor cu unul pe altul, formând temeiul de bază al întregii existențe Din tradiția pitagoreică, așa cum o înțelegem noi, a fost fondată fascinația lui Platon pentru geometrie - așa cum se reflectă cel mai ușor în, probabil, cele mai durabile și mai influente dialoguri ale lui Timaeus Pentru a înțelege cu adevărat contextul, sursa și originile gândirii occidentale, trebuie desigur să ne întoarcem la dezvoltarea filozofică greacă clasică, de la care se bazează definiția noastră a filosofiei în Occident, trebuie să înțelegem mai întâi contextul intelectual (și socio-politic) din care au apărut acești gânditori influenți mari și de durată și cum și de ce această tranziție de la poezia mitică și cultul divin ca sursă primară de cunoaștere devine retrogradată și subordonată filosofiei, termen inventat pentru prima dată de Pitagora, de fapt, conform tradiției istorice Prin filozofie aici, folosim din nou o definiție în primul rând occidentală, care este definită aproape recursiv ca urmărirea pur rațională și intelectuală a cunoașterii în sine, așa cum se reflectă în tradiția filozofică clasică în cadrul căreia au evoluat aceste dezvoltări intelectuale Filosofia în acest context poate fi, de asemenea, definită mai specific și literal fiind, luând în considerare sensul cuvântului însuși în greacă din care derivă, adică "dragostea" sau "studiul" "cunoașterii" sau "înțelepciunii", adică sophia În timp ce tradiția intelectuală și academică a împărțit în mod obișnuit dezvoltarea filozofică și teologică în ramuri "occidentale" și "estice", unii savanți au contestat această distincție clasică, în special în ultimele decenii, deoarece dovezile lingvistice, genetice și arheologice au indicat o mai mare măsură evoluție complexă și împletită care a avut loc în subcontinentul Mediteranei, Orientul Apropiat și Indian în antichitatea clasică În această regiune, începând cu a doua parte a mileniului al IV-lea î Hr , găsim dovezi pentru cea mai mare invenție din istoria omenirii - și anume scrisul În acest moment al istoriei omenirii găsim nu numai începuturile scriptului hieroglific în Africa de Nord (Egipt) din această perioadă, ci și introducerea scriptului cuneiform în Orientul Apropiat (Mesopotamia) Ambii Pentru o privire mai detaliată asupra filozofiei pitagoreice, consultați https://snowconenyc com/ / / /pythagorean-theology-truth-in-numbers/ Filosofie din cele două cuvinte rădăcină grecească pentru "dragoste", adică philo, și "înțelepciune" sau sophia, ultimul termen fiind același cuvânt rădăcină care a fost folosit pentru a descrie "Sofiștii", un grup de profesori din antichitatea greacă clasică care Platon, în special, s-a străduit să se distingă de el pg Teologia Reconsiderată sistemele au început fără îndoială ca pictograme și logograme, simboluri care reprezentau gânduri sau idei abstracte, dar fiecare a evoluat în cele din urmă în sisteme de scriere mai complexe care conțineau ceea ce lingviștii numesc morfeme, grafeme și foneme, în esență unități mai mici de semnificație care au ajuns să reprezinte sunete și cuvinte alături de simboluri și idei Această dezvoltare este, mai mult decât oricare alta, cea care a inaugurat era evoluției umane care este caracterizată de gândirea abstractă avansată, o invenție care, probabil, a fost necesară nu numai pentru a susține civilizația avansată în culturile respective în cadrul cărora a evoluat, ci și în același timp, a susținut și a susținut evoluțiile menționate Căci, pe măsură ce găsim dovezi pentru aceste diverse sisteme de scriere și au devenit mai răspândite și răspândite, civilizațiile care au folosit această invenție în același timp au devenit mai urbanizate și specializate, permițând și susținând înființarea unei clase "preoți" sau "erudiți" indivizi care au format în cele din urmă baza socială și intelectuală nu doar pentru comerț și comerț, ci în cele din urmă și baza pentru toată dezvoltarea teo-filozofică, chiar dacă nu găsim adevărate lucrări "filosofice" din aceste regiuni până în primul mileniu î Hr sau asa de Necesitatea este într-adevăr mama invenției și scrisul nu face cu siguranță o excepție de la această regulă universală Aceste sisteme de scriere au trebuit să se adapteze și să evolueze pentru a susține nu doar troc și comerț (matematică de bază), ci și contracte și acorduri între indivizi și state, precum și - și aceasta este probabil o dezvoltare ulterioară (mileniul III și II î Hr ) pentru a codifica și capturați diferite ritualuri și ceremonii care au fost stabilite pentru a-i liniști pe zei, un fenomen cultural și teologic comun pe care îl găsim de fapt în toată Eurasia în antichitate [Heroglife egiptene asociate cu gropile (Texte piramidale), tăblițe cuneiforme cu diverse mituri și povești ale zeilor (Enuma Elis), instrumente și simboluri de divinație dezvoltate de chinezii antici (Zhou Yl), Vedele indo-ariene și literatura indo-iraniană Avesta etc ] O altă caracteristică de bază a acestor sisteme de scriere antice este că, având în vedere că multe limbi diferite erau vorbite chiar și în regiunile geografice specifice (Orientul Apropiat/Persia, Africa de Nord și Egipt, China antică etc ), aceste sisteme de scriere au trebuit să evolueze spre acceptă și toate aceste limbi diferite (vorbite) Această caracteristică, această cerință așa cum ar fi, este cea care a determinat, în mare măsură, evoluția acestor prime sisteme arhaice de scriere hieroglifice și pictograme în forma lor alfabetică mai modernă De exemplu, avem dovezi că cuneiformul în special a fost adaptat pentru a susține o mare varietate de limbi antice din Orientul Mijlociu și Apropiat, cum ar fi akkadian, elamit, hitit și hurrian, printre altele, limbi atât din ramura afroasiatică a arborelui lingvistic, cât și precum şi limbi din ramura indo-europeană Cu scrierea cuneiformă găsim atunci - prin intermediul sistemului său de scriere descendent direct, denumit alfabetul fenician pentru care găsim dovezi în prima jumătate a primului mileniu î Hr - ceea ce este considerat în mod obișnuit a fi sistemul de scriere părinte al aproape tuturor sistemele alfabetice de scriere din antichitate care au fost folosite nu numai în întreaga Mediterană, ci și în Orientul Mijlociu și Apropiat, precum și în subcontinentul indian Căci alfabetul fenician este considerat a fi nu numai sistemul părinte al alfabetului antic grecesc (și, la rândul său, latinul, desigur, care a evoluat dintr-o formă a alfabetului grecesc), ci și cel antic În Egipt, sistemul de scriere hieroglific a evoluat în primul rând mână în mână cu diferite forme ale limbii egiptene, limbi care sunt plasate în familia de limbi afroasiatice Din hieroglifele antice s-au dezvoltat diverse forme de scriere, hieratica fiind cea mai influentă care a fost asociată de greci cu clasa de preoți care foloseau scrierea (deriva din sintagma greacă (folosită mai întâi de Clement al Alexandriei) grammata hieratika, literalmente " scriere preoțească" [De aici și conotația cuvântului hieratic ca însemnând "a sau legat de persoane sau oficii sacre" A se vedea contribuitorii Wikipedia, "Hieratic", Wikipedia, The Free Encyclopedia, septembrie , : UTC, [accesat septembrie ] pg Teologia Reconsiderată Alfabetul aramaic din care se crede că a derivat alfabetul ebraic antic, Pahlavi, care este scrierea folosită pentru a scrie multe dintre limbile antice iraniene și persane (de exemplu, Avesta), și chiar diferitele forme ale alfabetului BrăhmT pe care le găsim în uz în toată Asia de Sud și Centrală, în ultima parte a primului mileniu î e n , care, în diferitele sale forme descendente, este scrierea folosită pentru transcrierea literaturii vedice sanscrite antice Așadar, din nou în Occident, care include în acest context subcontinentul indian despre care am arătat că reflectă mentalitatea teo-filozofică "indo-europeană" mai mult sau mai puțin, putem urmări efectiv progresul în istoria scrisă a acestei tranziții de la mai mult arhaic și pre -forme istorice de cult divin, adică mythos, la practica și disciplina filozofiei ca artă practică pe care se sprijină fundamentele raționale ale eticii, moralității și binelui comun, adică Logos-ul În lumea elenă, care este ceea ce istoricii și academicienii moderni privesc ca elemente de bază ale gândirii "occidentale", această tranziție are loc în prima jumătate a primului mileniu î Hr de pe vremea lui Homer și Hesiod, prin evoluțiile lui așa-numiții "presocratici" (după cum le înțelegem opiniile în primul rând prin fragmente de la autorii și interpreții de mai târziu ai credințelor lor) și în cele din urmă la lucrările lui Platon și Aristotel care formează baza filozofiei elene în toate formele ei Atunci, având în vedere acest context istoric și evolutiv, putem vedea cum tradiția filozofică elenă a ajuns să fie atât de reprezentativă pentru gândirea "occidentală", una care se caracterizează prin studiul și analiza realității ca o serie de sisteme legate sau închise în timp și spațiu și unul care chiar și Dumnezeu însuși este văzut ca legat în cadrul respectivului cadru intelectual El este Creatorul Înainte de creație, Dumnezeu însuși nu există de fapt Acest cadru intelectual este cel care nu numai că conduce în cele din urmă la stabilirea Științei în epoca modernă, ci și unul care oferă bazele raționale pentru teologie, adică religia, precum și - atât Părinții Bisericii Creștine timpurii, cât și cei timpurii Filosofii islamici/arabi (falșafa), toți au făcut apel la filozofia elenă într-o formă sau alta pentru a oferi o bază rațională pentru opiniile lor teologice Abia după revoluția științifică, aproximativ de ani mai târziu, gândirea intelectuală se eliberează de dogmele religioase și, în timp ce principiile de bază stabilite de grecii antici care au stabilit adevărul narațiunii biblice au fost în cea mai mare parte complet abandonate, cel puțin din din perspectiva fizicii, filozofii de mai târziu și primii oameni de știință au rămas totuși convinși de fundamentul geometric subiacent al universului ca expresie supremă a lui Dumnezeu Niciunul dintre acești mari gânditori nu a fost ateu în vreun sens al cuvântului și, deși este posibil să fi respins cele mai multe, dacă nu toate principiile de bază ale Bisericii, în special cu privire la mitologia creației așa cum este prezentată în Geneza (cel puțin dintr-un punct de vedere literal) ), încă a păstrat credința fermă că matematica și, la rândul lor, geometria, reprezintă cea mai bună și cea mai bună expresie a divinului în lumea materială Descendența directă a grafiei BrăhmT din alfabetul fenician este contestată de mulți savanți, dar asemănările abundă totuși, iar perioada de timp a începutului său corespunde foarte clar cu ceea ce știm despre răspândirea culturii din Orientul Apropiat în subcontinentul indian de către diferitele asiriene și apoi imperiile persane care au dominat Orientul Apropiat și subcontinentul indian partea lumii la sfârșitul mileniului II î e n până la mijlocul primului mileniu î e n , făcând cel puțin o relație foarte strânsă, dacă nu chiar o relație descendentă cu totul directă, probabil Pentru detalii, consultați contribuitorii Wikipedia, "Scriptul BrăhmT", Wikipedia, The Free Encyclopedia, noiembrie , : UTC, [accesat noiembrie ] Părinții Bisericii Creștine timpurii s-au uitat la Timeul lui Platon poate mai mult decât orice altă lucrare filosofică elenă antică pentru fundamentele intelectuale și raționale ale mitologiei creației lor pe care le vedem în Vechiul Testament, o lucrare pe care, desigur, creștinii au adoptat-o cu toată inima drept a lor De exemplu, găsim în lucrările existente ale lui Filon Iudeu, Clement din Alexandria, Origen și Sfântul Augustin diverse încercări de a construi și raționaliza doctrina teologică "iudeo-creștină" peste sistemele intelectuale filozofice fundamentale elene care au venit înaintea lor pg Teologia Reconsiderată Chiar și până la filozofii din epoca iluminismului, matematica și geometria au fost elementele de bază ale universului din care lumea noastră naturală poate fi înțeleasă Newton și-a bazat cele trei mari legi ale mișcării, care stau la baza mecanicii clasice și astăzi, pe geometria euclidiană care a descris spațiul fizic în termeni de coordonate spațiale pe un plan tridimensional, precum și mișcarea lor în timp printr-o nouă metodă de matematică numită calcul, care facilitează calculul vitezei de schimbare a obiectelor și panta curbelor respective în spațiul tridimensional euclidian (calcul diferențial) precum și calculul ariilor de sub și dintre aceste curburi (calcul integral) Folosind aceste instrumente, împreună cu legea sa universală a gravitației, Newton a reușit să prezică cu mai multă precizie orbitele planetelor din jurul Soarelui - așa cum a prezentat-o pentru prima dată de Copernic - precum și să stabilească temeiul matematic ferm și, desigur, geometric fundamental pentru Fizică care se predă și astăzi în școli Acest sistem pe care l-a creat, care s-a bazat pe cele trei legi ale mișcării care descriau interacțiunea dintre obiectele din spațiul geometric euclidian, au fost pietrele de temelie ale fizicii până în secolul al XX-lea, când Einstein a răsturnat Fizica cu Teoria relativității Relativitatea, așa cum a "descoperit-o" Einstein, se extinde asupra noțiunii tridimensionale de spațiu prezentată mai întâi de Euclid și folosită de Newton și a stabilit o nouă țesătură geometrică a realității bazată pe noțiunea de spațiu-timp curbat, integrând pe deplin gravitația în cadrul geometric (ca îndoirea sau curbura spațiului-timp), mai degrabă decât a fi descrisă ca o "forță" externă care acționează asupra obiectelor în spațiu și timp, așa cum a făcut Newton Lui Einstein i s-a cerut să creeze - sau poate mai bine spus "împrumut" - un cadru geometric nou și mai complex în care să poată fi descrise țesătura spațiu-timpului, curbura subiacentă, precum și obiectele care se mișcă în el În cadrul Relativității Generale se obține faimoasa sa echivalență a masei și energiei (E = mc ), unde întregul sistem este legat de limita constantă a vitezei luminii și este constrâns în mod fundamental de aceasta, indiferent de observatorul cadrul de referinţă este Nici mecanica cuantică nu face excepție În ciuda teoriei care pune sub semnul întrebării înțelegerea noastră de bază a ceea ce este cu adevărat un "obiect" și cum poate fi definit independent de "mediul său", punând sub semnul întrebării concepția noastră de bază despre realitatea obiectivă în sine, un nou cadru geometric trebuia să poate fi stabilită pentru a descrie mișcarea acestor așa-numite obiecte, sau "particule", la scară subatomică, adică spațiul Hilbert, o generalizare a spațiului euclidian care extinde algebra vectorială și calculul pentru a susține orice număr (un număr infinit de fapt) de dimensiuni "spațiale" Dar, desigur, geometria de bază a mecanicii cuantice, în ciuda puterii sale predictive, vine cu unele certitudini matematice foarte intrigante și "misterioase" care pun sub semnul întrebării unele dintre principiile fundamentale ale mecanicii clasice, în principal noțiunea de localitate în legătură cu aceasta fenomene obiective Lăsând deoparte inconsecvențele fundamentale și întrebările filozofice pe care mecanica cuantică le pune în fața ipotezelor și credințelor care stau la baza mecanicii clasice (în special în ceea ce privește noțiunile de determinism obiectiv cauzal și realism obiectiv și localitatea principală a acestuia), indiferent de ambele modele "fizice" sunt înțelese și descrise în contextul unor cadre și sisteme intelectuale legate și închise Cu alte cuvinte, fiecare model de realitate - atât Mecanica Newtoniană, cât și verișoara sa mai abstractă care include noțiunea de gravitație, adică Relativitatea Generală, precum și Teoria Cuantică - descrie realitatea ca un sistem fizic care include obiecte, lucruri, care interacționează cu unul pe altul și există și sunt descriptibile Matematica folosită pentru a susține relativitatea generală se încadrează la rubrica de geometrie diferențială În acest cadru, Einstein a folosit tensorii de curbură Riemann, în special o varietate Lorentzian cu dimensiuni de semnătură ( , ) sau echivalent ( , ) pentru a modela mișcarea obiectelor într-un continuum spațiu-timp pg Teologia Reconsiderată în anumite stări fizice cuantificabile și măsurabile în momente specifice din continuum-ul spațiu-timp În plus, aceste modele au puterea de a prezice comportamentul sau stările viitoare ale acestor diverse lucruri sau obiecte folosind diverse modele și ecuații geometrice sofisticate care, în totalitate, cu variabile de pornire cunoscute, cum ar fi poziția, impulsul/viteza, masa etc , poate prezice mișcarea acestor obiecte prin spațiul geometric euclidian în care se spune că aceste obiecte există, prin utilizarea unor calcule și ecuații matematice sofisticate care funcționează pe aceste structuri geometrice complexe care se presupune că "reprezintă" realitatea și produc rezultate în interiorul acestora Aceasta este în esență puterea științei moderne, capacitatea de a prezice stări viitoare ale fenomenelor având în vedere un set de variabile de pornire, toate măsurate și cuantificate în contextul unui observator Totuși, ceea ce se pierde în toată această putere și matematică complexă este că totul se bazează pe un set foarte specific de presupuneri și principii privind realitatea însăși, adică matematica și teoriile aferente leagă definiția realității - ceea ce în cercurile filozofice ei numesc ontologie Acesta este motivul acum îndoielii că multe dintre cele mai mari minți ale secolului al XX-lea, care au înțeles teoria cuantică mai bine decât oricare dintre noi, au refuzat să intre în orice interpolare metafizică a teoriei în sine, nu doar pe baze filozofice, ci și pe baze matematice - pe scurt punând sub semnul întrebării capacitatea matematicii și, bineînțeles, a geometriei de care este legată intrinsec, de a oferi un sens realității dintr-o perspectivă filozofică și metafizică Aceasta este natura fizicii așa cum este astăzi, atât atunci când este studiată la scară mare, așa cum este guvernată de legile relativității generale "descoperite" de Einstein, cât și mecanica cuantică, așa cum sunt prezentate și articulate de oameni ca Bohr, Heisenberg, Schrodinger, de Broglie și alții în secolul al XX-lea Cu toate acestea, această credință nemuritoare și nesfârșită că lumea naturală este cel mai bine înțeleasă prin prisma legilor și formulelor matematice care guvernează diferitele stări și relații ale lumii "fizice", pe măsură ce se deplasează printr-un continuum geometric descris și formulat în mod specific, realitatea de fapt ca am definit-o, este o credință împărtășită și promulgată mai întâi de filosofii antici din Marea Mediterană, începând cu Democrit, Pitagora, Platon și Aristotel, printre alții, și a continuat în secolul XXI Problema vine atunci când, ca să împrumutăm o frază de la Robert Pirsig, confundăm harta cu teritoriul pg Teologia Reconsiderată Dacă cineva crede în puterea matematicii de a descrie universul, ca limbajul lui Dumnezeu, ca să spunem așa, o noțiune care stă la baza întregii fizice în epoca post-iluminism, așa cum se reflectă în cei doi piloni ai fizicii moderne, și anume teoria relativității și teoria cuantică , dintre care fiecare s-a dovedit a avea o putere predictivă extraordinar de puternică pentru explicarea fenomenelor de măsurare la nivel macrocosmic și, respectiv, microcosmic (subatomic) al "lumii fizice", cineva este forțat să-și schimbe radical perspectiva și definiția fundamentală a, "realitate" Aceasta nu este o concluzie filozofică sau, de altfel, una teologică Aceasta este o concluzie deductivă rațional la care trebuie să ajungă oricine care înțelege fizica modernă dacă urmează matematica Cele două teorii sunt fundamental incompatibile în sensul că se bazează pe presupuneri fundamental incompatibile care s-au dovedit a fi adevărate din punct de vedere matematic și au fost din nou verificate empiric Majoritatea fizicienilor se concentrează asupra problemei Ei spun că matematica este un instrument pentru a prezice comportamentul fenomenelor măsurabile în domeniile lor respective și că orice interpretare a ceea ce "înseamnă" sau "spune" matematica despre natura realității este o problemă pentru filozofii științei și, de fapt, în afara domeniului "științei" pure Totuși, autorul contestă acest tip de interpretare, deși este punctul de vedere "standard" și "ortodox" oferit de fizicieni și, cu siguranță, este punctul de vedere oferit de aproape toate manualele majore de fizică care sunt folosite pentru a-i învăța pe toți studenții moderni despre știință în Occident Această concluzie, pe care autorul o consideră inevitabilă, forțează, la rândul său, o extindere și o redefinire a cunoașterii în sine, una care este de obicei limitată și echivalentă cu concluziile care sunt trase de Știință, dar pe care știința însăși ne obligă să o reconsiderăm, așa cum este ilustrat de orice înțelegere de bază a teoriei cuantice, precum și a teoriei relativității, să includă și să integreze "observatorul", precum și "observatul" într-un fel de model coerent și coerent Indiferent de modelul pe care se alege să adopte, acesta trebuie să stea "deasupra", ontologic vorbind, orice definiție care poate fi oferită de Fizică sau Știință așa cum este înțeleasă astăzi și trebuie să încorporeze un tip de sistem intelectual metafizic, înapoi la începutul cu adevărat a ceea ce Aristotel a numit prima filozofie, adică metafizica, ca domeniul specific care trebuie explorat și construit logic și rațional pentru a încorpora aceste descoperiri științifice în înțelegerea noastră a realității Dintr-o perspectivă matematică pură, ceea ce ne spune Teoria Cuantică este că există un fel de principiu de bază de interconectare care explică comportamentul și relația complexă a acestor "particule" subatomice așa cum am ajuns să le înțelegem Deși ar fi convenabil să clasificați și să definim aceste proprietăți și principii strânge ale tărâmului subatomic ca rezultat al unui tip de "forță", adică un fel de câmp care interacționează între două "lucruri" sau "obiecte" și rezultate separate și distincte într-un fel de fenomene de măsurare corelativă care pot fi descrise printr-un fel de ecuație matematică care relaționează "obiectele" în cauză, orice și toate încercările de a descrie comportamentul lumii subatomice într-un astfel de mod au ocolit, din păcate, complet unele dintre cele mai strălucitoare minți în fizică de aproximativ de ani Aceasta a fost, de fapt, forța motrice a majorității lucrării lui Einstein în ultima parte a carierei sale și una pe care în cele din urmă nu a putut să o rezolve Este forța motrice intelectuală (fără joc de cuvinte) care stă la baza concluziilor trase în faimoasa lucrare EPR, care a criticat teoria cuantică ca fiind "incompletă" și a postulat potențiala existență a așa-ziselor variabile ascunse, care ar reduce teoretic decalajul dintre teoria cuantică și Relativitatea, a cărei existență a fost deși complet exclusă matematic vorbind de teorema lui Bell, care tratează în mod explicit potențiala existență a variabilelor ascunse Poate singura excepție este mecanica bohmică, pg Teologia Reconsiderată alias teoria de Broglie-Bohm sau pur și simplu teoria undei pilot (mai multe mai jos), care este discutabilă cea mai bună, dacă nu singura, teorie coerentă a variabilelor ascunse care este, de asemenea, complet deterministă, care a fost prezentată de când teoria cuantică a devenit acceptată pe scară largă și verificat empiric încă de la mijlocul secolului al XX-lea sau cam așa, de la apariția erei cuantice Lăsând deoparte mecanica bohmică (o teorie care nu a fost acceptată pe scară largă de fizica modernă dintr-o varietate de motive și este foarte dificil de înțeles de către profan sau non-fizician și, probabil, încalcă principiul briciului lui Ockham și cu siguranță nu este predată în școli și mediul academic în cea mai mare parte), noțiunea și definiția noastră de realitate trebuie de fapt să se adapteze și să evolueze pentru a susține evoluțiile Științei moderne, adică Fizicii, care explică comportamentul fenomenelor macrocosmice, dar și fenomenelor subatomice, acestea din urmă expun desigur Paradoxal, atât comportamentul ondulatoriu, cât și cel al particulelor și, în același timp, s-a demonstrat că prezintă proprietăți ciudate, cum ar fi încâlcirea Urmând acest raționament până la concluzia sa logică, dacă noi, ca ființe umane (și toate animalele sau obiectele fizice, de altfel, întreaga lume "însuflețită" și "neînsuflețită"), ambii subzistăm și constam din aceste particule elementare care prezintă aceste " proprietăți neclasice", trebuie de fapt să ne extindem noțiunea de "realitate" însăși pentru a încorpora aceste caracteristici care s-au dovedit a fi adevărate "științific" Autorul respinge poziția "matematica este doar pentru măsurare și predictibilitate" ca un polițist intelectual care nu poate evita problema, deși dificilă, de a oferi o soluție la întrebarea ce înseamnă totul O soluție care trebuie, prin definiție, să pătrundă în lumea metafizicii la un nivel sau altul De aici motivul, fără îndoială, că fizicienii sunt reticenți să pătrundă în aceste ape Și aici se află una dintre problemele de bază pe care această lucrare încearcă să le abordeze cu adevărat, că raționalul de bază pentru poziția "doar matematica", că este o problemă pentru filozofii științei și nu o problemă pentru fizică ca disciplină academică trebuie revizuită Nu numai că trebuie să venim cu o nouă definiție a "realității", dar trebuie să ne reformulam abordarea și definiția cunoașterii în sine, care trebuie să încorporeze ceea ce înțelegem ca fiind substratul de bază al existenței, așa cum este caracterizat de caracteristicile și proprietățile teoriei cuantice, precum și ale relativității prin încorporarea și integrarea observatorului și a fenomenelor observabile într-un model mai holistic, sau cel puțin în prezentarea unor modele alternative care să satisfacă această cerință de bază De aici eseurile și subiectul ultimei părți a acestei lucrări care tratează ontologia Odată făcut acest lucru, și din nou autorul susține că, de fapt, trebuie făcut dacă dorim să avansăm cunoștințele și să continuăm să evoluăm, cel puțin intelectual vorbind, ca specie, trebuie să ne confruntăm în cele din urmă cu ceea ce oricare dintre aceste modele alternative de realitate care încorporează și sintetizează noțiunile de observator și fenomene observabile, dar și substratul existenței în cadrul căruia se desfășoară continuu acest act de percepție, trebuie să ne uităm apoi la ce, dacă se pot trage concluzii, cu privire la sensul vieții, la sensul existenței, scopul ei final, la ce ne referim după Aristotel ca teleologie și modul în care noi, ca indivizi, ar trebui să încorporăm aceste concluzii în viața noastră de zi cu zi în Briciul lui Ockham, sau lexparsimoniae în latină însemnând "legea parcimoniei", este un principiu prezentat inițial de teologul, filozoful și logicianul din secolul al XIV-lea William of Ockham (c - ), și afirmă că, printre ipotezele concurente, cea cu ar trebui selectate cele mai puține ipoteze și în cele mai multe, dacă nu în toate cazurile, reprezintă soluția "cea mai bună" sau "optimă" Briciul lui Ockham a fost o forță călăuzitoare pentru progresul teoretic științific în mare parte din Epoca Iluminismului și rămâne un principiu persistent și călăuzitor de analiză științifică teoretică și de anchetă filozofică și metafizică, până în prezent Vezi colaboratorii Wikipedia, "Razorul lui Ockham", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] Nu toți fizicienii se încadrează, desigur, în această categorie și unii au oferit diverse perspective metafizice de-a lungul anilor, Bohm și chiar într-o anumită măsură Einstein și Bohr reprezentând unele dintre cele mai proeminente exemple, dar viziunea generală, deși prejudiciabilă, încă pentru cei mai mulți parte este adevărată și se reflectă în disciplina Fizică așa cum este predată în Occident, care reprezintă "ortodoxia intelectuală", dacă putem folosi acest termen în acest context pg Teologia Reconsiderată Era cuantică care este dominată intelectual, în special în Occident, de realismul obiectiv, un produs secundar oarecum neintenționat al Revoluției Științifice care a oferit platforma intelectuală pentru Fizica secolului XX, adică Teoria Relativității și Teoria Cuantică Sau, alternativ, dacă adoptăm o poziție materialistă și privim domeniul fizicii așa cum îl înțelegem astăzi ca pur și simplu furnizarea de instrumente matematice pentru a conduce inovația și a face viața "mai ușoară" sau mai "eficientă", cel puțin vom fi "conștient" adoptarea unor astfel de poziții în loc să le fie bătute de către profesori și educatori pentru aproape toată viața noastră timpurie Așadar, acesta este motivul pentru a oferi aceste teorii alternative, mai cuprinzătoare ale realității, pentru a ne adânci înapoi în prima filozofie, adică în metafizică, și pentru a concluziona - la fel cum a făcut Aristotel cu aproximativ de ani în urmă - că metafizica trebuie înțeleasă și acoperită pe larg, înainte de studiind fizica, sau ceea ce el și comunitatea intelectuală și academică au numit filozofie naturală până de curând, de fapt Iar implicațiile acestei inversări, sau într-adevăr inversă, a domeniilor de studiu pe care le descriem și le oferim aici raționamentul au implicații vaste și cuprinzătoare nu doar pentru Fizică și Filosofie, Filosofia în acest sens fiind definită destul de larg, ci și pe viziunea și definiția noastră a cunoașterii în sine Pentru că, odată ce facem această determinare, odată ce ajungem la această concluzie, întreaga definiție și disciplină a ceea ce numim "investigație științifică" trebuie apoi extinsă pentru a include metafizica și, la rândul ei, - la bine sau la rău - teologia Tocmai aceasta este concluzia la care a ajuns Aristotel când a încercat să definească și să descrie cunoașterea, sau ceea ce se poate spune că este "cunoscut", așa cum o reflectă ceea ce el a numit episteme, adică epistemologie, care ne-a fost transmisă prin traducere ca Știință Cu alte cuvinte, faptul că fizicienii refuză, în cea mai mare parte, să ofere răspunsuri pentru noi ca societate în ansamblu cu privire la ceea ce înseamnă pilonii de bază ai fizicii așa cum îi înțelegem în epoca modernă sau cum ar trebui interpretați în ceea ce privește noțiunea noastră de realitate, din nou ceea ce ne referim ca teleologie, nu face ca problema, sau oricare dintre soluțiile propuse la respectiva problemă, să fie "neștiințifică" Aici se află miezul uneia dintre tezele care stau la baza acestei lucrări, adică nu numai că ar trebui readusă metafizica la locul ei ca primă filozofie, adică ar trebui studiată "înainte" Fizicii (de unde provine de fapt termenul de metafizică, adică motiv pentru care tratatului de Metafizică al lui Aristotel i s-a dat titlul), dar că comunitatea academică în general ar trebui să fie reformată și să predea metafizica, adică prima filozofie, înainte de Fizică, sau chiar Biologie sau Chimie, de fapt, care erau subiecte abordate ca parte a lui naturală filozofie Problema cu aceasta este, desigur, că metafizica și teologia sunt atât de strâns legate, încât este foarte greu să faci distincția între cele două odată ce urmezi orice sistem de metafizică propus până la concluzia sa logică Pentru ca orice sistem de metafizică să fie complet, trebuie - din nou așa cum a spus Aristotel - să abordeze "cauzele" sau "motivele" subiacente pentru care un "lucru" sau un "principiu" a fost adus în existență Întrebările "de ce", iar teleologia noastră, care stau la baza nu doar Fizicii, din nou filozofia naturală, ci și ființelor individuale care participă și sunt integrate fundamental cu această lume fizică, ontologie Aceste întrebări ne poartă destul de firesc în domeniile eticii, moralei, teologiei și sociologiei (filozofie politică), toate acestea din nou, din perspectivă rațională și logică, pe orice sistem de metafizică la care aderăm sau adoptăm Acesta este, fără îndoială, unul dintre motivele pentru care metafizica și teologia ei însoțitoare nu sunt predate în Occident în afara orelor avansate în licee sau universități private, adică instituții care nu sunt finanțate public, având în vedere predilecția, din motive istorice temeinice fără îndoială, pentru că a refuzat să amestece nu doar Religia și Știința, ci și religia cu "educația" în ansamblu O parte din produsul secundar al separării "biserică și stat", așa cum ar fi pg Teologia Reconsiderată Această abordare are, desigur, avantajul de a readuce toate ramurile de cunoaștere sub o singură umbrelă, coerentă și integrată Acesta este unul dintre motivele principale pentru care filosofia lui Aristotel a fost atât de influentă pentru o perioadă atât de lungă în Occident, reprezentând probabil piatra de temelie și fundația de bază a "educației" în Occident timp de aproximativ de ani Concepțiile și definițiile sale despre logică, rațiune și metafizică și chiar fizică și etică au susținut aproape toată gândirea intelectuală, mai mult sau mai puțin, inclusiv religia, înainte ca sistemul să fie revizuit și efectiv împărțit în două ca un produs secundar neintenționat al așa-numitei revoluții științifice după care Religia și Știința au devenit ulterior complet incompatibile Incompatibile până la punctul în care concepțiile comune și larg răspândite ale acestor două domenii este că ele se bazează pe două principii complet distincte și aproape diametral opuse - unul numit Știință, care este în întregime obiectiv și este legat de ipoteze și principii valide și "dovedite" empiric, adică legile, și un altul care se bazează pe "credință" sau "credință" și este în întregime subiectivă și este unul care în mod fundamental nu poate fi "dovedit" empiric sau în alt mod și, prin urmare, este "neștiințific" Dusă la extrem, Știința este privită ca "rațională", iar Religia este privită ca "irațională" Și acest lucru, desigur, nici măcar nu abordează subiectul realității potențiale a așa-numitei experiențe "mistice" sau natura conștiinței în sine, care este, probabil, în afara domeniilor Științei și Religiei în acest stadiu al dezvoltării intelectuale a istoriei umane , în ciuda existenței unor discipline mistice care au persistat și despre care s-a scris și, în cele din urmă, oferă baza tuturor religiilor, de-a lungul întregii istorii a omenirii Prin urmare, pentru a promova dezvoltarea intelectuală în ansamblu și pentru binele societății și al mediului în care trăim de fapt, trebuie să privim și să analizăm diferite sisteme intelectuale coerente și coezive, adică sisteme de metafizică cu adevărat, care reunesc și da un sens acestor principii de bază aparent incompatibile care stau la baza concepțiilor noastre moderne despre realitatea fizică - și anume că există un atribut de bază non-local al substratului existenței care se manifestă prin proprietățile fundamentale de măsurare corelativă ale particulelor subatomice care sunt separate prin distanțe care nu poate fi traversat în limitele ipotezelor mecanice clasice Acest lucru ne cere, desigur, să înțelegem ceea ce implică sau înseamnă de fapt teoria cuantică - intrăm din nou în teleologie - și, la rândul său, care sunt implicațiile pe care le are asupra oricărei concepții despre realitate, adică ontologie, venim să explicăm aceste elemente de bază și aparent incompatibile presupuneri, și la rândul său și extinderea definiției cunoașterii în sine, epistemologiei, pentru a lua în considerare acești factori Deși la prima vedere exercițiul ar putea părea a fi unul pur intelectual (de fapt unul filozofic în ceea ce privește modul în care această disciplină este înțeleasă în epoca modernă, cuantică), exercițiul are totuși un mare merit, deoarece cel puțin va ajuta la elucidarea limitările și implicațiile subtile și de mare anvergură, de fapt, ale viziunii pur materialiste și obiective asupra realității care predomină în Occident astăzi - chiar dacă respingem oricare dintre sistemele de metafizică care sunt prezentate aici așa cum a fost prezentat în antichitate de Aristotel Acest lucru ne conduce la întrebări și subiecte care se încadrează sub titlul de "Interpretări" teoriei cuantice, care, fără îndoială, se încadrează în categoria a ceea ce se numește în mod obișnuit filozofia științei astăzi, dar în mod efectiv, așa cum este bine înțeles de Bohm, de exemplu, sunt într-adevăr întrebări ontologice - adică se încadrează direct sub disciplina filosofică modernă a ontologiei, o disciplină care studiază natura realității sau a ființei tehnice, terminologie care se întoarce la originile filozofiei elene Există multe interpretări ale teoriei cuantice, adică cum să dai un sens modelului în ceea ce privește implicațiile sale cu privire la natura universului fizic, realitatea fizică așa cum ar fi, dar există trei în pg Teologia Reconsiderată particular care merită atenție datorită prevalenței sau acceptării lor în comunitatea academică, adică în mediul academic, și/sau impactul lor asupra comunității științifice și/sau filozofice în special, care în acest domeniu echivalează într-adevăr mai mult sau mai puțin la comunitatea Fizicii Întrebarea fundamentală care stă la baza acestor interpretări variate ale teoriei cuantice, ceea ce le deosebește în esență una de alta, sunt de natură filozofică - iarăși, în primul rând, ontologică Cu alte cuvinte, întrebarea fundamentală de-a lungul căreia se aliniază diferitele interpretări ale teoriei cuantice, sau nealiniază, după caz, este ce implică teoria cuantică, dată fiind puterea sa predictivă, despre adevărata natură a realității fizice? Am ajuns într-un loc în știință în care știm că substratul de bază al existenței este legat de astfel de principii dovedite matematic, cum ar fi incertitudinea, complementaritatea și încurcarea și legătura implicită dintre observație și actul de observare - toate acestea zburând în față de credințele noastre de mult timp înțelese cu privire la înțelegerea noastră a mecanicii clasice, adică modul în care lumea "este de fapt", punând sub semnul întrebării natura realității obiective în sine Pe de o parte, putem spune că este doar un model predictiv, nu este nevoie să ajungem la vreo concluzie radicală cu privire la ceea ce implică despre natura lumii în care trăim, cu atât mai puțin la orice considerații metafizice, ontologice, etice sau morale (Copenhaga) Interpretare) Pe de altă parte, putem privi formularea de stare relativă a lui Everett și putem concluziona că matematica subiacentă ne spune că toți suntem, cel puțin matematic vorbind, parte dintr-un univers în continuă desfășurare în care distincția dintre observat și observator nu este aproape deloc la fel de clar definit pe cât am ajuns să credem Dar există alte alternative care ne oferă ocazia, cel puțin teoretic, să ne păstrăm noțiunile de realitate obiectivă pe care am ajuns să le adorăm și să le considerăm a fi presupuneri aproape de neatins despre lumea în care trăim? David Bohm, principalul arhitect al ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de Mecanica Bohmică, oferă o interpretare alternativă a Teoriei Cuantice care se încadrează direct în această tabără Prima este așa-numita interpretare "standard" sau "ortodoxă", cea mai des comparată sau citată cu referire la momentul în care sunt prezentate și explicate interpretări diferite și cea prezentată în majoritatea manualelor pe această temă Aceasta este denumită cel mai frecvent Interpretarea de la Copenhaga și, practic, redă limitele teoretice ale interpretării teoriei cuantice la rezultatele experimentului în sine și nu mai departe Acest punct de vedere poate fi privit ca o viziune pură de modelare comportamentală matematică și fizică a mecanicii cuantice și fundamental respinge orice implicații filozofice sau ontologice Al doilea este cu siguranță puțin acolo, dar totuși are o oarecare greutate în comunitatea academică, în comunitatea Fizică și Matematică în special și este, fără îndoială, solid din punct de vedere matematic și teoretic și interesant din punct de vedere intelectual, chiar dacă implicațiile sale ontologice sunt oarecum extreme, abstracte teoretic caz matematic Această interpretare are câteva variante, dar este denumită în literatura de specialitate interpretarea cu mai multe lumi, sau interpretarea cu mai multe minți, și se extinde asupra granițelor teoretice ale mecanicii cuantice explicând natura sa stocastică prin propunerea existenței universurilor multiple, sau cel puțin universuri multiple posibile A treia interpretare care din punct de vedere intelectual este poate cea mai atrăgătoare, în special având în vedere fundamentele sale ontologice și metafizice implicite și, ca atare, este uneori Interpretarea ontologică a teoriei cuantice sau pur și simplu mecanica bohmică Extinde mecanica cuantică pentru a include un principiu la care se referă pg Teologia Reconsiderată ca potențial cuantic și, deși abandonează noțiunea clasică de localitate, păstrează totuși noțiunea de realism obiectiv și determinism pe care se bazează mecanica clasică Dintre acestea trei, interpretarea cea mai larg acceptată și predată în mod obișnuit, cea care este prezentată în manualele pe această temă și este cel mai des folosită ca suport standard pentru interpretări alternative, este Interpretarea de la Copenhaga Această interpretare este cel mai adesea asociată cu Niels Bohr și Werner Heisenberg, care provine din colaborarea lor la Copenhaga în , de unde și numele Termenul a fost cristalizat în continuare în scrierile lui Heisenberg în anii , când și-a exprimat opiniile asupra interpretărilor contradictorii ale Teoriei Cuantice Interpretarea de la Copenhaga susține că teoria cuantică nu oferă și nu poate oferi o descriere a vreunui fel de realitate obiectivă, adică nu are implicații ontologice, ci se ocupă doar de seturi de rezultate probabilistice ale valorilor experimentale, provenite din experimente care observă sau măsoară diverse aspecte ale cuantelor energetice, entități care nu se încadrează perfect în interpretările clasice ale mecanicii Principiul de bază aici este că actul de măsurare în sine, observatorul (sau, prin extensie, aparatul de observație) face ca setul de rezultate probabilistice să convergă spre un singur rezultat, o caracteristică a mecanicii cuantice denumită în mod obișnuit colapsul funcției de undă și că orice interpretarea suplimentară a ceea ce s-ar putea întâmpla de fapt, adică "realitatea" subiacentă, sfidează explicația și, prin urmare, orice interpretare a modelului dintr-o perspectivă ontologică sau metafizică este de fapt inconsecventă din punct de vedere intelectual cu principiile matematice fundamentale ale teoriei în sine În această interpretare a teoriei cuantice, realitatea - folosită aici în sensul clasic al termenului ca existență a fenomenului natural, adică "lucruri", care există independent de orice "act de observație" - este o funcție a experimentului și este definit ca rezultat al actului de observare și nu are implicații ontologice sau metafizice independente de experimentul în sine, care pur și simplu dă o anumită valoare de măsurare Cu alte cuvinte, realitatea în lumea cuantică din acest punct de vedere nu există independent de observație Sau spus oarecum altfel, manifestarea a ceea ce gândim sau definim ca "real" este intrinsec legată și legată de actul de observare a sistemului însuși Niels Bohr este considerat istoric a fi unul dintre cei mai puternici susținători ai acestei interpretări, o interpretare care refuză să asocieze orice implicații metafizice cu modelul teoretic subiacent Poziția sa este că, având în vedere această interdependență dovedită între ceea ce este observat și actul de observare în sine, nicio interpretare metafizică nu ar trebui, sau de fapt, nu poate fi extrapolată din teorie Mecanica cuantică din această perspectivă este pur și simplu un instrument pentru a descrie și măsura stările și comportamentul particulelor/undelor în domeniul subatomic care sunt realizate ca urmare a unui experiment bine definit Cu alte cuvinte, în viziunea lui Bohr, încercarea de a determina ceea ce presupune de fapt teoria cuantică despre natura realității, dincolo de rezultatele unui experiment dat, încalcă principiile fundamentale ale teoriei în sine Din perspectiva lui Bohr, incapacitatea de a trage concluzii dincolo de rezultatele În comunitatea Fizicii, și în special în ceea ce privește Teoria Cuantică în special, Mecanica Bohmiană este privită ca o teorie variabilă ascunsă în contextul literaturii standard și al constatărilor cu privire la implicațiile teoretice ale Paradoxului EPR și ale Teoremei lui Bell În funcție de context, același cadru teoretic, care a fost dezvoltat în primul rând de Bohm, dar se bazează pe lucrările efectuate de de Broglie, este denumit Interpretarea cauzală a teoriei cuantice (având în vedere modelul său complet determinist) sau teoria de Broglie-Bohm Vom încerca să folosim Bohmian Mechanics pe tot parcursul cât mai mult posibil Putem găsi cea mai detaliată descriere a mecanicii bohmiene în cartea lui Bohm și Basil Hiley intitulată Universul nedivizat, care a fost publicată pentru prima dată în , deși o mare parte din conținutul său și teoria de bază fuseseră gândite și publicate în lucrări anterioare pe această temă încă din anii În această lucrare, ei se referă la interpretarea lor nu ca interpretarea cauzală sau chiar ca teoria de Broglie-Bohm, ci ca interpretarea ontologică a teoriei cuantice, dat fiind că, din perspectiva lor, oferă singurul model teoretic cauzal și determinist complet al teoriei cuantice în care poziția și locația reală a particulei în "unda pilot" determină rezultatul statistic al experimentului care este guvernat de funcția de undă pg Teologia Reconsiderată experimentele pe care modelele matematice le prezic, valorile rezultate sau măsurătorile din experimentele care rulează în concordanță cu modelele matematice stocastice care stau la baza teoriei, este de fapt o concluzie necesară a principiilor de bază ale teoremei și, prin urmare, tot ceea ce se poate spune despre teoria însăși , interpretarea sa supremă, este definită în întregime și complet de modelul matematic însuși și acesta a fost sfârșitul problemei Această viziune poate fi văzută și ca concluzia logică a principiului complementarității, una dintre trăsăturile fundamentale și intrinseci ale teoriei cuantice care o face atât de misterioasă și greu de înțeles în termeni clasici Complementaritatea, care este strâns legată de Interpretarea de la Copenhaga, exprimă ideea că, în domeniul cuantic, rezultatele experimentelor, valorile rezultate (uneori numite observabile) sunt legate fundamental de actul de măsurare în sine În acest sens, complementaritatea poate fi privită ca geamănul incertitudinii sau postulatul invers al acesteia Bohr a rezumat această noțiune foarte subtilă și totuși, în același timp, foarte profundă a complementarității în , după cum urmează: oricum fenomenele [fizice cuantice] transcend sfera explicației fizice clasice, explicația tuturor dovezilor trebuie exprimată în termeni clasici Argumentul este pur și simplu că prin cuvântul "experiment" ne referim la o situație în care putem spune altora ceea ce am învățat și că, prin urmare, relatarea aranjamentelor experimentale și a rezultatelor observațiilor trebuie exprimată într-un limbaj fără ambiguitate cu aplicarea adecvată a terminologiei mecanicii clasice Acest punct crucial implică imposibilitatea oricărei separări strânse între comportamentul obiectelor atomice și interacțiunea cu instrumentele de măsură care servesc la definirea condițiilor în care apar fenomenele În consecință, dovezile obținute în diferite condiții experimentale nu pot să fie cuprinse într-o singură imagine, dar trebuie privite ca complementare în sensul că numai totalitatea fenomenelor epuizează posibilele informații despre obiecte În plus, pe baza modelului și a principiilor complementarității și incertitudinii, care sunt ambele "atribute" dovedite matematic ale teoriei de bază, pentru a obține o imagine completă a stării oricărui sistem dat, ar trebui să desfășoare mai multe experimente într-un sistem dat Dar de fiecare dată când se face un act de observare, starea sistemului se schimbă - de unde noțiunea de incertitudine, care este un principiu de bază al oricărui sistem subatomic care este supus măsurării sau observării, care este din nou o funcție a complementarității subiacente a componentelor asociate și particulele înrudite sau corpusculii care sunt măsurați în sistemul menționat așa cum este descris în totalitate prin actul de observație, descris matematic ca colaps al funcției de undă Din această perspectivă, caracteristicile de bază ale lumii subatomice descrise de Teoria Cuantică sunt complementaritatea și incertitudinea, iar aceste caracteristici în sine spun ceva profund despre incertitudinea subiacentă a teoriei în sine dintr-o perspectivă obiectivă realistă a mecanicii clasice Pentru Bohr, complementaritatea este de fapt principiul de bază care stă la baza principiului incertitudinii și aceste două caracteristici de bază și fundamentale ale modelului care descrie lumea cuantică surprinsă la un anumit nivel însăși esența ei În plus, conform lui Bohr și în cadrul intelectual al Interpretării de la Copenhaga în general vorbind, aceste atribute luate la limitele lor logice și teoretice, nu Niels Bohr ( ), "Discuții cu Einstein asupra problemelor epistemologice în fizica atomică" În P Schilpp Albert Einstein: filosof-om de știință Curtea deschisă pg Teologia Reconsiderată nu permite sau nu oferă niciun cadru metafizic pentru interpretări ale modelului dincolo de modelul în sine, care este legat de a) valorile de măsurare sau rezultatele unui anumit experiment, b) instrumentele de măsurare în sine care au făcut parte dintr-un anumit experiment și c) actul de măsurare în sine Tot ce se poate spune despre model este conținut în model O altă interpretare comună și mai recent popularizată a teoriei cuantice este că, probabil, toate rezultatele posibile, așa cum sunt descrise în funcția de undă, "există", chiar dacă nu ar putea fi văzute sau percepute în realitatea noastră obiectivă, așa cum este definită de un experiment dat al unui anumit experiment sistem Această interpretare, care a ajuns să fie cunoscută în literatură ca interpretarea pe mai multe lumi a Teoriei Cuantice, încorporează de fapt toate rezultatele stocastice descrise în cadrul funcției de undă în definiția realității în sine, ca să spunem așa Deci, mai degrabă decât funcția de undă să fie un simplu instrument matematic, în interpretarea mai multor lumi, funcția de undă este realitatea Cu alte cuvinte, dacă matematica în sine este privită ca descrierea "realității" subiacente, iar realitatea trebuie să se conformeze ipotezelor de bază ale mecanicii clasice - determinism cauzal, realism local etc - atunci colapsul funcției de undă care este un semn distinctiv al Mecanica cuantică reprezintă pur și simplu "unul" dintre numeroasele rezultate posibile, una dintre multele "realități" care sunt inerente sistemului de bază În acest sens, interpretarea mai multor lumi poate fi văzută ca juxtapusă cu Interpretarea de la Copenhaga, care presupune că rezultatele alternative implicite în funcția de undă care nu sunt rezultate în urma actului de observație, adică din nou colapsul funcției de undă, nu au nicio existență reală per se Deși la suprafață ar putea părea a fi o premisă ciudată, această interpretare a teoriei cuantice a câștigat o oarecare importanță în ultimele decenii, în special în domeniile informatică și complexitate computațională, care sunt conduse mai mult sau mai puțin de matematică pură Această formulare originală a acestei teorii a fost prezentată de Hugh Everett în teza sa de doctorat în într-o lucrare intitulată The Theory of the Universal Wave Function, în care s-a referit la interpretare nu ca "Multe-Lumi", ci, mult mai potrivit și mai precis având în vedere formularea sa inițială a extensiilor teoretice ale mecanicii cuantice pe care le-a propus, ca formulare de stare relativă a mecanicii cuantice Aproape complet ignorată de comunitatea științifică mai largă timp de câteva decenii după ce și-a publicat lucrarea, teoria a fost ulterior dezvoltată și extinsă de mai mulți autori în ultimul deceniu sau două și a ajuns să fie cunoscută, împreună cu variantele sale care au apărut, ca interpretarea multi-lumilor Everett era un student absolvent la Princeton la momentul în care a scris Teoria funcției universale de undă, iar consilierul său a fost John Wheeler, unul dintre cei mai respectați fizicieni teoreticieni din a doua jumătate a secolului al XX-lea În expunerea originală a teoriei lui Everett, el începe prin a evidenția unele dintre problemele cu interpretarea originală sau clasică a mecanicii cuantice, în special ceea ce el și alți membri ai comunității fizicii credeau că este creația artificială a noțiunii de funcție de undă colaps pentru a explica tranzițiile de comportament cuantic incert la determinist, precum și dificultatea pe care o aveau interpretările standard ale teoriei în a se ocupa de sistemele care constau din mai mult de un observator Pe aceștia i-a considerat principalii factori din spatele căutării sale pentru o viziune alternativă, interpretare sau extensie teoretică chiar și a teoriei cuantice El s-a referit de fapt la formularea lui în stare relativă a Teoriei Cuantice ca la o metateorie, având în vedere că interpretarea standard ar putea fi derivată din aceasta După ce și-a scris teza, Everett nu și-a continuat de fapt o carieră în mediul academic și, prin urmare, interpretările și extinderile ulterioare ale teoriei sale au fost lăsate în seama autorilor și cercetătorilor de mai târziu, în special de Bryce Dewitt, care a inventat termenul "multe-lumi", și David Deutsch printre alții Cartea lui DeWitt despre pg Teologia Reconsiderată Subiectul publicat în , intitulat The Many-Worlds Interpretation of Quantum Mechanics a popularizat în multe privințe această interpretare și a adus-o înapoi în fizica obișnuită și a inclus o retipărire a tezei lui Everett Lucrarea fundamentală a lui Deutsch pe această temă este o carte intitulată The Fabric of Reality, publicată în , unde el extinde și extinde interpretarea din mai multe lumi la alte discipline academice în afara fizicii, cum ar fi Filosofia, în special epistemologia, Computer Science și Quantum Computing și chiar Biologie și teorii ale evoluției Deși Bohr, și probabil și Heisenberg și von Neumann, ale căror puncte de vedere colective implicațiile filozofice ale Teoriei Cuantice alcătuiesc Interpretarea de la Copenhaga, ar explica fără îndoială aceste presupuneri ciudate și aparent arbitrare ca fiind în afara domeniului de aplicare a teoriei în sine (adică Teoria cuantică este intelectuală) și legat epistemologic de aparatul experimental și de rezultatele lor experimentale asociate), Everett consideră că această viziune este limitată din punct de vedere filozofic și, cel puțin, merită să exploreze modificări și extensii ale teoriei pentru a vedea dacă aceste neajunsuri pot fi înlăturate și, la rândul lor, care sunt implicațiile teoretic vorbind atunci când unele dintre ipotezele mai standard și mai ortodoxe ale mecanicii cuantice sunt relaxate într-un anumit sens În concepția originală a lui Everett despre ceea ce el a numit formularea de stare relativă a mecanicii cuantice", este conceput pentru a spori interpretarea standard a Teoriei cuantice (a se citi Interpretarea de la Copenhaga), care teoretic ne împiedică de la orice explicație adevărată cu privire la ceea ce spune teoria despre natură a "realității" în sine, sau a lumii reale, așa cum ar fi - o lume care se presupune a fi guvernată de legile fizicii clasice în care "lucrurile" și "obiectele", adică fenomenele măsurabile, există independent de observatori Unde "obiectele" sau "particulele", în funcție de contextul fizic, au calități reale, bine definite, statice măsurabile și definibile, care există independent de actul de măsurare sau de observare Această lume este, desigur, fundamental incompatibilă cu caracteristicile matematice de bază ale mecanicii cuantice, un model care este stocastic, adică probabilist, în care rezultatele experimentelor sunt definite efectiv de incertitudinea și complementaritatea lor, care aparent contrazic ipotezele de bază ale mecanicii clasice Având în vedere implicațiile acestei interpretări și din nou adoptarea ei mai pe scară largă în ultimii ani și în cultura populară, este important să înțelegem principiile și principiile de bază ale acesteia așa cum le-a înțeles Everett Everett începe prin a face următoarele două ipoteze de bază: ) el presupune că toate sistemele fizice mari sau mici pot fi descrise ca stări în spațiul Hilbert, cadrul geometric fundamental pe care este construită mecanica cuantică și ) abstrage notiunea de observator ca entitate asemanatoare unei masini cu acces la memorie nelimitata, care stocheaza o istorie a starii anterioare sau observatii anterioare si are si capacitatea de a face deductii simple, sau asocieri, cu privire la actiuni si comportament a stărilor sistemului bazate exclusiv pe această memorie și raționament deductiv A doua ipoteză a lui reprezintă o distincție marcată între ea și teoria cuantică propriu-zisă și încorporează observatorii și actele de observație (adică măsurarea) complet într-un singur model teoretic holistic Mai mult, Everett propune, și aceasta este partea centrală a tezei sale, că, dacă renunți la ipotezele și , poți veni cu o extensie a mecanicii cuantice care descrie întreaga stare a universului, care include observatorii și obiectele de observație, care poate fi descris într-un mod complet pg Teologia Reconsiderată consecventă din punct de vedere matematic, coerentă și complet deterministă, fără a fi nevoie de noțiunea de colaps al funcției de undă sau de orice ipoteze suplimentare privind localitatea sau determinismul cauzal pentru acea chestiune din care poate fi dedusă interpretarea standard a teoriei cuantice Scopul nu este de a nega sau de a contrazice formularea convențională a teoriei cuantice, care și-a demonstrat utilitatea într-o varietate covârșitoare de probleme, ci mai degrabă de a furniza o formulare nouă, mai generală și completă, din care se poate deduce interpretarea convențională Everett face ceea ce el numește o presupunere simplificatoare a Teoriei Cuantice, adică elimină necesitatea sau noțiunea de colaps al funcției de undă și presupune existența unei Funcții Universale de Undă care explică și descrie comportamentul tuturor sistemelor fizice și interacțiunea lor în univers, includerea completă a observatorului și a actului de observație în model - observatorii fiind priviți ca pur și simplu o altă formă de stare cuantică care interacționează cu mediul Odată făcute aceste ipoteze, el poate apoi să abstragă noțiunea de măsurare, care este sursa multor ciudățenie și complexitate care înconjoară Teoria Cuantică, ca simple interacțiuni între sisteme cuantice care sunt toate guvernate de aceeași funcție de undă universală În metateoria autoproclamată a lui Everett, noțiunea despre ceea ce înseamnă un observator și modul în care acestea se potrivesc în modelul general sunt pe deplin definite, iar ceea ce el vede ca noțiunea aparent arbitrară a colapsului funcției de undă este ocolită Metateoria sa este definită de ipoteza existenței unei Funcții Universale de Undă care corespunde existenței unei realități complet deterministe bazate pe mai multe versuri, în care colapsul funcției de undă este înțeles ca o manifestare specifică a realizării unui rezultat posibil al măsurării care există în "realitatea" noastră sau multiversul nostru specific, adică cel pe care îl observăm în timpul actului nostru de măsurare Dar în descrierea teoretică a universului de către Everett, dacă luați ceea ce poate fi descris ca o interpretare literală a acestei Funcții Universale de Undă ca descriere generală a realității, celelalte stări posibile, neobservate, reflectate în funcția de undă a oricărui sistem în cauză nu încetează să existe odată cu actul de observare În concepția originală a lui Everett despre teoria cuantică, așa-numita formulare a stării relative, actul de observare a unui sistem dat nu reprezintă un "colaps" al undei mecanice cuantice care descrie o anumită stare a sistemului, ci faptul că aceste celelalte afirmă că sunt inerente funcției de undă în sine, în timp ce nu se manifestă în actul nostru de observare a sistemului respectiv, au totuși o anumită existență în sine În ce măsură și nivel de realitate există aceste "stări" este o întrebare oarecum deschisă în acest model și este subiectul multor dezbateri în interpretările ulterioare ale metateoriei lui Everett, adică formularea stării relative, dar indiferent de concepția originală a lui Everett despre formularea în stare relativă, observatorii și fenomenele observate sunt rezumate într-un singur construct matematic care este derivat din funcția de undă în sine, adică Funcția Universală de Undă, și, în mod colectiv, sunt complet descriptive nu doar pentru o stare dată a unui sistem dat, ci și la rândul său întregul univers fizic, din care cea mai mare parte pur și simplu nu este percepută de noi atunci când îl "observăm" Din Introducerea tezei lui Everett în "Starea relativă" Formularea mecanicii cuantice pg Teologia Reconsiderată Ceea ce Everett a propus cu adevărat cu noțiunea sa de Funcție Universală de Undă, cu așa-numita formulare de stare relativă a mecanicii cuantice, este o descriere ontologică completă a realității, care este implicată în matematica de bază a teoriei cuantice, o metafizică completă ca a fost, o interpretare care cu siguranță depășește cu mult interpretarea standard de la Copenhaga în ceea ce privește ontologia În propriile sale cuvinte, și aceasta este o distincție subtilă, dar importantă, între punctul de vedere al lui Everett și punctul de vedere al susținătorilor ulterioare a interpretării lumi multiple, aceste așa-numite stări "neobservate" există, dar rămân necorelate cu observatorul în cauză, un observator care este încorporat și abstras în noțiunea sa de Funcție Universală de Undă care modelează toată "realitatea", iar fenomenul observat și observatorii înșiși Acum luăm în considerare problema măsurării în mecanica cuantică, pe care dorim să o tratăm ca un proces natural în cadrul teoriei mecanicii ondulatorii pure Din punctul nostru de vedere, nu există o distincție fundamentală între "aparatele de măsurare" și alte sisteme fizice Prin urmare, pentru noi, o măsurătoare este pur și simplu un caz special de interacțiune între sisteme fizice - o interacțiune care are proprietatea de a corela o mărime dintr-un subsistem cu o mărime dintr-un altul Acesta este marele său salt intelectual, că sistemele de măsurare și observatorii sunt în mod intrinsec, din perspectivă matematică și metafizică, practic același lucru Implicațiile acestui strat suplimentar oarecum simplu și elegant de abstractizare asupra matematicii de bază a mecanicii cuantice este că aceste așa-numite stări "neobservate" sau "nepercepute" au într-adevăr o oarecare aparență de realitate Că ele există de fapt ca realități posibile, realități despre care se crede că au niveluri diferite de "existență", în funcție de versiunea interpretării pe mai multe lumi la care aderați Cu DeWitt și Deutsch, de exemplu, este luată o interpretare mai literală, sau "actuală", ați putea spune, a teoriei originale a lui Everett, unde aceste alte stări, aceste alte realități sau versuri multiple, există de fapt fizic, chiar dacă nu pot fi percepută sau validată prin experiment Totuși, aceasta este o interpretare mai literală a tezei lui Everett și, cu siguranță, Everett nu afirmă în mod explicit nicăieri că aceste alte stări potențiale necorelate, așa cum le numește el, există de fapt fizic Ceea ce spune el despre această chestiune, probabil ca răspuns la unii critici ai metateoriei sale, pare să implice o formă de existență a acestor universuri "posibile" sau potențiale care reflectă stări nemăsurate sau neactualizate ale sistemelor fizice, dar nu neapărat că aceste rezultate nerealizate există de fapt într-un univers fizic alternativ, ceea ce este de obicei modul în care interpretarea pe mai multe lumi a teoriei cuantice este înțeleasă în mod obișnuit astăzi (de unde și numele), din nou o abatere semnificativă de la concepția originală a lui Everett Ca răspuns la o pre-tipărire a acestui articol, unii corespondenți au ridicat problema "tranziției de la posibil la real", argumentând că în "realitate" nu există - după cum mărturisește experiența noastră - o astfel de scindare a observatorului Hugh Everett, III Teoria funcției universale de undă, Pg Deutsch postulează de fapt că dovada "existenței" acestor alte versuri multiple este dată de modelul de interferență a undelor afișat chiar și în versiunea unică divizată a experimentului clasic cu dublă fantă, precum și de unele dintre îmbunătățirile algoritmului de timp de rulare determinate prin calcul cuantic, și anume algoritmul lui Shor care găsește factorii polinomi ai unui număr dat care rulează cu un ordin de mărime mai repede pe computerele cuantice decât pe mașinile clasice, sau , dar bazate pe Această afirmație este cel puțin controversată, sau cel puțin rămâne un punct deschis de disputa în rândul comunității mai largi de fizică Consultați http://daviddeutsch physics ox ac uk/Articles/Frontiers html pentru un rezumat al opiniilor sale cu privire la această chestiune pg Teologia Reconsiderată state, astfel încât o singură ramură poate exista vreodată efectiv Deoarece acest punct poate apărea altor cititori, următoarele sunt oferite ca explicație Întreaga problemă a trecerii de la "posibil" la "real" este tratată în teorie într-un mod foarte simplu - nu există o astfel de tranziție și nici nu este necesară o astfel de tranziție pentru ca teoria să fie în acord cu experiența noastră Din punctul de vedere al teoriei, toate elementele unei suprapuneri (toate "ramurile") sunt "actuale", niciuna nu mai "real" decât restul Este inutil să presupunem că toate, cu excepția unuia, sunt cumva distruse, deoarece toate elementele separate ale unei suprapuneri se supun în mod individual ecuației de undă cu totală indiferență față de prezența sau absența ("actualitatea" sau nu) a oricăror alte elemente Această lipsă totală de efect a unei ramuri asupra alteia implică, de asemenea, că niciun observator nu va fi vreodată conștient de vreun proces de "despărțire" Argumentele conform cărora imaginea lumii prezentată de această teorie este contrazisă de experiență, deoarece nu suntem conștienți de vreun proces de ramificare, sunt ca și critica teoriei copernicane conform căreia mobilitatea pământului ca fapt fizic real este incompatibilă cu interpretarea de bun simț a natura pentru că nu simțim o astfel de mișcare În ambele cazuri argumentul eșuează atunci când se demonstrează că teoria în sine prezice că experiența noastră va fi ceea ce este de fapt (În cazul copernican, adăugarea fizicii newtoniene a fost necesară pentru a putea arăta că locuitorii pământului nu ar fi conștienți de nicio mișcare a pământului ) În conformitate cu punctul de vedere al lui Everett, actul de măsurare a unui sistem cuantic și principiile sale asociate de incertitudine și încâlcire este pur și simplu reflectarea acestei despărțiri a universului observabil de o noțiune de ordin superior a unui multivers în care toate rezultatele posibile iar istoriile alternative au potențialul de a exista Forma radicală a interpretării mai multor lumi este că aceste realități potențiale, nemanifestate există de fapt, în timp ce Everett pare să meargă atât de departe încât să sugereze că ele "ar putea" să existe și că, din punct de vedere conceptual, existența lor nu ar trebui ignorată, ci la nivelul în același timp, existența lor nu trebuie să aibă vreo legătură cu concepția sau noțiunea noastră de "realitate" Oricât de dificilă ar fi această interpretare pe mai multe lumi (denumită uneori interpretarea cu mai multe minți) a Teoriei Cuantice, ea reprezintă o soluție oarecum elegantă din punct de vedere teoretic și matematic la unele dintre criticile și provocările ridicate de comunitatea mai largă de fizică împotriva teoriei cuantice, și anume Paradoxul EPR și problemele pisicii lui Schrodinger Totuși, ridică, de asemenea, câteva întrebări semnificative cu privire la validitatea teoriei sale subiacente a minții și a experienței subiective în general, noțiuni pe care Everett le trece oarecum peste cap (deși în mod intenționat, el nu construiește o teorie a minții și nici nu afirmă vreodată că intenționează) în orice fel) făcând simpla presupunere că observatorii pot fi încorporați în viziunea lui Universal Wave Function asupra realității prin abstractizarea lor în raționament deductiv simplu și mașini bazate pe memorie Cu toate acestea, acest aspect al interpretării lui Everett a Teoriei Cuantice, teoria sa implicită și simplificată a observației și a rolului minții, rămâne unul dintre cele mai aprig dezbătute și criticate aspecte ale metateoriei sale și unul pe care, probabil, se bazează întregul său model teoretic Ultima dintre așa-numitele interpretări ale teoriei cuantice care sunt relevante pentru acest studiu este ceea ce la care ne referim în continuare ca mecanică bohmiană, un model complet determinist al teoriei cuantice lansat de David Bohm, Teza lui Everett din "Starea relativă" Formularea mecanicii cuantice, Notă la pagina , probabil ca răspuns la criticile pe care le-a primit la publicarea proiectului tezei sale către diverși membri distinși ai comunității fizicii, dintre care unul era Niels Bohr A se vedea capitolul lui Bohm și Hiley despre multe lumi în cartea lor din , intitulată The Undivided Universe: An Ontological Interpretation of Quantum Theory, pentru o bună privire de ansamblu asupra punctelor forte și slabe matematice și de altă natură ale diferitelor perspective ale lui Everett și DeWitt asupra interpretării pe mai multe lumi Teoria cuantica pg Teologia Reconsiderată unul dintre cei mai prolifici fizicieni ai secolului al XX-lea David Bohm a fost un fizician britanic născut în America din secolul al XX-lea, care a adus o varietate de contribuții la fizică, dar care a investit și mult timp și gândire în implicațiile metafizice, cu adevărat ontologice, ale teoriei cuantice și, în general, în filozofie, subiecte care în fapt de care majoritatea fizicienilor s-au îndepărtat În acest sens, Bohm a fost un pic rebel în comparație cu colegii săi din comunitatea academică, deoarece a extins știința fizică în domeniul mai abstract al descrierilor realității în ansamblu, încorporând prima filozofie înapoi în discuție în multe privințe , dar făcând acest lucru cu instrumentul matematicii dure, făcând teoriile sale foarte greu, dacă nu imposibil, de ignorat de comunitatea fizică în general și stabilind o bază științifică - într-adevăr matematică - pentru unele ipoteze metafizice filozofice foarte orientale, toate împreunate sub o noțiune la care Bohm se referea ca întregire nedivizată Bohm a fost, la fel ca Everett și mulți alții din comunitatea fizicii (Einstein fiind, desigur, cel mai cunoscut), nemulțumit de interpretările curente ale mecanicii cuantice, în special de așa-numita Interpretare de la Copenhaga, care spunea că teoria cuantică a fost doar o predicție instrument de modelare și nu poate fi folosit ca bază pentru nici un fel de interpretare metafizică sau ontologică cu privire la adevărata natură a realității Acest lucru l-a condus, aparent, cu unele îndemnuri din partea lui Einstein cu care a avut un dialog continuu spre sfârșitul vieții lui Einstein, să caute posibile teorii variabile ascunse care ar putea elimina probabilitatea și incertitudinea din Teoria Cuantică și să ofere - cel puțin dintr-un mod ontologic și cel puțin perspectivă metafizică - un set comun de ipoteze în toată Fizica Bohmian Mechanics este rezultatul acestei lucrări și, deși, în general vorbind, nu a câștigat prea multă tracțiune în comunitatea științifică și academică, modelul a) dovedește că teoriile variabilelor ascunse sunt de fapt posibile (ceva care a rămas încă în dubiu până în anii ' și chiar la decenii după ce Bohm a publicat pentru prima dată adaptarea sa a teoriei unde-pilot a lui de Broglie, care a susținut sisteme cu mai multe corpuri în anii ) și b) a oferit de fapt o explicație oarecum rațională (cel puțin rațională din punctul de vedere al mecanicii clasice) a ceea ce s-ar putea de fapt să se desfășoare în această lume subatomică în care undele și particulele păreau să se amestece în această realitate neclasică, indeterministă - deși necesită relaxarea a cel puțin uneia dintre ipotezele proeminente care stau la baza mecanicii clasice, adică localitatea Bazele mecanicii bohme au fost puse de Louis de Broglie în , când a propus inițial că funcția de undă a lui Schrodinger ar putea fi interpretată ca descriind existența unei particule fizice centrale însoțite de așa-numita "undă pilot" care îi guvernează comportamentul, explicând astfel fizic de ce aceste "particule" subatomice s-au comportat ca unde și particule, în funcție de experiment Teoria undelor pilot a lui De-Broglie în forma sa originală afirmă existența particulelor subatomice, sau corpusculilor, așa cum erau numiți atunci, dar nu considerau aceste particule ca fiind independente entități existente, dar ca fiind integrate într-un curent subteran sau undă, care a fost complet descrisă de funcția de undă a lui Schrodinger și a dat acestor particule subatomice caracteristicile lor de difracție și interferență asemănătoare undelor, explicând în același timp comportamentul lor asemănător particulelor, așa cum este ilustrat în anumite experimente a reprezentat o divergență semnificativă față de interpretările standard ale lui Quantu m Teoria la acea vreme Din lucrarea sa originală din pe această temă, de Broglie descrie teoria unde-pilot după cum urmează: Se va presupune existența, ca realități distincte, a punctului material și a undei continue reprezentate de [funcția de undă] și se va lua ca postulat că mișcarea punctului este pg Teologia Reconsiderată determinată în funcţie de faza undei de ecuaţie Atunci se concep unda continuă ca ghidând mișcarea particulei Este un "val pilot" Teoria undei pilot a lui De Broglie a fost respinsă de comunitatea academică mai largă, totuși, când a fost prezentată la acea vreme, din cauza faptului că modelul, așa cum a fost prezentat de de Broglie, a putut fi folosit doar pentru a descrie sisteme cu un singur corp Acest fapt, împreună cu credința foarte puternică de atunci că orice variantă a teoriilor variabilelor ascunse era teoretic imposibilă, așa cum a prezentat von Neumann într-o lucrare pe care a publicat-o în , care a condus la abandonarea teoriei undelor pilot de către comunitatea de fizică ca o posibilă alternativă explicația mecanicii cuantice timp de aproximativ două decenii până când a fost reluată de Bohm după ce teza lui von Neumann că nu sunt posibile teorii locale de variabile ascunse s-a dovedit a fi falsă, sau cel puțin nu atât de restrictivă pe cât se presupunea inițial Bohm, una dintre motivațiile pentru explorarea posibilității unei extensii complet deterministe/cauzale a Teoriei Cuantice nu a fost neapărat pentru că el credea că este interpretarea corectă, cea corectă, ci pentru a arăta posibilitatea unor astfel de teorii, a căror existență a fost pusă la îndoială serioasă după dezvoltarea lucrării matematice a lui von Neumann în anii și chiar după continuarea de către Bell a acestor confuzii teoretice tensiuni ale teoriei cuantice, care de fapt au permis teorii ale variabilelor ascunse non-locale, în anii trebuie reținut că înainte de a fi făcută această propunere existase impresia larg răspândită că nicio concepție despre variabile ascunse, nici măcar dacă ar fi abstracte și ipotetice, nu ar putea fi în concordanță cu teoria cuantică Așadar, la începutul anilor , Bohm, condus în primul rând de dorința de a ilustra faptul că teoriile variabilelor ascunse erau de fapt posibile, a reluat de unde a rămas de Broglie și a extins teoria undelor pilot pentru a sprijini sistemele fizice cu mai multe corpuri, dând teoriei o mai mare măsură temei științific și matematic solid și oferind o descriere alternativă, teoretică și matematică complet dezvoltată a mecanicii cuantice pentru a fi luată în considerare de către comunitatea mai largă a fizicii În noul cadru, ceea ce el numește Interpretarea ontologică a teoriei cuantice, Bohm-Hiley extinde matematica de bază a mecanicii cuantice pentru a include o forță fundamental nelocală numită potențial cuantic, o forță care a furnizat bazele raționale și matematice pentru explicația corelațiilor non-locale dintre particulele subatomice și măsurătorile asociate acestora În Interpretarea sa ontologică, Bohm-Hiley sugerează că, de fapt, poziția reală și impulsul particulelor subiacente în cauză erau așa-numitele variabile ascunse, valori care guvernau, împreună cu potențialul cuantic, modul în care o undă cuantică -particula s-ar comporta, ocolind în mod eficient așa-numita problemă de măsurare, adică nevoia de colaps al funcției de undă Louis De Broglie "Mecanica ondulatorie și structura atomică a materiei și a radiațiilor", Le Journal de Physique et le Radium, , ( ) John von Neumann a jucat un rol esențial nu numai în stabilirea bazelor matematice ale mecanicii cuantice, ci și în stabilirea limitelor matematice în care se puteau face interpretări ale teoriei, care includea, după cum sa dovedit, o dovadă destul de cuprinzătoare care excludea (anumite) clase de teorii ale variabilelor ascunse pentru a explica matematica de bază, o linie de cercetare care a fost urmată de Bell care, desigur, a condus la o extindere a limitărilor teoretice ale teoriilor variabilelor ascunse, adică Teorema lui Bell, care, în funcție de sursa citită, a dovedit presupunerile lui von Neumann la să fie fals sau, în cel mai bun caz, înșelător De asemenea, în mod destul de interesant, Von Neumann a postulat ideea de conștiință ca o explicație pentru colapsul funcției de undă, o noțiune care, desigur, nu a fost abordată sau preluată de comunitatea mai largă a fizicii, având în vedere implicațiile sale filozofice David Bohm, Wholeness and the Implicate Order, Londra: Routledge pg pg Teologia Reconsiderată Forța potențialului cuantic, așa cum o descrie Bohm-Hiley, nu este același tip de forță care stă la baza majorității mecanicii clasice, unde efectul său este o funcție de intensitate sau magnitudine Această variabilă suplimentară, una care este în mod inerent non-locală în sensul mecanicii clasice, împreună cu ecuația Schrodinger, adică funcția de undă, este cea care guvernează și determină pe deplin comportamentul unui sistem cuantic și are potențialul (fără joc de cuvinte) ) pentru a descrie pe deplin toate stările sale viitoare și trecute, indiferent dacă sistemul cuantic este sau nu observat sau măsurat Așa se poate spune că Mecanica Bohmiană este pe deplin cauzal deterministă, de unde și denumirea de Interpretare cauzală dată modelului în unele cercuri Noțiunea de potențial cuantic este lipiciul teoretic care menține Mecanica Bohmică împreună și, împreună cu stabilirea poziției reale și a impulsului unei anumite particule (sau a unui set de particule) ca fiind fundamental reale, este matematica ( și metafizic) instrument care este folosit pentru a explica ce se întâmplă de fapt în domeniul cuantic Cu alte cuvinte - și această implicație și presupunere care stau la baza mecanicii bohme nu poate fi exagerată - sistemul cuantic nu numai că are o stare inițială definitivă, dar cunoaște și mediul său într-o anumită măsură, informații care sunt încorporate în potențialul cuantic subiacent al un sistem dat, o variabilă care poate fi adăugată la modelele matematice mai standard ale mecanicii cuantice fără a modifica niciunul dintre rezultatele predictive sau atributele sau proprietățile fundamentale ale ecuațiilor subiacente Potențialul cuantic, în viziunea lui Bohm, este o forță care este prezentă universal nu numai în domeniul cuantic, ci care stă la baza întregii fizice, o forță care devine efectiv neglijentă pe măsură ce sistemul cuantic devine suficient de mare și complex și este transformat dintr-un sistem care prezintă atât val, cât și comportament asemănător particulelor la un sistem guvernat de mecanica clasică, așa cum este descris de Newton Ne oferă o explicație pentru colapsul funcției de undă și incertitudinea de măsurare cuantică, așa cum au prezentat-o Heisenberg, von Neumann și alții, postulând că funcția de undă a lui Schrodinger descrie de fapt pe deplin comportamentul sistemului cuantic, că poziția și impulsul real al unei stări cuantice date nu de fapt există chiar dacă nu este măsurat sau observat și că există un element de informație activă non-locală în mediu care explică existența observabilă și verificabilă experimental a corelației entităților cuantice separate fizic, adică observabile corelate După cum spune John Stewart Bell, un susținător în ultima parte a carierei sale a mecanicii bohmiene (la care se referă ca fiind teoria de Broglie-Bohm): Faptul că unda de ghidare, în cazul general, se propagă nu într-un spațiu tridimensional obișnuit, ci într-un spațiu cu configurație multidimensională este originea notoriei "nonlocalități" a mecanicii cuantice Este un merit al versiunii de Broglie-Bohm să scoată acest lucru atât de explicit încât să nu poată fi ignorat Mecanica Bohmiană, pe măsură ce expunerea lui Bohm a teoriei unde-pilot a lui de Broglie a evoluat mai târziu în forma sa mai matură, oferă un cadru matematic în care realitatea subatomică poate fi într-adevăr gândită ca existând de fapt independent de un observator sau de un act de măsurare, o abatere semnificativă din interpretări standard ale teoriei care au fost predominante pentru cea mai mare parte a secolului al XX-lea, adică Interpretarea de la Copenhaga în cea mai mare parte În termeni filosofici moderni, este o interpretare pe deplin realistă a Teoriei Cuantice, oferind o descriere ontologică completă, așa cum ar fi, una complet deterministă, deși non-locală, a realității care stă la baza Teoriei Cuantice, care este implicită funcției de undă - de unde și numește acel Bohm Din Enciclopedia Stanford, intrarea despre mecanica bohmică de Sheldon Goldstein, citat din Bell, Speakable and Unspeakable in Quantum Mechanics, Cambridge: Cambridge University Press; , p pg Teologia Reconsiderată dă așa-numita sa interpretare a Teoriei Cuantice, adică Interpretarea ontologică În plus, Mecanica Bohmiană este în concordanță cu Teorema lui Bell, care afirmă din nou că nicio teorie "locală" a variabilelor ascunse nu ar putea reproduce vreodată toate predicțiile mecanicii cuantice și, de asemenea, abordează în mod direct preocupările referitoare la completitudinea funcției de undă a lui Schrodinger ca o descriere a lume subatomică care au fost ridicate de faimoasa lucrare EPR Mai mult, Mecanica Bohmiană este complet deterministă, demonstrând că odată ce valoarea acestor variabile ascunse de poziție și impuls ale particulelor subiacente în sistem sunt cunoscute și odată ce un atribut suplimentar non-local este adăugat la starea sistemului (adică potențialul cuantic) , toate stările viitoare (și chiar stările trecute) ar putea fi calculate și cunoscute, de asemenea Această soluție ameliorează și rezolvă în mod eficient multe dintre problemele și paradoxurile care au fost/sunt inerente interpretărilor standard ale Teoriei Cuantice, cum ar fi incertitudinea și complementaritatea (adică încrucișarea), precum și scăpa de necesitatea colapsului funcției de undă În plus, ne oferă o descriere solidă din punct de vedere matematic a mecanicii cuantice, care se bazează pe aproape toate aceleași ipoteze de bază ale mecanicii clasice, totul cu excepția noțiunii de localitate Mecanica Bohmiană se încadrează în categoria teoriilor variabilelor ascunse Prezintă o descriere a realității cuantice în care funcția de undă, împreună cu noțiunea de potențial cuantic, reprezintă împreună o descriere complet deterministă, deși din nou non-locală, a lumii subatomice - matematic vorbind În ceea ce privește importanța lucrării lui Bohm în mecanica cuantică, Bell însuși, deși la aproximativ de ani după ce Bohm și-a publicat inițial extensia teoriei unde-pilot a lui de Broglie, a spus următoarele: Dar în am văzut imposibilul făcut A fost în ziare de David Bohm Bohm a arătat în mod explicit cum ar putea fi într-adevăr introduși parametrii, în mecanica ondulatorie non-relativista, cu ajutorul căreia descrierea indeterministă ar putea fi transformată într-una deterministă Mai important, în opinia mea, subiectivitatea versiunii ortodoxe, referința necesară la "observator", ar putea fi eliminată Dar de ce atunci Born nu mi-a spus despre acest "val pilot"? Numai pentru a sublinia ce a fost în neregulă cu ea? De ce nu a luat în considerare von Neumann? Mai extraordinar, de ce au continuat oamenii să producă dovezi de "imposibilitate", după și chiar mai recent în ? De ce imaginea valului pilot este ignorată în manuale? Nu ar trebui să fie predat, nu ca singura cale, ci ca un antidot la automulțumirea predominantă? Pentru a ne arăta că vagitatea, subiectivitatea și indeterminismul nu ne sunt impuse de fapte experimentale, ci de alegerea teoretică deliberată? Din nou, în acest model, poziția "reală" și impulsul respectivei particule sunt așa-numita variabilă ascunsă care, la rândul lor, determină rezultatul unui experiment dat sau rezultat observabil Bohmian Mechanics este de acord cu toate predicțiile matematice ale interpretărilor standard ale Teoriei Cuantice, adică echivalentul ei matematic, dar extinde modelul teoretic pentru a încerca să explice ce se întâmplă de fapt, ceea ce determină comportamentul non-local al acestor "lucruri" subatomice " și ceea ce de fapt se poate spune că este cunoscut despre starea sistemelor cuantice independent de actul de măsurare sau de observare Cu această noțiune de potențial cuantic, Bohm oferă un principiu atât matematic, cât și metafizic care "ghidează" De fapt, teoria undei pilot a lui Bohm a inspirat într-o mare măsură Teorema lui Bell Vezi lucrarea lui Bell intitulată Despre paradoxul lui Einstein Podolsky Rosen în , publicată la aproximativ ani după ce Bohm și-a publicat adaptarea teoriei unde-pilot a lui De Broglie Din Stanford Encyclopedia intrarea despre mecanica bohmiană, de Sheldon Goldstein; preluat din Bell , "Speakable and Unspeakable in Quantum Mechanics", Cambridge University Press pg Teologia Reconsiderată particulele subatomice le dă un anumit sentiment de conștientizare a mediului, chiar dacă realitatea pe care o descrie, din nou așa-numita Interpretare ontologică a teoriei cuantice, nu respectă neapărat aceleași principii ale mecanicii clasice, dă ipotezele sale cu privire la localitate - adică că toate obiectele sau lucrurile sunt guvernate și se comportă în conformitate cu principiile mecanicii clasice care sunt legate de constrângerile relativității și viteza fixă a luminii, principii care s-au dovedit a fi complet incompatibile cu mecanica cuantică, provocând, desigur, multă consternare în comunitatea Fizică și punând sub semnul întrebării realismul local în general Contribuția mecanicii bohme la mecanica cuantică și la fizica în ansamblu, de fapt, nu este doar că pune sub semnul întrebării prezumția realismului local în mod specific, ceea ce Einstein a numit "acțiune înfricoșătoare la distanță", ci și prin aceea că s-a dovedit fără echivoc că teoriile variabilelor ascunse sunt de fapt posibile din punct de vedere teoretic și matematic și încă în concordanță cu principiile de bază ale mecanicii cuantice Bohm, de fapt, "finalizează" mecanica cuantică în același sens pe care lucrarea EPR a descris-o când a fost publicată în , care este ilustrată în faimosul lor EPR Paradox Mecanica Bohmiană, fie că ați crezut ipotezele metafizice subiacente despre ceea ce se întâmplă cu adevărat în tărâmul subatomic, construită într-un model matematic și teoretic foarte solid, care a fost în întregime în concordanță cu Mecanica cuantică, fundamentarea realității fizice și a existenței în sine, așa cum ar fi, a adus o atenție foarte clară asupra faptului că noțiunile noastre de timp și spațiu, precum și percepția realității în sine, aveau nevoie de o revizuire totală în ceea ce privește ipotezele de bază Ceea ce ne atrage atenția Mecanica Bohmiană în mod destul de direct și într-un mod foarte inconfortabil din perspectiva mecanicii clasice, este că există presupuneri metafizice despre realitate în general, care sunt complet integrate în mecanica clasică, care trebuie relaxate pentru a înțelege și în explică faptele, mecanica cuantică În plus, aceleași particule subatomice (și/sau unde) al căror comportament a fost modelat cu atât de succes cu mecanica cuantică, care într-o anumită formă sau formă au constituit blocurile de bază ale întregii lumi fizice "clasice" - acest fapt nu putea fi negat - și totuși legile și teoremele care au fost dezvoltate pentru a descrie acest comportament, adică mecanica clasică, au fost și sunt în mod fundamental incompatibile cu legile care guvernează domeniul subatomic, în special cu ipotezele care stau la baza despre ceea ce este "real" și cum aceste obiecte ale realităţii se comportă şi sunt legate între ele În timp ce Interpretarea de la Copenhaga a teoriei cuantice susține că modelul este pur și simplu un instrument de calcul și este legat de anumite constrângeri metafizice care sunt inerente modelului teoretic însuși, Mecanica Bohmiană, precum și formularea de stare relativă a lui Everett, de fapt, oferă explicații la ceea ce Matematica care stau la baza Teoriei Cuantice ne vorbește despre natura universului în care trăim, despre realitatea însăși sau din nou în termeni filosofici în ceea ce privește ontologia (deși trag concluzii foarte diferite despre natura realității care este descrisă), fără să ne impună reconsidera ipotezele de bază care stau la baza mecanicii clasice În propriile cuvinte ale lui Bohm: în relativitate, mișcarea este continuă, cauzal determinată și bine definită, în timp ce în mecanica cuantică este discontinuă, nu cauzal determinată și nu este bine definită Fiecare teorie este dedicată propriilor sale noțiuni de moduri de existență esențial statice și fragmentare (relativitate cu cea a evenimentelor separate conectabile S-au înregistrat progrese semnificative în ultimul deceniu sau două în reconcilierea Teoriei Cuantice și Mecanica Clasică, mai ales în ceea ce privește comportamentul traiectoriei newtoniene, ceea ce este descris în literatura de specialitate ca ținând cont de limita clasică Pentru o revizuire bună a subiectului, consultați articolul The Emergence of Classical Dynamics in a Quantum World de Tanmoy Bhattacharya, Salman Habib și Kurt Jacobs, publicat în Las Alamos Science în pg Teologia Reconsiderată prin semnale și mecanică cuantică la o stare cuantică bine definită) Se vede astfel că este nevoie de un nou tip de teorie care să renunțe la aceste angajamente de bază și cel mult să recupereze unele trăsături esențiale ale teoriilor mai vechi ca forme abstracte derivate dintr-o realitate mai profundă în care ceea ce predomină este totalitatea neîntreruptă Și Bohm nu s-a oprit cu Interpretarea ontologică a teoriei cuantice, el și-a extins bazele teoretice pentru a stabili o bază a unei noi ordini, o ordine care ar putea cuprinde nu numai mecanica clasică și mecanica cuantică, ci una care să cuprindă rolul observatorului , conștiința însăși, de asemenea Aceasta este noțiunea lui despre ordinea și holomișcarea implicate, principii pe baza cărora s-ar putea construi un cadru metafizic logic, rațional și holistic care să cuprindă întreaga existență; fizică, mentală și psihologică și, în multe privințe, acoperă întregul teren teologic și filozofic care stă la baza noțiunii lui Descartes de res cogitans, res extensa și Dumnezeu, dar cuprinzând și Fizica Pentru Bohm, atât mecanica clasică, cât și mecanica cuantică puteau fi privite nu ca fiind inconsistente una cu cealaltă, ci ca manifestări diferite ale a ceea ce el a numit ordine implicată, o ordine subiacentă care reflecta fenomenul pre-spațial care s-a manifestat în diverse planuri fizice ale existenței, în cazul diferitelor scări, în ceea ce el a numit ordine explicate Atitudinea mea este că matematica teoriei cuantice se ocupă în primul rând cu structura pre-spațiului implicat și cu modul în care o ordine explicată a spațiului și timpului iese din acesta, mai degrabă decât cu mișcările entităților fizice, cum ar fi particulele și câmpurile (Acesta este un fel de extensie a ceea ce se face în relativitatea generală, care se ocupă în primul rând de geometrie și doar secundar de entitățile care sunt descrise în cadrul acestei geometrii ) Bohm și Basil Hiley, care au contribuit și au coautorat textul lor care a descris în detaliu Interpretarea lor ontologică a teoriei cuantice, nu numai că au demonstrat că teoriile variabilelor ascunse non-locale ale mecanicii cuantice sunt posibile, ci și că pentru a înțelege cu adevărat ce se întâmpla la acest substrat subiacent al existenței, noțiunea de intelect sau, la un anumit nivel, ceea ce ar putea fi interpretat ca conștiință, a trebuit să fie considerată ca un participant activ la modelul care a explicat ceea ce se întâmplă - acesta este din nou ceea ce se află în spatele lor noțiunea de potențial cuantic, mijlocul prin care un sistem cuantic este "informat" despre mediul său, așa cum ar fi, care stă la baza noțiunii de informație activă care a completat și a mărit funcția de undă pentru a guverna comportamentul elementar - comportament pe care Bohm și Hiley îl considerau cel puțin a fi "inteligent" într-un fel, sau cel puțin conștient de diferitele elemente ale mediului dincolo de orice graniță mecanică clasică Ideea lor de informație activă, care este o idee revoluționară, dacă nu chiar cea revoluționară pe care o propun pentru a explica subtilitățile și misterele comportamentului subatomic, implică faptul că există un fel de conștientizare a mediului cuantic general interconectat care trebuie luat în considerare pentru a putea explica comportamentul sistemului cuantic, un aspect care prin însăși natura sa încalcă unele dintre ipotezele de bază ale mecanicii clasice, și anume cea a realismului local, adică faptul că comportamentul oricărui "obiect" sau sistem de obiecte dat este independent real, există independent de act de măsurare sau observare și este guvernată în întregime de proprietățile sau calitățile obiectului sau sistemului menționat sau de orice forțe care acționează asupra sistemului respectiv David Bohm, Wholeness and the Implicate Order, Londra: Routledge pg xv David Bohm: Time, the implicate order, and pre-space, În: David R Griffin: Physics and the Ultimate Significance of Time, State University of New York Press, , ISBN - - - , pp - , p - pg Teologia Reconsiderată În Filosofia lui Bohm, metafizica lui (și nu mai suntem în Fizică, doar pentru a fi clar), el credea că realitatea cuantică, ordinea ei explicată pe care o percepem și cu care putem măsura și interacționa prin intermediul diferitelor experimente, este guvernată în continuare printr-o ordine superioară implicată care provine dintr-un anumit aspect cognitiv al conștiinței - adică mintea umană sau un aspect al minții cosmice, chiar dacă el nu este explicit în utilizarea acestei terminologii Că de fapt nu putem scăpa de a lua în considerare rolul minții, rolul perceptorului, în înțelegerea completă a comportamentului cuantic sau a Teoriei cuantice în general Poate că el descrie cel mai bine noțiunea sa de ordine implicată, relația sa cu diverse ordine explicate și ce înțelege prin holomișcare și modul în care aceste constructe metafizice din perspectiva sa pot fi folosite pentru a înțelege forțele/interacțiunile aparent non-locale care par a fi la lucru în mecanica cuantică, cu o analogie cu un pește care înoată într-un acvariu care este privit și perceput prin diferite lentile ale camerei, fiecare oferind o perspectivă diferită asupra modului în care arată peștele, dar în același timp descriind același pește: Imaginați-vă un pește înotând într-un acvariu Imaginați-vă, de asemenea, că nu ați văzut niciodată un pește sau un acvariu până acum și că singura voastră cunoaștere despre ele provine de la două camere de televiziune - una orientată în fața acvariului și cealaltă în lateral Când te uiți la cele două monitoare de televiziune ai putea presupune în mod eronat că peștii de pe ecrane sunt entități separate La urma urmei, deoarece camerele sunt setate în unghiuri diferite, fiecare dintre imagini va fi ușor diferită Dar, pe măsură ce continuați să urmăriți, veți realiza în cele din urmă că există o relație între cei doi pești Când unul se întoarce, celălalt face o întoarcere ușor diferită, dar corespunzătoare Când unul este cu fața în față, celălalt cu fața în lateral și așa mai departe Dacă nu sunteți conștient de amploarea completă a situației, ați putea concluziona în mod greșit că peștii comunică instantaneu între ei, dar nu este cazul Nu are loc nicio comunicare pentru că la un nivel mai profund al realității, realitatea acvariului, cei doi pești sunt de fapt unul și același Toate lucrurile care se găsesc în ordinea explicată, desfășurată, ies din holomișcarea în care sunt învăluite ca potențialități și, în cele din urmă, revin la ea Ele rezistă doar o perioadă de timp și, în timp ce durează, existența lor este susținută într-un proces constant de desfășurare și reîncărcare, care dă naștere formelor lor relativ stabile și independente în ordinea explicată Dintr-o perspectivă conceptuală, ne putem gândi la ideea lui Bohm de ordine implicată și explicată folosind analogia unui joc de șah În șah, jocul în sine este guvernat de o ordine explicată, în care sunt stabilite limitele tablei și regulile jocului general - cine este alb, cine este negru, capturarea pieselor individuale, scopul încercării de a captura rege pentru a câștiga jocul etc În plus, fiecare piesă din joc este guvernată de propriul set de reguli care determină modul în care se poate mișca pe masă, o altă ordine explicată, așa cum ar fi, care, deși este subordonată ordinii explicate a maestrului, a jocului în sine, reprezintă totuși o ordine explicată Și totuși, implicite în joc sunt mintea și obiectivele celor doi jucători înșiși, care, deși trebuie să opereze și să se comporte conform directivelor sau legilor/regulilor de ordine explicate menționate mai sus, nu numai ale jocului în sine, ci și cu privire la mișcările individuale ale individului piese de pe tablă, dar în același timp, tot timpul guvernate de un alt ordin, mai înalt, adică obiectivul de a încerca să "câștigă jocul" prin capturarea regelui adversarului, adică ordinea implicită parcă Fiecare dintre jucători (probabil dacă sunt buni la șah) are viziunea și intelectul, inteligența parcă, pentru a valorifica toate acestea [Bohm, David, ] pg Teologia Reconsiderată ordine explicate diferite, dar interconectate - ordinea explicată a jocului și ordinele explicate care guvernează comportamentul pieselor individuale - în încercarea de a obține rezultatul dorit, adică de a captura regele adversarului care reprezintă ordinea implicită de bază a jocului în această analogie Ordinea implicată în acest caz este mintea jucătorului, din care fiecare dintre ordinele explicate se desfășoară pe măsură ce el (sau ea) mută fiecare piesă individuală În această ordine superioară, fiecare dintre jucători vine cu propria strategie și cadru în minte, procesând și reacționând la informațiile despre joc în sine pe măsură ce este făcută fiecare mișcare Fiecare jucător înțelege cum trebuie jucat jocul, ce mișcări poate face pe măsură ce jocul evoluează și piesele ies de pe tablă - adică ordinele explicative care stau la baza și întotdeauna aplicabile care guvernează regulile jocului - în același timp jocul este guvernată de o ordine de nivel superior care descrie, de asemenea, comportamentul de bază, realitatea subiacentă, așa cum ar fi, cu privire la ceea ce se întâmplă cu adevărat la un nivel superior de abstractizare, așa cum ar fi Aceasta este ordinea implicată care stă la baza jocului, adică fiecare jucător încearcă să "câștige" [Destul de interesant în acest exemplu, există într-adevăr două ordine diferite implicate în joc care influențează rezultatul jocului, ambele respectând același set de reguli, dar a căror interacțiune guvernează comportamentul general, rezultatul, nu numai individului se mișcă pe măsură ce sunt făcute, dar rezultatul jocului în sine ] În multe privințe, această noțiune de ordine implicată are ecou în formularea de stare relativă a teoriei cuantice a lui Everett, și anume că corelația de bază a unei stări observate a unui sistem dat reflectă observația noastră, formularea în stare relativă a realității, așa cum ar fi, a o stare cuantică dată și nu că aceste alte stări, necorelate, pe care noi nu le percepem nu există neapărat Formularea lui Everett în stare relativă a mecanicii cuantice, în mod suficient de ironic, și una dintre cele mai mari critici ale sale, de fapt, este că este pe deplin coerentă doar pentru că încorporează o teorie a minții direct în modelul său - un construct metafizic care este abstractizat într-un raționament cvasi-mecanic mașină (deși foarte simplificată în raport cu o minte umană funcțională) care are acces la o memorie infinită care este capabilă să "amintească" stări anterioare de existență sau stări anterioare de observare, care, la rândul său, oferă explicația rațională a colapsului funcției de undă ca o neînțelegere a ceea ce se întâmplă de fapt - și anume respectarea unei stări manifeste, corelate, nu neapărat lipsa existenței tuturor stărilor necorelate, ceea ce duce, desigur, la noțiunea aparent perplexă și oarecum confuză a existenței multor- interpretarea lumilor Metafizica lui Bohm face, în esență, același salt filozofic, și anume că este existența unei ordini implicate subiacente care conține în ea diverse ordini explicate care pot fi sau nu manifeste în funcție de starea de observație sau perspectivă pe care o alegem Pentru Bohm și Hiley, acest construct de ordine implicată poate fi, de asemenea, folosit pentru a încorpora o teorie a minții (înapoi) în Fizică, revenind la filosofia întâi, așa cum ar fi, sau în limbajul filosofic mai modern, din nou, ontologie Pentru Bohm, este potențialul cuantic sau informația activă care indică existența unei conștiințe de bază sau a conștientizării care stau la baza realității fizice - ceea ce implică faptul că universul însuși atunci când este privit din această perspectivă grandioasă, una care include actul de percepție împreună cu acesta care este perceput (care este, probabil, un artefact și o concluzie necesară a Teoriei Cuantice), indică concluzia necesară a ceea ce el numește totalitate nedivizată Acum este destul de clar că dacă gravitația va fi cuantificată cu succes, va fi necesară o schimbare radicală în înțelegerea noastră despre spațiu-timp Începem de la un nivel mai fundamental, luând ca punct de plecare noțiunea de proces În loc să începem cu un continuum spațiu-timp, introducem un proces de structură care, într-o anumită limită adecvată, se aproximează la continuum Explorăm posibilitatea de a descrie acest proces pg Teologia Reconsiderată printr-o formă de algebră necomutativă, o idee care se încadrează în ideile generale ale ordinului implicat Într-o astfel de structură, localitatea teoriei cuantice poate fi înțeleasă ca o trăsătură specifică a acestui fond a-local mai general și acea localitate, și într-adevăr timpul, vor apărea ca o trăsătură specială a acestei structuri a-locale mai profunde Ceea ce este, fără îndoială, concluziile logice ale oricărei interpretări rezonabile a teoriei cuantice, lăsând deschisă ideea cel puțin a unei forme de interpretare metafizică/filosofică posibilă (care pare rațională), este că noțiunea noastră de "ordine" și noțiunile și presupunerile noastre în ceea ce privește natura de bază a realității - ceea ce se încadrează în disciplina ontologiei, care este o temă majoră a acestei lucrări - trebuie schimbat radical pentru a da seama de toate fenomenele, trăsăturile și caracteristicile ciudate care vin împreună cu puterea predictivă extraordinară a matematicii care stau la baza Un principiu non-local elementar și de bază trebuie încorporat în ontologia noastră pentru a încorpora adevărul și validitatea empirică a Teoriei Cuantice - adică indiferent de interpretarea Teoriei Cuantice pe care o găsiți cea mai atractivă, cel puțin noțiunea a realismului local care stă la baza întregii mecanici clasice, a întregii filozofii occidentale de fapt, trebuie abandonată pentru a înțelege ceea ce se întâmplă Ar fi greu să găsești pe cineva cu o bună înțelegere a Teoriei Cuantice care să conteste acest lucru În cuvintele lui Max Planck, unul dintre cei mai mari fizicieni ai secolului al XX-lea din orice măsură, și cuvinte pe care nu le veți găsi în niciun manual de fizică, el rezumă starea lucrurilor după cum urmează: Toată materia își are originea și există doar în virtutea unei forțe care aduce particula unui atom la vibrație și ține împreună acest sistem solar cel mai mic al atomului Trebuie să ne asumăm în spatele acestei forțe existența unei minți conștiente și inteligente Această minte este matricea întregii materie Relativity, Quantum Gravity and Space-Time Structures, Birkbeck, Universitatea din Londra ( iunie ) Max Planck, Autobiografie științifică și alte lucrări Max Planck, Autobiografie științifică și alte lucrări pg Teologia Reconsiderată Trebuie înțeles că Psihologia ca disciplină, cel puțin așa cum o gândim astăzi, a existat într-adevăr în antichitate Au existat totuși sisteme de credință destul de bine gândite care au încadrat Psihologia, studiul Sufletului, în contextul nu numai al întrebărilor despre unde venim, adică sursa supremă a lucrurilor, ci și al nemuririi sale și al relației sale în general - în special în cercurile platonice - cu tărâmul inteligibilelor care, în toate scopurile, era domeniul său Nu se punea îndoială pentru antici că bărbatul (și femeia) avea un suflet, erau totuși întrebări cu privire la dacă animalele (sau, de altfel, plantele) aveau suflete, dacă Sufletul persistă sau nu după moarte și dacă sau nu acțiunile din această viață ar avea un efect de lungă durată asupra Sufletului după moarte - intrați în întrebarea raiului și a iadului care era legată de întrebările despre Soarta versus Liberul Arbitru Multe dintre aceste întrebări sunt încă batjocorite astăzi în cercurile filozofice și, deși s-a parcurs mult teren expunând argumentele pro și dezavantajele diferitelor puncte de vedere, chiar și în lumina evoluțiilor științifice moderne, întrebările fundamentale sunt încă în fața noastră, într-adevăr oarecum nerezolvate și au au fost relegați la chestiuni legate de credință, precum religia însăși, și au fost împinși din limitele cercetării științifice propriu-zise în cea mai mare parte - o consecință nefericită a științei într-adevăr Psihologia atunci, ca disciplină științifică - studiul sufletului - și analiza și descrierea facultăților minții care fac parte din această disciplină au fost lucruri de care înțelepții și filozofii antichității erau în mod clar foarte interesați și din perspectiva lor le-au susținut cheia fericirii Nu este clar că s-a schimbat ceva din această perspectivă nici astăzi Dintr-o perspectivă academică, clasificăm de obicei aceste lucrări în filozofie sau, mai precis, în metafizică, care este omologul analitic al religiei sau teologiei Cu toate acestea, în timpurile moderne, studiile filozofice au devenit extrem de înguste, concentrându-se în primul rând pe chestiuni epistemologice și exclud Fizica, Etica și Știința Politică, toate acestea intră în domeniul filosofic antic - cel puțin la greci - și toate acestea au fost sintetizate într-un singur sisteme raționale coerente de gândire Psihologia, rolul Sufletului în demersurile umane, deși o fațetă importantă a acestei discipline filosofice, nu a fost totul și sfârșitul disciplinei în sine Pentru masele, cei care s-au agățat de sistemele de credință stoic și epicureen care au prezentat în mod practic ceea ce se putea face pentru a obține stabilitatea și fericirea în această lume și chiar și pentru școala peripatetică, într-o oarecare măsură, a fost fericirea, adică eudaimonia, acesta era scopul practicii Și înțelegând natura Sufletului și modul în care mintea se comportă în relație cu ea, s-ar putea avea o șansă mai mare de a-l îmblânzi, de a-l regla, astfel încât marile tulburări ale vieții să nu scufunde complet barca Sufletului uman în deznădejde, durere și întristare - o suferință care era evident chiar și pentru cei din vechime Școala stoică, în special, a propus o abordare psihologică, una bazată pe "consimțământ" și redarea perfectă a părții intelectuale și decizionale a minții, pentru a atinge o astfel de perfecțiune sau fericire Totuși, școala platoniciană a adoptat o abordare mult mai metafizică, stabilind principiile Ființei și Devenirii și a supremației formelor și ideilor asupra percepției senzoriale, trasând o cale de contemplare a acestor noțiuni aproape eterice și abstracte care să conducă la contemplarea Bine, din care adevărata cunoaștere, adevărata fericire, puteau fi găsite toate celelalte călcate în ignoranță Cu toate acestea, în tradiția teo-filozofică elenă clasică, în concordanță cu pozițiile teologice frate și surori din sud (Egipt), est (Persia) și chiar din Iudeea, pentru a numi doar câteva dintre școlile teologice predominante care au fost influente și larg răspândite în acest domeniu timp în antichitate, faptul că omenirea a fost făcută după imaginea cosmică a fost o temă constantă și consecventă Au existat, desigur, excepții, ca în Pg- Teologia Reconsiderată viziune materialistă asupra epicurienilor care, deși credeau în existența tărâmului divin, credeau că zeii erau prea ocupați pentru a fi deranjați cu treburile lumești ale oamenilor și care susțineau că universul consta din atomi indivizibili care se supun anumitor legi și care guvernează domeniul pământesc, precum și domeniul eteric (și spiritual), etica lor s-a bazat pe căutarea optimă a plăcerii și evitarea durerii, o viziune social-comportamentistă pe care s-ar putea numi-o Dar ei credeau în Suflet, nu în nemurirea lui, și pentru ei exista o funcționare optimă a psihicului, chiar dacă îi lipseau unele dintre trăsăturile eterice sau ezoterice ale unora dintre școlile elene concurente, cum ar fi stoicismul și platonismul Acesta a fost peisajul psihologic al școlilor filozofice elene, care a crescut oarecum simbiotic din secolul al V-lea î Hr până la vremea lui Hristos, înainte ca mesajul său de mântuire, combinat cu un interes reînnoit pentru studiile iudaice să se instaleze în Occident Dar, ca parte a acestei mișcări, grecii ne-au lăsat tradițiile de etică, filozofie politică și fizică nu ca discipoli separati, ci ca părți integrante ale așa-numitei lor tradiții filozofice, adică filozofia Scopul filosofiei în antichitate era cunoașterea și înțelegerea, iar rolul Sufletului în procesul său era considerat integral Cumva, cu toate progresele noastre în știință și tehnologie, această legătură a fost ruptă și ruperea acestei conexiuni ca consecințe intelectuale și socio-politice semnificative - unele benefice pentru creșterea noastră individuală și societală (de exemplu, eliberarea disciplinei Științei de structuri autoritare religioase dogmatice) și unele dăunătoare (de exemplu relegarea Sufletului ca fenomen nereal retrogradat în domeniul Psihologiei) Puntea dintre știință și religie, care este un subiect de mare interes în timpurile moderne, deoarece intelectualii mai învățați resping tradițiile religioase pline de mitologie care au dominat peisajul teologic în ultimii două mii de ani, pe măsură ce formele mai radicale ale acestor religii devin din ce în ce mai mari și mai izolat și din ce în ce mai mult sursa tulburărilor politice și violente și a conflictelor, trebuie să treacă diviziunea psihologică Acesta este elementul comun pe care toți oamenii îl împărtășesc, indiferent de limba lor, de cultura lor, de naționalitatea lor, de culoarea pielii sau de apartenența lor religioasă Și făcând acest lucru, ceea ce am putea descoperi este că există elemente comune acolo care nu numai că ne ajută să ne înțelegem reciproc perspectiva, dar ne ajută să explicăm de ce religia a fost o parte atât de importantă a evoluției noastre ca specie și de ce are nevoie de revizuire substanțială în timpurile moderne Interesant este că teoriile psihologice moderne urmează linii metafizice paralele cu dezbaterile filozofice și epistemologice care au loc de milenii Cei doi psihologi cei mai influenți din secolul al XX-lea, Freud ( - ) și Jung ( - ), au dezvoltat opinii aproape diametral opuse asupra minții, în timp ce ambii încercau să stabilească domeniul Psihologiei pe baze mai științifice Fiecare dintre ei, în ciuda colaborării lor binecunoscute de mulți ani, urmată de o dispută destul de bine mediatizată, a stabilit opinii foarte diferite asupra granițelor psihicului individual, în timp ce ambii s-au sprijinit puternic pe rolul viselor și al inconștientului ca deținând cheile pentru sănătate mintală și bunăstare Freud a fost cel mai mare dintre cei doi oameni de știință și a fost pregătit ca doctor în medicină (MD) la Universitatea din Viena cu studii în biologie și neurologie, absolvind în și petrecând primii ani ai carierei la Spitalul General din Viena înainte și-a început propria practică în psihiatrie, specializată în tulburări nervoase în Și-a dezvoltat teoriile psihologice mai mature pentru care este cel mai bine cunoscut pentru destul de târziu în cariera sa, publicând mai întâi lucrarea pentru care este probabil cel mai cunoscut, Interpretarea viselor, în pg Teologia Reconsiderată În Interpretarea viselor, Freud prezintă teoria sa de bază a viselor ca mecanisme de împlinire a dorințelor din aspectul inconștient al minții, introducând începuturile a ceea ce ar deveni teoria complexului lui Oedip care stabilește legătura dintre dorințele sexuale neîmplinite și reprimate, în special dorințele copilăriei de a are relații sexuale cu părintele de sex opus, ca piatră de temelie a cadrului său psihologic Pentru Freud, tărâmul minții consta din aspectul conștient de veghe, care este ceea ce suntem cel mai conștienți, dar reprezenta doar o fracțiune din sursa personalităților și caracterelor noastre, mintea inconștientă care constituia cea mai mare parte a materialului sursă care a condus comportamentele și acțiunile noastre - fie ele "conștiente" sau nu - și un aspect preconștient al minții care a servit drept filtru sau poartă de acces pentru mintea conștientă și inconștientă În Interpretarea viselor, Freud a dezvoltat ceea ce poate fi considerat a fi un model topografic al minții în care aspectul conștient, ceea ce suntem cel mai direct conștienți și ne putem aminti cu ușurință, este doar vârful aisbergului, aspectul inconștient fiind depozitul dorințele reprimate, impulsurile primitive și amintirile și experiențele dureroase care, deși nu erau de vârf, ca să spunem așa, au jucat totuși un rol esențial și fundamental nu numai în conducerea comportamentului nostru în general, ci și în multe privințe în determinarea capacității noastre de a conduce sănătos și funcțional trăiește ca membri ai societății Aspectul inconștient al minții a reprezentat partea de bază a aisbergului mental, cu partea preconștientă a minții mediand între acesta și partea conștientă În lucrarea sa ulterioară, în special în Beyond the Pleasure Principie, care este un eseu pe care l-a publicat în , Freud își extinde viziunea asupra forțelor psihice care conduc comportamentul individual dincolo de impulsul procreării și răsturnării tatălui (sau mamei) autoritar figura (complexul oedipian) la dorințele conflictuale și opuse de viață, Eros, care era o versiune extinsă a libidoului, și pulsiunea de moarte, care a ajuns să fie numită Thanatos de către academicienii de mai târziu În această viziune asupra forțelor psihologice care ghidează comportamentul uman, o viziune care nu a fost și nu este acceptată pe scară largă în comunitatea științifică/psihologică mai largă, gândiți-vă, Erosul este văzut ca forța psihologică călăuzitoare care produce creativitate și armonie și alimentează dorințele pentru procrearea și autoconservarea "Pulsările de moarte" din acest sistem, din nou Thanatos, deși Freud nu folosește acest termen, sunt responsabile pentru tendințele distructive ale omenirii, sunt sursa agresiunii și a comportamentului compulsiv și sunt cauza finală a autodistrugerii atât pentru individ, cât și pentru societate mare Visele, fie ele vise active în stare de veghe (vise cu ochii deschiși sau halucinații) sau vise în timpul somnului, au jucat un rol important în înțelegerea acestor forțe, deoarece au servit drept mijloc prin care cineva își putea înțelege dorințele și în cele din urmă obține un control mai bun asupra comportamentului, conducând astfel un comportament mai sănătos și viață rodnică În acest context, visele aveau atât "conținutul manifest", fie sensul și interpretarea lor literală, cât și "conținutul ascuns", sau sensul lor subiacent latent, care necesita tehnici interpretative pentru a înțelege și înțelege pe deplin Pentru Freud, mintea era un sistem biologic complex, complet determinist și bazat pe cauzalitate, bazat pe transformarea energiei psihice Această viziune asupra minții a fost foarte aliniată cu evoluțiile științifice din fizică și biologie care au fost paralele cu lucrările sale psihologice, cum ar fi conservarea energiei, teoria electromagnetismului etc În cadrul psihologic al lui Freudian, comportamentul uman era pe deplin determinist și era condus de interacțiunea și interacțiunea forțelor complexe ale energiei care au fost concepute în primul rând pentru procrearea și supraviețuirea speciei (Darwin's Origin of Species a fost publicat în ) Omul nu era o ființă spirituală pentru Freud, ci o parte a ordinii naturale și supus acelorași legi naturale care guvernau Fizica și Biologia și universul în ansamblu Scopul terapiei lui Freud atunci, adică ceea ce a ajuns să fie pg Teologia Reconsiderată cunoscută sub numele de psihanaliza, a fost să analizeze și să încerce să înțeleagă conținutul dorințelor ascunse care se află latente în aspectul inconștient al psihicului unui individ, așa cum se manifestă în vise, de exemplu, pentru a înțelege mai bine și, în cele din urmă, a controla mai bine comportamentul și structura psihologică Lucrarea psihologică a lui Freud în acest sens poate fi văzută ca o moștenire a evoluțiilor filozofice și științifice din Epoca Iluminismului, care s-au răzvrătit împotriva explicațiilor teologice nu doar pentru omenire ca specie, ci și pentru om ca ființă individuală, independentă Pentru Freud, scopul vieții era împlinirea dorinței, în rațiune, iar secretul optimizării acestei ecuații a împlinirii dorințelor constă în înțelegerea și dezlegarea minții inconștiente În lucrările sale Obsessive Actions and Religious Practices ( ), Totem and Taboo: Semblances Between the Mental Lives of Savages and Neurotics ( ) and the Future of an Illusion ( ), Freud explică religia și credința în nemurirea sufletului ca rămășițe ale încercării omului preistoric de a înțelege visele, moartea și ordinea naturală a universului, cândva o funcție necesară și necesară pentru guvernarea corectă a societății, dar poate și ar trebui să fie pusă deoparte în favoarea rațiunii și a Științei Credința și credința în Dumnezeu pentru Freud, în concordanță cu viziunea sa biologică și pur deterministă și non-spirituală a minții, a fost o condiție neurologică a societății în general asemănătoare cu comportamentul obsesiv și compulsiv la nivel individual, adică o obsesie nevrotică În Beyond the Pleasure Principie ( ) și mai cuprinzător în Ego-ul și id-ul publicat în , Freud înlocuiește și elucidează în continuare teoria sa psihologică cu un model mai dinamic structural (mai degrabă decât topografic), care era mai în concordanță cu mecanicul, deterministul său și viziunea biologică a minții În aceste lucrări el expune o concepție tripartită a psihicului, care începe cu forța motrice a dorinței care este inerentă și înnăscută în orice om, id-ul său care există în mintea inconștientă, combinat cu o forță normativă și imperativă social care corespunde la conștiința cuiva, sau idealul ego-ului, reflectat în ceea ce el numește super-ego (care este în mare parte, dar nu în totalitate inconștient), și ego-ul care este sursa conștiinței de sine însuși și mediază între id și super-ego pentru a guverna comportamentul general Din acest model Freud a conturat tratamentul clinic bazat pe scopul stabilirii unei relații armonioase între aceste trei elemente El a delimitat, de asemenea, diferite tipuri de tulburări psihice, nevroze, care corespundeau conflictelor între și între aceste diverse forțe, stabilind proeminența mecanismelor de apărare care sunt create de personalitate pentru a preveni ca conflictele dintre aceste diverse forțe să devină prea acute: adică represiunea, sublimarea (canalizarea pulsiunilor), fixarea (eșecul de a progresa), regresia - represiunea fiind cea mai semnificativă În ciuda accentului pus de Freud pe un cadru psihologic pe deplin determinist și cauzal și a respingerii factorilor spirituali sau religioși ca nevroză sau tulburări psihologice, totuși, cadrul său tripartit amintește în mod ciudat de o descriere a sufletului din Fedroul lui Platon, care vine imediat după ce un caz este prezentat făcut pentru existența și nemurirea Sufletului: În ceea ce privește nemurirea sufletului, aceasta este suficientă; dar despre forma ei trebuie să vorbim în felul următor A spune ce este cu adevărat ar fi o chestiune pentru un discurs cu totul supraomenesc și lung, dar este în puterea omului să o descriem pe scurt într-o figură; să vorbim deci în felul acesta Vom asemăna sufletul cu natura compozită a unei perechi de cai înaripați și a unui car Acum, caii și cărușii zeilor sunt toți descendenți buni, dar cei din alte rase sunt amestecați; și mai întâi conducătorul de car al sufletului uman conduce o pereche, pg Teologia Reconsiderată iar în al doilea rând unul dintre cai este nobil și de rasă nobilă, dar celălalt este cu totul opus ca rasă și caracter Prin urmare în cazul nostru conducerea este neapărat dificilă și supărătoare Pentru Freud, omul este în întregime un produs al naturii, ca și restul lumii naturale și este guvernat de și trebuie să se supună acelorași legi naturale ca și restul lumii fizice Aceasta este moștenirea revoluției științifice din care a fost un produs Freud Iar cadrul psihologic al lui Freud reflectă înclinația sa biologică, în care personalitatea umană este produsul încercării de a echilibra nevoia umană de bază de a supraviețui și de a procrea alături de nevoia de a coexista ca membru al societății în ansamblu prin care supraviețuirea individuală este în cele din urmă predicată de fapt Numai prin efectul de echilibrare al conștiinței cuiva, rolul jucat de super-ego, prin forța călăuzitoare a ego-ului - conducătorul care ghidează carul, ca să spunem așa, pacea și armonia pentru individ în contextul societății în general, adică echilibrul, poate fi realizat În multe privințe, în contrast cu psihologia freudiană se află teoria psihologică mai extinsă și mai incluzivă prezentată de Carl Jung ( - ), un contemporan al lui Freud care a colaborat cu el la începutul carierei sale profesionale, dar nu a putut atribui un aspect pur biologic și perspectiva neurologică a psihicului uman, un conflict care a provocat o ruptură în relația lor și unul care a avut în mod clar un efect profund asupra lui Jung însuși De la începutul carierei sale, Jung a fost interesat de fenomenele paranormale și oculte, fiind influențat el însuși de astfel de evenimente încă din tinerețe, iar o mare parte din activitățile și teoriile sale intelectuale au fost influențate de alchimie și neo-platonism, care au oferit o perspectivă mai holistică asupra natura minții și a individului și rolul a ceea ce el a numit inconștientul colectiv în furnizarea de poarta către bunăstarea personalității Jung, spre deosebire de Freud, dar în același timp bazându-se pe teoriile sale despre inconștient și aspectele conștiente ale minții, a stabilit un cadru teoretic al psihicului care nu numai că a scos în evidență influența directă și existența unui aspect al conștientizării care a existat dincolo de granițele timpului și spațiului, dar unul care a încorporat și a chemat în mod specific realitatea "ideilor" și a gândirii abstracte - ceea ce el a numit arhetipuri - care erau cheia înțelegerii umane și, în mod eficient, scopul vieții umane Jung a fost doctor în medicină, la fel ca Freud, deși nu avea un fundal biologic și neurologic ca Freud, cu un interes mult mai mare pentru spiritualitate și religie nu ca o reflectare a ignoranței și barbariei, ci ca un sistem de simboluri și mituri care a vorbit cu un sine superior, dacă limba ar putea fi înțeleasă În , la vârsta de de ani, Jung a început să lucreze la spitalul de psihiatrie din Zurich, autorul disertației sale în , care a fost intitulată Despre psihologia și patologia așa-ziselor fenomene oculte Colaborarea sa cu Freud a început în și cei doi au avut o relație foarte intensă care a durat ani buni În a publicat Psihologia inconștientului, care s-a dovedit în cele din urmă a fi inițierea rupturii sale de Freud (cartea a fost mai târziu revizuită și reintitulată Simboluri ale transformării în ), unde și-a prezentat opiniile despre o viziune extinsă a inconștientului în raport cu Poziția lui Freud, încorporând noțiunea Platon, Fedro, a- b Platon Platon în douăsprezece volume, vol tradus de Harold N Fowler Cambridge, MA, Harvard University Press; Londra, William Heinemann Ltd Din http://www perseus tufts edu/hopper/text?doc=Perseus% Atext% A % Atext% DPhaedrus% Asection% D a pg Teologia Reconsiderată a inconștientului colectiv direct în modelul său psihologic, o poziție teoretică pe care Freud a respins-o absolut dat fiind principiul plăcerii și modelul teoretic bazat pe biologic, spre consternarea lui Jung După pauza de Freud, Jung a avut ceea ce poate fi descris cel mai bine ca o cădere psihotică sau nervoasă, petrecându-și următorii ani sau atât de adânc cufundat în propria sa minte, în ceea ce el însuși a numit o "confruntare cu inconștientul" De fapt, a documentat cu scrupulozitate călătoria într-o carte vastă care a fost publicată doar recent în sub numele de Cartea Roșie, o documentare detaliată a propriei sale implementări a unei metodologii de imaginație activă în care a indus în mod eficient viziuni și halucinații de felul pentru a explora simbolurile și arhetipurile propriei minți și în cele din urmă asimilează conflictul de bază în propria sa persoană, un proces la care el a numit individuație Jung a susținut mai târziu, în ciuda aspectelor sale îngrozitoare și a incertitudinii latente, că această perioadă de gândire interioară intensă și contemplare a fost sursa de inspirație pentru marea majoritate a teoriilor și descoperirilor psihologice pentru care este cel mai bine cunoscut, cea mai mare perioadă a sa creativă Diferențele teoretice ale lui Jung cu Freud au fost în primul rând în rolul și natura aspectului inconștient al minții Jung nu a negat existența inconștientului, de fapt a asimilat și a încorporat multe dintre ideile lui Freud în cadrul său, dar el credea că inconștientul nu consta doar din inconștientul individual, ci și dintr-un cadru mai larg și mai extins, care era consistent și accesibil întregii omeniri, inconștientul său colectiv, care pentru Jung era depozitul nu numai al normelor și idealurilor sociale contemporane, ci și depozitul tuturor ideilor trecute ale civilizației ancestrale Inconștientul omului a fost cel care a întârziat inconștientul individual al fiecărui individ, care a fost cheia modelului său psihologic, și lupta cu și asimilarea și înțelegerea finală a relației individuale cu acest depozit colectiv de simboluri și mituri reprezentat pentru Freud nu doar obiectivul tuturor sistemelor religioase de-a lungul istoriei, dar a reprezentat totuși scopul tuturor indivizilor din societatea modernă - chiar dacă înțelegerea religiei trebuia adaptată pentru a asimila un model psihologic mai profund bazat pe evoluțiile psihologice ale secolului al XX-lea bazat pe practicile analitice și învățăturile unor savanți precum Freud și Jung În acest sens, Jung a încorporat mai direct rolul societății și istoria omenirii - un fel de metaprincipiu al individului uman de care psihicul individual era strâns legat Pentru Jung, psihicul individual era o manifestare a acestui inconștient colectiv, ceea ce el a numit persoana care pentru el era o personalitate sau o identitate creată în mod conștient, modelată individual, folosind depozitul psihicului colectiv prin procesul de socializare și aculturație Pentru Jung, persona era o reflectare specifică unică a psihicului colectiv la nivel individual, o mască, ca să spunem așa, care a fost creată pentru a media între psihicul individual și integrarea individului în societate în ansamblu, în același timp pentru a ascunde adevărata natură a individului din restul lumii Din nou, a fost adevărata înțelegere a acestei relații dintre aspectele colective și individuale ale minții umane, prin utilizarea simbolurilor și a mitologiei personale - adică vise, imaginația activă unde arhetipurile universale și rolul lor pentru individ puteau fi înțelese mai clar - acesta a fost scopul psihoterapiei și în cele din urmă scopul întregii vieți umane În timp ce Freud a respins teologia și religia ca pe o construcție evolutivă socială învechită care ar putea și ar trebui să fie abandonată în epoca științei, Jung, pe de altă parte, a văzut toate religiile ca o manifestare a procesului de individuare în diferite culturi și timpuri diferite, fiind reprezentativ al suportului pg Teologia Reconsiderată limbajul eliberării și al libertății unei anumite culturi și a unei societăți date, care a folosit în mod activ și abundent arhetipuri și simboluri pentru a-i conduce pe oameni pe calea vieții către scopul lor final Lui Jung, a cărui expunere la filozofia orientală - în special cu alchimia pe care a interpretat-o ca simbol pentru transformarea sufletului (a publicat Psihologie și alchimie în ) și taoismul în general prin expunerea și interpretarea lui I Ching - i-a influențat puternic evoluții teoretice, a fost transformarea Sufletului ca prin recunoașterea puterii și existenței depozitului colectiv de arhetipuri și simboluri și sinteza și integrarea lor în persoana individuală care nu a fost doar scopul terapiei, ci și scopul tuturor viaţă simţitoare El a susținut nu doar utilizarea scrisului și a documentării viselor pentru a facilita acest proces - imaginația activă pe care a folosit-o pe scară largă, așa cum a fost documentat în Cartea Roșie -, dar a susținut și a fost fascinat de imaginile și simbolurile geometrice și de altă natură avansată pe care le simțea, după cum tradițiile filozofiei orientale și ale ezoterismului occidental din care a tras, că aceste simboluri, mai mult decât orice alte mijloace, au cristalizat integrarea individului cu colectivul și integrarea contrariilor, care a fost atât de crucială pentru acest proces (gândiți-vă la Yin-Yâng) Această credință subiacentă în natura spirituală a omenirii contrastează direct cu viziunea obiectivistă asupra lumii a lui Freud De asemenea, este de remarcată încercarea lui Jung de a stabili și integra o teorie a existenței unor evenimente de tip aparent acauzal și/sau coincidente, care s-au manifestat de-a lungul vieții sale, în ultima parte a carierei sale Aceste tipuri de apariții ar putea fi clasificate în mod vag ca activități de tip paranormal, dar Jung le-a văzut ca o dovadă a manifestării sincrone și legate acauzal a imaginilor și simbolurilor arhetipice nu numai în domeniul mental, ci și în domeniul fizic, vorbind despre existența o formă superioară de realitate care era dincolo de realitatea fizică guvernată de legile cauzei și efectului Jung însuși, în eseul său intitulat Synchronicity: An Acausal Connecting Principle, descrie fenomenul după cum urmează: este imposibil, cu resursele noastre actuale, să explicăm ESP, sau faptul coincidenței semnificative, ca un fenomen de energie Acest lucru pune capăt și explicației cauzale, pentru că "efectul" nu poate fi înțeles ca altceva decât ca un fenomen de energie Prin urmare, nu poate fi vorba de cauză și efect, ci de o cădere împreună în timp, un fel de simultaneitate Din cauza acestei calități a simultaneității, am ales termenul "sincronicitate" pentru a desemna un factor ipotetic egal ca rang cu cauzalitatea ca principiu de explicație Activitatea sa în acest domeniu a venit în mare parte nu doar prin expunerea sa la I Ching, care se poate spune că se bazează în întregime pe realitatea și existența fundamentală a acestui principal, ci și la ordinul și în strânsă colaborare cu, la un număr limitat Einstein și mult mai strâns cu Wolfgang Pauli ( - ), unul dintre pionierii teoriei cuantice din prima jumătate a secolului al XX-lea Ideea motrice din spatele lucrării lor asupra principiului sincronicității a fost că a existat un cadru metafizic subiacent al realității, care a manifestat nu doar ceea ce înțelegem despre fizică, ci și ceea ce înțelegem despre psihologie Din intrarea Wikipedia despre Synchronicity la http://en wikipedia org/wiki/Synchronicity Citat din Carl Gustav Jung, The Structure and Dynamics of the Psyche, p The Collected Works of CG Jung, Volumul Routledge London pg Teologia Reconsiderată și mintea, încercând să depășească decalajul intelectual minte/corp care a fost o problemă atât de dificilă nu doar de-a lungul istoriei filozofiei, ci și în timpurile moderne Pe scurt, înțelegerea noastră a peisajului psihologic de astăzi, cel puțin una bazată pe constatările acelor profesioniști care au avut o practică analitică puternică și practică, se află între cele două alternative teoretice care au fost oferite de Freud și Jung, chiar și astăzi Din punctul de vedere al lui Freud, suntem creaturi autonome conduse de dorință și printr-o înțelegere adecvată a diferitelor fațete ale personalității individuale putem nu numai să înțelegem diferite patologii și tulburări, ci și să ajungem la o mai bună înțelegere a noastră ca ființe biologice care sunt afectate de dorințe dar care în acelaşi timp trebuie să coexiste în cadrul structurilor sociale familiale şi mai largi Din punctul de vedere al lui Jung, lucrează o forță din ce în ce mai mare care stă la baza psihicului nostru personal și înțelegerii acestor forțe, care ne vorbesc folosind simboluri și personalități care s-au exprimat omenirii prin vise, religii și experiențe mistice de-a lungul istoriei omenirii , duce la înflorirea deplină a personalității individuale în cadrul acelorași structuri sociale care au fost un element cheie și în psihologia freudiană Lucrarea lui Jung despre sincronicitate, în colaborare cu Pauli, este analogă lucrărilor despre ordinea implicită și conceptele de ordine explicată, dar mai departe de către fizicianul David Bohm spre ultima parte a carierei sale Vezi Snow Cone Diaries, Part II Chapter on Quality and the Implicate Order, de Juan Valdez publicat în de Authorhouse pentru o privire detaliată asupra noțiunii lui Bohm despre ordinea implicată și relevanța acesteia atât pentru psihologie, cât și pentru fizică pg Teologia Reconsiderată Metafizica subiect-obiect, doctrina realității zilelor noastre, cu vârful gândirii reprezentat de cele mai înalte niveluri de abstractizare în matematică și fizică teoretică, își are originile ca o reacție, o concepție paralelă a naturii universului, cu apariția a religiei Este perechea lui, este opusul dacă vrei Iar sistemele religioase, așa cum sunt astăzi, pot fi definite ca acele sisteme de gândire și credință al căror scop este de a stabili autoritatea și supremația unei puteri conducătoare, cum ar fi regalitatea sau autoritatea religioasă ca Biserica Și, prin această definiție, este prea mult să afirmăm legătura dintre materialismul actual, realitatea individualismului așa cum este descris de Bohm și autoritatea acestuia? Autoritatea materialismului, stratificarea societății către cei care au și cei care nu au, să stabilească credința și legitimitatea acestui comportament care ne duce pe toți în societatea occidentală să consumăm, să credem că cel care ajunge cu cele mai multe jucării victorii, pentru a le da deoparte pe cele pe care le-am putea iubi sau simți ca piese de șah în jocul vieții pe o tablă definită de o căutare a puterii și a bogăției, subjugând toate celelalte Dar Fizica modernă și limitările și postulatele care se nasc din aceeași religie indică foarte clar o conștiință colectivă care ne leagă pe toți, care stabilește dincolo de orice îndoială rezonabilă relația dintre observator și observat Ceea ce părea, de asemenea, foarte relevant, și oarecum pierdut în explorarea fizică profundă și evoluțiile secolului XX, a fost că noțiunea de Dumnezeu antropomorf, o forță călăuzitoare care a condus căutarea ordinii, care de fapt a creat ordinea, a fost complet divorțată de la Știință Aceasta a reflectat o divergență majoră față de dezvoltarea științifică anterioară, deoarece aproape toate lucrările Științei și filozofia/metafia/cs, ale Epocii Iluminismului au făcut aluzie sau au numit direct rolul lui Dumnezeu în munca lor și gândirea lor subiacentă Chiar și Kant, care își propune să expună și să ofere temeiul complet al rațiunii, constată că teologia, morala, etica și știința sunt toți stâlpi ai aceleiași Biserici, ca să spunem așa, toți coexistă într-o manieră consecventă și se sprijină reciproc pentru cadru a intelectului uman și a societății Ordinea lui Aristotel a adevărului și cunoașterii, epistema sa din care provine cuvântul nostru știință, fusese inversată Prima filozofie a fost acum o idee ulterioară a filosofiei naturale Aceasta este poate cea mai semnificativă dezvoltare metafizică din ultimele două sute de ani; că însăşi metafizica fusese retrogradată Dumnezeu a fost aruncat deoparte, metafizica a fost aruncată în tărâmul speculației pure și am trecut printr-o epocă de progrese tehnologice uriașe care ne-au împins în era cuantică Dar bazele societății noastre, fundamentele morale și etice care erau atât de strâns legate de metafizică, filozofie și teologie, se pierduseră La ce ar trebui să se uite oamenii pentru a-i ajuta să înțeleagă cum să trăiască? Cum să interacționeze cu semenii lor? A avut teoria cuantică ceva de oferit acestei dezbateri? Ar trebui ca interconexiunea "lucrurilor", așa cum arată empiric de succesul teoriei și aplicarea ei, să pună sub semnul întrebării această reordonare a cunoștințelor care era acum greu conectată în societate și în educația tineretului nostru? Unul dintre autorii și filozofii moderni care a încercat să depășească această lacună metafizică, așa cum spune, este Robert Pirsig, autorul cărții Zen și arta întreținerii motocicletelor, care a fost publicată pentru prima dată în Cartea a fost un pic un clasic de cult și povestește povestea unui vechi profesor de facultate care călătorește prin țară, unde obișnuia să predea și are grijă și întreține motocicleta pe parcurs Fizicul Pg- Teologia Reconsiderată călătoria lui Phaedrus, care este personajul principal al cărții, se desfășoară în paralel cu călătoria sa mentală, care este o căutare a adevărului într-o lume delimitată de nume și formă și de constructele mentale care ghidează percepția și reacția individului față de această lume de nume și formă, ceea ce majoritatea dintre noi am considera realitate A doua carte a lui Pirsig, intitulată Lila: An Inquiry into Morals, a fost scrisă la aproximativ douăzeci de ani după prima În Lila, Pirsig este mai interesat de natura a ceea ce se referă la Metafizica calității, mai degrabă decât de o călătorie în natura ego-ului sau a sinelui, care a fost subiectul principal al Zen și al artei întreținerii motocicletelor Deși cele două cărți merg mână în mână, modelul său metafizic este rafinat în a doua sa carte, unde își conectează convingerile care au izvorât din călătoria sa în sine în prima sa carte într-o paradigmă filosofică modernă În ochii lui Pirsig, în concordanță cu autorul de fapt, am asistat la mari schimbări de paradigmă încă de pe vremea filosofilor greci antici și chiar de pe vremea lui Newton în secolul al XVII-lea În secolul al XX-lea, am avut mai multe evoluții în știință care au pus sub semnul întrebării această viziune metafizică subiect-obiect asupra realității Empirismul, roadele obiectivismului, ne-au condus către o viziune mult mai incluzivă asupra realității, o viziune bine descrisă de Metafizica calității a lui Pirsig Știința în timpurile moderne este un hibrid al metafizicii subiect-obiect despre care s-ar putea argumenta că provine din lucrările lui Immanuel Kant, influentul filozof german al secolului al XVIII-lea, printre alții, cum ar fi Newton, mergând chiar înapoi până la Aristotel, în funcție de dvs punct de vedere și cât de departe ați vrut să mergeți în gândirea occidentală, combinate cu bazele matematice stabilite de filozofii istorici și fizicienii teoreticieni moderni Teoria specială a relativității a lui Einstein a rupt domnia unui spațiu și timp absolut tridimensional El a afirmat că un model mai bun pentru univers este un sistem de coordonate cu patru dimensiuni reprezentând trei dimensiuni standard ale spațiului și o a patra dimensiune a timpului, adică spațiu-timp, ca continuum standard de la care mecanica clasică trebuie să-și pună bazele și să construiască o teorie a gravitației universale în jurul aceleia care s-a dovedit a fi chiar mai solidă decât fizica lui Newton Mai mult, el a spulberat credința că timpul este constant la toate cadrele de referință și a stabilit că masa și energia sunt efectiv echivalente, egale proporțional cu viteza luminii care se presupunea a fi constantă indiferent de cadrul de referință al observatorului El a demonstrat că atunci când călătorește cu viteze mari, aproape de viteza luminii, timpul a încetinit de fapt în raport cu un observator nemișcat (dilatația timpului) Adică a încetinit în raport cu persoana care a rămas staționară față de persoana care se mișca cu viteza luminii Teoria cuantică a urmat descoperirile lui Einstein Cele mai proeminente trăsături ale mecanicii cuantice au fost dualitatea undă-particulă, adică la nivel subatomic, particulele păreau să se comporte ca niște particule, precum și undă (ciudat) și principiul incertitudinii, care punea practic limite pentru ceea ce putea fi măsurat într-un anumit punct experiment (de exemplu, poziție și impuls), măsurători care, în toate scopurile și scopurile, au fost de fapt influențate de actul de măsurare în sine, printre alte principii ciudate și fundamental neclasice Atât pentru fizica clasică, realistă obiectivă, complet deterministă Dualitatea undă-particulă, așa cum este descrisă de mecanica cuantică modernă, așa cum este dovedită prin experimente verificabile și repetabile, trebuie să schimbe complet abordarea noastră față de ideea a ceea ce numim materie, substanță sau orice fel Immanuel Kant a fost un filozof german care cerceta, ținea prelegeri și scria despre filozofie și antropologie la sfârșitul secolului al XVIII-lea Opera magistrală a lui Kant, Critica rațiunii pure și-a propus să unească rațiunea cu experiența pentru a depăși ceea ce el considera eșecuri ale filozofiei și metafizicii tradiționale El a sperat să pună capăt unei epoci a speculațiilor în care obiectele din afara experienței erau folosite pentru a susține ceea ce el considera teorii zadarnice, opunându-se în același timp scepticismului unor gânditori precum Descartes, Berkeley și Hume În propriile sale cuvinte: "Rămâne întotdeauna un scandal al filozofiei și al rațiunii umane universale că existența lucrurilor din afara noastră ar trebui să fie presupusă doar pe baza credinței și că, dacă cineva îi vine să se îndoiască de asta, ar trebui să fim incapabil să-i răspund cu o dovadă satisfăcătoare " pg Teologia Reconsiderată obiectele în viziunea metafizicii subiect-obiect asupra realității, precum și rolul lui perceptorului în această realitate, luându-ne înapoi în multe privințe la opera lui Descartes, unde res cogitans și res extensa erau în mod fundamental legate și nu sunt inseparabile filozofic și metafizic constructe (legate de un al treilea construct metafizic fundamental, de altfel, adică Dumnezeu) În plus, mecanica cuantică descompune ceea ce am considera a fi natura absolută a cauzei și efectului, iar interacțiunile dintre particule sau obiecte fiind guvernate de un set fix de forțe care interacționează între ele într-un mod pur local și complet determinist - acolo nu mai evită această concluzie Universul fizic, așa cum îl înțelegem astăzi, este fundamental conectat, este un întreg nedivizat pentru a folosi cuvintele lui David Bohm, iar observatorul a fost stabilit într-un fel sau altul ca parte integrantă a sistemului, atât cu relativitatea, cât și cu teoria cuantică , în multe privințe conducându-ne direct înapoi la Descartes Toate acestea ar trebui să pună la îndoială viziunea noastră despre ceea ce am considera a fi realitate și, cu siguranță, fac ca metafizica clasică subiect-obiect să fie depășită, deoarece Pirsig și-a dat atâta chin să ne învețe După cum puteți vedea, numai secolul al XX-lea a contribuit la aceste schimbări de paradigmă în natura realității și percepția noastră asupra acesteia Nu mai putem privi lumea ca fiind formată din subiecte și obiecte Căci empirismul însuși, sau Știința, ne-a arătat că aceste modele sunt complet inadecvate Acum trebuie să privim lumea fără confortul spațiului absolut sau al timpului și chiar fără o distincție clară între materie și energie Pirsig postulează că este nevoie de o nouă paradigmă, una care să recunoască relația dintre subiect și obiect, perceptor și perceput Metodă științifică, experimentare, rezultate verificabile și repetabile - toate acestea reprezintă principiile de bază ale comunității științifice și totuși, la baza lor, forța motrice a științei, dacă vreți, este acest moment sau experiență creativă care formulează principiul sau ideea fondatoare care la rândul său, a condus crearea teoriei în sine, care, la rândul său, a condus experimentarea fie pentru a demonstra, fie a infirma teoria respectivă Aceasta a fost ironia metodei științifice care l-a lovit atât de mult pe Pirsig încât a încercat să stabilească o nouă metafizică, una bazată pe Calitatea din care reiese lumea noastră subiectivă și obiectivă Experiența și reacția intelectuală și înțelegerea mărului în cădere a lui Sir Isaac Newton este, dacă e să credem astfel de fabule, care, la rândul lor, au dat impulsul creării teoriilor sale care oferă însăși bazele mecanicii clasice, ceea ce le face clasice de fapt Și totuși nu era nimic științific în acest moment specific al revelației, și totuși ceea ce a luat naștere din această experiență este unul dintre blocurile monumentale ale Științei însăși, gravitația Pirsig încearcă să descompună ceea ce el numește această viziune subiect-obiect asupra lumii, nu bazându-se pe nicio construcție filozofică orientală, ci creând o nouă paradigmă metafizică bazată pe conceptul de calitate care conectează lumea exterioară și internă a perceptorului în mare parte în același mod în care Kant încearcă să reducă decalajul dintre empiristi și raționaliști, subliniind interdependența lor unul față de celălalt Calitatea, în paradigma existenței și realității a lui Pirsig, este acel concept și principiu care stau la baza oricărei experiențe și ceea ce este sursa tuturor inspirației și creativității Calitatea, de exemplu, este sursa din care germinează spontan ipoteza în mintea omului de știință pe care să-și testeze experimentele și care conduce procesul de experimentare care a fost conceput pentru a lumina fapte și adevăruri de nerefuzat Totuși, din perspectiva lui Pirsig, procesul de ipoteză și experimentare este un proces inspirațional, fundamental creativ, care nu ar putea fi considerat științific în niciun fel, formă sau formă Și totuși, destul de ironic, domeniul științei, așa cum este definit de teoreme testate empiric, a fost considerat în multe privințe a fi singura realitate a erei moderne, sau cel puțin realitatea dominantă, pg Teologia Reconsiderată în ciuda fundației sale și a dependenței fundamentale din perspectiva lui Pirsig asupra existenței Calității din care intuiția noastră despre cum ar putea funcționa de fapt lucrurile, sursa tuturor științei, de fapt, înainte de a începe să testăm teoriile În prima sa carte, Zen și arta întreținerii motocicletelor (care, de altfel, are foarte puțin de-a face cu Zen și este legată doar tangențial de întreținerea motocicletelor), Pirsig disecă calitatea în două forme de bază, clasică și romantică, oarecum corespunzătoare femininului și principiile masculine care stau la baza filozofiei din Orientul Îndepărtat, așa cum se reflectă în concepția lui Yîn-Yâng Calitatea clasică reprezintă lumea formei subiacente, frumusețea structurii și a logicii, în timp ce calitatea romantică reprezintă lumea experienței sau a percepției imediate, de exemplu, calitatea existentă în a vedea o priveliște frumoasă sau o pictură În termeni bohmieni, Pirsig vorbește despre ordinele explicate și, respectiv, implicate, care stau la baza concepției și percepției noastre despre realitate, deși, desigur, folosește o terminologie cu totul diferită Din punct de vedere filozofic, Pirsig descrie două puncte de vedere opuse, unul oriental și unul occidental, împărțind conflictul filosofic de bază dintre Est și Vest ca viziune a misticului și, respectiv, pozitivist logic El susține că aceste două sisteme de credințe se exclud reciproc, iar Metafizica calității este o încercare de a le concilia pe cele două, din nou, așa cum Kant a încercat să reconcilieze tradițiile empiriste și raționaliste din zilele sale și la fel cum Bohm și alții au încercat să pună o punte între ele lumea fizicii și mintea cu conceptul său despre ordinea implicată și explicată Poziția pozitiviștilor logici este că științele naturii sunt singurele ramuri ale cunoașterii care pot investiga în mod legitim natura realității, având în vedere încrederea lor pe experimentare și rezultate măsurabile Acest domeniu include, de asemenea, metafizica subiect-obiect și toate ramurile sale ulterioare de gândire, știința așa cum o cunoaștem astăzi și așa cum ne este predată la școală Poziția lui Pirsig este că această viziune asupra lumii este inadecvată și el respinge argumentul că acest mijloc de cercetare este singurul mijloc verificabil de cunoaștere, la fel cum respinge argumentul că misticismul este o experiență pur subiectivă și emoțională care nu ar trebui să aibă purtare sau relație cu realitatea obiectivă Analogia lui Pirsig cu Ornitorincul, din punct de vedere biologic sau zoologic, este probabil cea mai puternică ilustrare a limitărilor acestui punct de vedere logicpozitivist Clasificarea biologică timpurie a animalelor a segregat mamiferele și reptilele ca fiind distincte și separate unele de altele - mamiferele își alăptau puii, iar reptilele depuneau ouă Acest model a funcționat foarte bine în clasificarea animalelor existente până când s-a făcut în Australia descoperirea ornitorincului cu cioc de rață, care depune ouă ca o reptilă și apoi își alăptează puii când se naște ca un mamifer Zoologul a rezolvat această problemă creând o nouă ordine de animale care includea ornitorincul și furnicarul spinos, rezolvând problema clasificării acestei enigme prin simpla creare a unei noi ordine sau clasificare care să nu rupă modelul existent Pirsig generalizează apoi acest concept, Platypus, ca o idee sau un concept care nu poate fi explicat corect de o paradigmă existentă Experiențele mistice în viziunea lui Pirsig sunt un ornitorinc pentru pozitivistul logic Nu este că experiența mistică nu are nimic de oferit în ceea ce privește valoarea sau iluminarea adevărului, ci doar că în limitele metafizicii subiect-obiect nu există nici un cadru de referință pentru experiența mistică Atunci unuia i se prezintă o alegere Se poate ridica din umeri experiența mistică și susține că nu are o calitate intrinsecă purtătoare de adevăr, deoarece nu poate fi explicată prin paradigma sa de gândire, sau se poate căuta o nouă paradigmă care să includă nu numai lumea științelor naturale și a subiectului metafizica obiectului, dar și cel pg Teologia Reconsiderată experiența meditativă în sine, care este fundamental subiectivă și nu ar putea fi privită în termenii metafizicii subiect-obiect propriu-zis Viziunea tradiției mistice este că natura fundamentală a realității se află în afara tărâmului limbajului, în afara granițelor numelui și formei Afirmă că limbajul împarte lucrurile în părți, în timp ce natura realității este nedivizată și dincolo de capacitatea noastră mentală sau de raționament Prin urmare, budistul zen vă va spune să vă așezați și cu această ședere veți afla adevărata natură a realității Dar dintr-un punct de vedere budist zen, dacă cineva te-ar întreba ce crezi că este natura fundamentală a realității, nu ai putea răspunde la întrebare Probabil i-ai spune celui care a întrebat să stea pur și simplu, iar în această practică de a ședea natura realității va deveni clară chiar dacă nu s-ar preta descrierii lingvistice Acest sistem de credință, această practică a experienței directe a sursei tuturor lucrurilor, lasă ceva de dorit în lumea Occidentului Occidentalul vrea răspunsuri la întrebări, vrea date verificabile și concluzii conduse empiric pentru a-și alcătui viziunea asupra lumii Dacă răspunsurile nu sunt directe, dacă nu există un limbaj care să descrie natura experienței mistice, pozitivistul logic trebuie să concluzioneze că experiența trebuie să fie doar o născocire a imaginației persoanei Pirsig vede Metafizica calității ca pe o punte între aceste două sisteme de credință În această paradigmă, există cel puțin limbajul, un cadru metafizic subiacent, pentru a descrie experiența mistică împreună cu experiențele lumii noastre cotidiene, obiective, care implică interacțiunea dintre subiecți și obiecte și între obiectele înseși și forțele care acționează asupra lor aceste obiecte, pe care le asociem mai frecvent cu realitatea în sensul logic pozitivist occidental Creatorul tuturor lucrurilor din această paradigmă, sămânța din care izvorăște toată filosofia, este Calitatea Pirsig împarte această noțiune holistică a calității între static și dinamic Aspectul dinamic al calității este marginea pre-intelectuală a realității Este sursa tuturor lucrurilor și este întotdeauna nouă și proaspătă Este aspectul dinamic al calității pe care cineva îl atinge atunci când meditează Când cineva stă și permite gândurilor sale să curgă neobstrucționat, prinzând o privire asupra naturii Minții, explorează aspectul dinamic al calității Aspectul static al Calității este, la rândul său, un model de valori fixe unilaterale care încearcă să conțină, încadrat, forța liberă continuă a vieții Este derivat din legi fixe și din tradițiile și valorile care stau la baza acestora Calitatea Statică este cea care alcătuiește cultura noastră și o definește Calitatea dinamică este neschimbătoare, acel aspect al realității sau existenței care este neschimbător și totuși, în același timp, sursa tuturor lucrurilor Putem, și facem adesea, să ne folosim, și de fapt, conceptul de calitate însuși a apărut din curiozitatea lui Pirsig cu privire la sursa ipotezelor în contextul metodei științifice, probabil cel mai neștiințific dintre lucruri - cu privire la cum și unde ipotezele în sine provenit din - și totuși chiar piatra de temelie a Științei însăși În timp ce Jung vedea visele ca pe cea mai directă linie de vedere în inconștient, ceea ce el vedea drept izvorul etern al inspirației, sursa a ceea ce ați putea numi intuiție, pentru Pirsig, aspectul dinamic al calității reprezenta această idee, adică foarte brută și directă, sursa creativă supremă, nu doar a experienței, ci a realității și a existenței în sine - izvorul metafizic etern, așa cum ar fi Pentru Pirsig, în Metafizica calității, deși nu vorbește direct despre stările mistice sau superioare de conștiință sau conștientizare, se poate presupune că în timpul meditației, aspectul dinamic al calității ar fi fost dezlănțuit sau dezlănțuit după caz pg Teologia Reconsiderată Elementul static al experienței poate fi privit ca și orice altceva în afară de elementul dinamic pur, nealterat, direct Fiecare gând sau emoție pe care l-am putea avea în timpul unei experiențe este suma totală a tuturor experienței noastre anterioare Toate evenimentele vieții noastre sunt depozitate în cel mai complex de mașini - mintea umană Colectăm toate aceste informații, toate experiențele noastre Totuși, nu putem să ne trăim viața fără a interpreta aceste informații Trebuie să o analizăm, să o catalogăm; dar cel mai important trebuie să o rulăm prin programele existente ale creierului nostru înainte de a putea concluziona sau judeca ceva despre experiența noastră prezentă Aceste programe existente, software-ul care facilitează viața în Occidentul agitat, sunt paradigmele și modelele pe care ni le-au fost predate în școală, sau le-am învățat de la părinții noștri, sau chiar dogme religioase de orice fel Toate acestea sunt folosite pentru a separa Calitatea dinamică a experienței în grămezi mici de nisip la ceea ce ar trebui acordată atenție și ceea ce nu merită atenția noastră Acesta este elementul static al experienței Părțile dinamice și statice ale experienței lucrează împreună pentru a formula întreaga experiență Ceea ce trece neobservat de Static este cu siguranță recunoscut de Dynamic - și invers Meditația este atunci instrumentul care ne conectează direct la sursa calității dinamice În meditație ne întâlnim cu Dinamica și discutăm despre sensul vieții Răspunsurile sale sunt aproape evidente, iar unele întrebări rămân fără răspuns pentru multe luni Apoi, când suntem atât de aproape de a renunța la răspunsul la întrebarea noastră, răspunsul vine la noi în cele mai misterioase moduri Cunoscând atributul dinamic al vieții, putem vedea apoi staticul pentru ceea ce este cu adevărat Este o hartă Harta se schimbă în timp Chiar dacă calitatea statică poate fi un nume puțin greșit, își servește scopul Ne oferă limba și contextul cultural necesar pentru a împărtăși experiențele noastre cu ceilalți El continuă spunând că modelele statice de calitate au nevoie de reformulare atunci când exclud anumite aspecte fundamentale de bază ale realității (cum ar fi, de exemplu, experiența meditației), cer ascultare oarbă și suprimă schimbarea dinamică Dar modelele statice oferă totuși o forță de stabilizare necesară pentru a proteja progresul dinamic de degenerare Deși calitatea dinamică, calitatea libertății, creează această lume în care trăim, aceste modele de calitate statică, calitatea ordinii, ne păstrează lumea Nici calitatea statică, nici cea dinamică nu poate supraviețui fără cealaltă Din punctul de vedere al lui Pirsig, metafizica subiect-obiect, sau chiar mecanica clasică în sine, care este pur și simplu o expresie matematică a metafizicii subiect-obiect, reprezintă modelul nostru static de credință Această credință în sine nu este inexactă, dar pentru ca ea să-și servească scopul, nu ar trebui să i se ceară să explice idei sau concepte care se află în afara domeniului său Experiența misticului, sau chiar stările alterate de conștiință care produc așa-numitele experiențe "în afara corpului", sunt ambele exemple de experiențe care nu pot fi explicate în mod adecvat prin metafizica subiect-obiect, dar asta nu înseamnă că ar trebui ignorate ca manifestări reprezentative ale realității, chiar dacă ele cad dincolo de granițele metafizicii subiect-obiect Cu Metafizica calității a lui Pirsig, el propune însă că există nu numai limbajul necesar pentru a descrie lumea empirică a subiecților și obiectelor, adică metafizica subiect-obiect, ci și limbajul pentru a descrie experiențele directe, subiective și puternice descrise de cei din stări profunde de meditație, Robert Pirsig, LILA, PG Observați aici paralelele dintre ideea lui Pirsig despre calitatea dinamică și ideea lui Bohm despre holomișcare, care este caracterizată prin desfășurarea constantă a realității în diverse ordine explicate și înglobarea ei ulterioară înapoi în ordinea implicită subiacentă și generală, paradigma metafizică pe care o folosește pentru a explica natura cuantificată a realității subatomice care se află în contrast cu noțiunile noastre despre realitatea unei lumi obiective, continue și pe deplin realiste subiacente pg Teologia Reconsiderată și anume o legătură directă cu calitatea dinamică (ordinea implicată a lui Bohm) din care Calitatea Statică (ordinea explicată a lui Bohm), sunt percepute și înțelese intelectual Pirsig teoretizează că calitatea este generatorul tuturor subiectelor și obiectelor Calitatea reprezintă momentul real al înțelegerii intuitive pe care cineva îl are înainte de a putea intelectualiza dualitatea subiect-obiect Mai mult, el afirmă că subiectele și obiectele pot fi definite, adică pot fi descrise în sfera Rațiunii și Limbii, dar Calitatea este generatorul subiectelor și obiectelor și, la rândul lor, de asemenea, tărâmurile Rațiunii și Limbajul înseși și, prin urmare, este indefinibil Calitatea este efectiv Dumnezeu în cadrul metafizic al lui Pirsig, el doar o plasează într-un cadru pur experiențial și filozofic, unul care este lipsit de teologie în sine În această viziune dualistă subiect/obiect asupra realității și percepției, folosind Metafizica calității, avem acum un instrument mai bun pentru a discuta natura experienței Când ne uităm la un tablou, de exemplu, s-ar putea să-l privim și să-l iubim, sau să-l uităm și să-l urâm Din punct de vedere al metafizicii subiect-obiect, nu există nicio explicație pentru atracția sau repulsia noastră față de pictură Dacă privim în mod obiectiv pictura, nu avem neapărat nicio reacție emoțională la ea Dar avem o reacție la ea, un sentiment, ca să spunem așa, asociat cu experiența de a privi pictura în sine Nu știm de ce, dar îl iubim sau îl urâm Nu putem descrie de ce neapărat, dar reacția, răspunsul emoțional, este reală pentru noi Este Calitatea care stă la baza experienței care provoacă dragostea sau ura noastră față de pictură Nu putem defini de ce - putem vorbi despre nuanțele de culoare sau despre detaliile rafinate ale tabloului, dar acestea sunt opinii sau impresii subiective, de aceea ar fi lăsate în afara oricărei descriere obiectivă a experienței cuiva cu pictura Adevărul este însă că viața este o serie de experiențe Unele ne plac, iar altele nu Potrivit lui Pirsig, diferența dintre cele două capete ale spectrului este calitatea de bază a experienței Calitatea ne atrage Nu se poate nega acest lucru O căutăm în relațiile noastre O căutăm în cărțile pe care le citim, căutăm Calitatea toată ziua Calitatea lui Pirsig, atunci, ne oferă un cadru în care suntem mai pregătiți să discutăm despre natura experienței sau Viața însăși Este destul de incluziv Din perspectiva lui Pirsig, metafizica subiect-obiect este modelul în cadrul căruia toți percepem lumea din jurul nostru, ca subiecți și obiecte care interacționează și interacționează unul cu celălalt, ceea ce se bazează direct pe credința noastră în mecanica newtoniană ca bază de la care considerăm lumea fizică în jurul nostru a fi, a exista Ceea ce ne spune Teoria Cuantică este că această viziune asupra lumii este fundamental defectuoasă și limitată la un domeniu al experienței care are limite - limite nu numai la scară subatomică care oferă baza intelectuală pentru înțelegerea substratului întregii realități fizice, ci și chiar și limite la scara cosmică, la care Relativitatea lui Einstein chiar a avut limite în ceea ce privește explicarea a ceea ce se întâmplă de fapt - așa cum demonstrează noțiunea de energie întunecată și materie întunecată, care sunt încă fenomene încă neexplicate în modelele de realitate ale lui Einstein la fel de puternice pe cât de puternice ar putea fi Și în viziunea lui Pirsig, ideea de calitate este cea care conduce comportamentul subiecților din sistemul său Este principiul de bază care stabilește bunătățile sau relele inerente ale unui lucru sau experiență, Calitatea inerentă în el Metafizica calității a lui Pirsig încearcă să reconecteze morala și etica într-un cadru pur metafizic într-o mare măsură și, în acest scop, are succes, cel puțin în a stabili că o nouă paradigmă a realității este necesară pentru a reconecta cadrul nostru modern de percepția lumii fizice cu o formă de filozofie practică de la care moralitatea și etica pot fi reconectate, pg Teologia Reconsiderată indiferent de un sistem religios dogmatic și în concordanță cu știința modernă În multe privințe, el reîncearcă să stabilească un sistem de cunoaștere care să conțină în el o filozofie morală și etică, aproape în același mod în care au făcut-o filosofii greci, cu excepția faptului că Pirsig își creează sistemul pe deasupra fizicii moderne, ceea ce filozofii antici nu au avut acces și nu au înțeles în mod fundamental Din perspectivă metafizică, Calitatea lui Robert Pirsig cuprinde nu numai metafizica subiect-obiect, ci și realitatea obiectivă subjugată, și chiar actul de percepere a acestei realități obiective, principiului Calității Calitatea pentru Pirsig a fost originea oricărei experiențe, așa cum a fost definită de interfața dintre subiecți și obiecte ca fiind legată de spațiu și timp, iar în nucleul ei a reprezentat temelia din care au apărut ipotezele înseși, un proces pe care el l-a văzut nu numai ca absolut esențial și critic la evoluția științei de la care și-a luat rădăcinile metafizica subiect-obiect, dar și un proces fundamental intuitiv care a implicat înțelegerea unui fel de ordine implicată (în termeni bohmien) care guverna comportamentul ordinii explicate care era studiată Cum ar putea actul de creare a unei ipoteze, un principiu care se află în inima științei însăși, să se afle în afara domeniului și graniței științei? Răspunsul la această întrebare l-a determinat pe Pirsig să stabilească principiul calității ca sursă primară nu numai a metafizicii subiect-obiect, ci și mijlocul prin care are loc însuși actul de percepție, sursa procesului intuitiv care dezvăluie o ipoteză unui om de știință înainte ca acesta să înceapă și să-și înceapă procesul experimental, care va duce în cele din urmă la confirmarea sau negarea ipotezei originale în cauză După care va apărea o nouă ipoteză și așa mai departe Calitatea lui Pirsig, prin definiție, îi lipsește descrierea în limitele stabilite de metafizica subiect-obiect, care este, la rândul său, legată de limbajul însuși, fie el de origine matematică sau lingvistică sau metafizică Acest principiu al calității corespunde vag Naturii Buddhiste a budiștilor, Dao-ului taoistului, Dumnezeului creștinilor, Allah al musulmanilor, Marele Spirit al nativilor americani și Brahmanul atot-penetrant al hindușilor, toate acestea reprezintă concepte, metafore, ale realității care se află dincolo de tărâmul numelui și al formei, o realitate din care universul însuși a apărut și antropomorfic vorbind corespunde cu Dumnezeul diferitelor credințe monoteiste care au dominat peisajul religios pentru ultimii de ani Dar această realitate fundamental dualistă și relativistă, metafizica subiect-obiect, este limitată conceptual de limbajul însuși, limbajul care este un instrument prin care noi, ca oameni, ne comunicăm gândurile și ideile unii altora, o realitate care, în cea mai abstractă formă, poate fi cea mai bună descrise prin formele sau ideile pe care Platon le descrie atât de elegant în Alegoria Peșterii Formele lui Platon fiind fundamentul intelectual de bază pe care poate fi înțeleasă cunoașterea a ceva, înțelegerea naturii sale esențiale și abstracte, care poate fi de nedescris sau de nedefinit din punct de vedere al limbajului, dar există totuși, cel puțin într-un mod abstract, și formă baza cunoștințelor sau înțelegerii noastre despre orice și orice Toate aceste cuvinte universale pe care le folosim pentru a desemna noțiunea de Dumnezeu creștin, de Brahman hindus sau de Allah musulman, sau orice alt cuvânt pe care îl folosim pentru a descrie substratul de bază al existenței din care provin toate lucrurile sau ideile despre lucruri , sunt pur și simplu personificări și/sau reprezentări metaforice ale însuși temeiului existenței din care iese lumea numelui și a formei și din care ideea și pg Teologia Reconsiderată noțiunea de suflet este definită, sau cel puțin existența sa definită se referă la aproape toate sistemele de credințe teo-filosofice indo-europene mai mult sau mai puțin Iar realitatea acestui substrat subiacent al existenței pare să fi fost descrisă în mod eficient (și oarecum ciudat) de Teoria Cuantică, lăsând deoparte punctul de vedere ortodox standard conform căruia mecanica cuantică sfidează orice fel de interpretare metafizică Acest substrat subiacent al realității, credința în existența sa și credința și ceea ce poate fi numit doar "credință" în capacitatea de a o experimenta în mod direct, a stat în centrul practicii meditației, care a fost piatra de temelie a spiritualității orientale și în mod ironic suficient, a fost același principiu, principiul și credința (credința) în revelație însăși, pe care toți profeții tuturor marilor religii de-a lungul veacurilor au atestat și și-au sprijinit autoritatea Premisa lui Pirsig este că puterea tuturor paradigmelor filosofice, sau, poate, mai bine spus metafizice, ar trebui judecată după bifurcarea lor inițială În mintea occidentală, această bifurcare inițială se stabilește între subiect și obiect și este conectată prin actul de percepție Această bifurcare inițială a realității este de fapt o presupunere metafizică, deși implicită, care se află în centrul metafizicii subiect-obiect și, desigur, a Mecanicii Clasice, și chiar se află în centrul dezbaterii privind modul de interpretare a Mecanicii Cuantice Vezi capitolul din această lucrare care analizează natura Sufletului, așa cum este reflectată în Phaedrus-ul lui Platon și în Katha Upanishad, pentru o explorare mai profundă a acestei noțiuni de Suflet dintr-o perspectivă filozofică indo-europeană pg Teologia Reconsiderată Având în vedere globalizarea și sinteza rapidă a întregii gândiri umane care are loc astăzi în întreaga lume, pe măsură ce tot mai multe lucrări orientale sunt traduse și transliterate în limbile occidentale și sunt subiect de multă urmărire intelectuală de către oamenii de știință, ci și de către indivizi din Occident întrucât yoga, Vedanta, taoismul și alte sisteme filozofice clasice orientale au devenit din ce în ce mai răspândite în societatea occidentală, poate este un moment bun să căutăm și să privim înapoi la modul în care aceste două sisteme de credință diferă cu adevărat unul de celălalt și unde această diferență provine și poate ajunge la o mai bună înțelegere a modului în care ar putea fi mai bine integrate sau aliniate pentru a reflecta o perspectivă mai globală și mai completă asupra existenței și realității în era cuantică modernă De-a lungul limbajului academic din epoca iluminismului, dezvoltarea intelectuală și filozofică de-a lungul istoriei omenirii a fost împărțită în ramuri orientale și occidentale Ramura orientală a gândirii și dezvoltării timp de multe secole a fost privită drept "orientală", un termen care a căzut din favorul cercurilor academice și intelectuale în mare măsură datorită faptului că implica și își are originea în contextul colonizării a unei bune părți a lumii "estice" și a activităților academice occidentale în înțelegerea naturii dezvoltării teologice și filozofice, precum și a dezvoltării socio-politice a așa-zisului Orient - o viziune din afară care a venit cu propria sa părtinire, care este considerată de majoritatea savanților să fie unul de supremație și dominație care a privit cu dispreț sistemele culturale și religioase din Orient nu cu dispreț în sine, ci cu siguranță cu un sentiment de aroganță și superioritate Există, fără îndoială, mult adevăr în ideea că diviziunea Est-Vest este o delimitare intelectuală creată de oamenii de știință occidentali asupra vecinilor săi orientali ca un produs al colonizării de către europeni în ultimele câteva secole, o viziune străină, ca să spunem așa Există totuși anumite caracteristici unice ale a ceea ce am putea numi viziunea "estică" asupra lumii, care nu sunt neapărat unice geografic în partea de est a lumii (deși pentru greci și romani era cu siguranță estul), dar reflectă o tradiție neîntreruptă care ajunge mai direct înapoi în mintea omului pre-civilizat având în vedere tradiția sa lingvistică neîntreruptă În special aici ne referim la popoarele indo-ariene și la vechii chinezi, fiecare dintre acestea având o tradiție lingvistică, teologică și filozofică directă și neîntreruptă, care este păstrată de la originile timpurii ale civilizațiilor lor respective Problema însă, în ciuda acestor părtiniri cunoscute, este că clasificarea Est versus Vest are o anumită claritate și o delimitare curată în moduri de gândire, totuși, moduri de gândire care sunt împărțite cel puțin intelectual de ceea ce ar putea fi numit reducționist versus holistic Cu alte cuvinte, chiar dacă clasificarea anumitor moduri de gândire și dezvoltare în ansamblu nu are o divizare geografică specifică între Est și Vest (deși s-ar putea argumenta că de fapt o are), tendința de a împărți lucrurile în părți și explorează relațiile lor ca automate individuale, iar interacțiunile lor caracterizează de fapt gândirea occidentală mai mult sau mai puțin încă din antichitatea elenă, iar tendința de a privi indivizii în contextul relației lor cu întregul sau cu universul în general, caracterizează de fapt "Estul "moduri de gândire în mare măsură În ciuda faptului că mulți savanți ridică în derâdere distincția dintre "Vest" și "Est" ca o simplificare excesivă grosolană a dezvoltării culturale și societale complexe și interconectate a lumii civilizate (și au, fără îndoială, un punct de vedere solid), această scindare de bază a viziunii asupra lumii poate fi totuși de mare ajutor atunci când nu te uiți Pg- Teologia Reconsiderată doar la dezvoltarea civilizației, dar și la dezvoltarea teologiei și a sistemelor filosofice în antichitate, deoarece în aceste discipline pot fi trase linii clare între Orient și Occident Astăzi, fără îndoială, revenind cel puțin la introducerea Yoga în Occident de către Swami Vivekananda la începutul secolului XX, aceste viziuni "occidentale" și "estice" încep să se amestece Cu toate acestea, în ciuda integrării dintre culturile orientale și occidentale în ultimii o sută de ani, mai există totuși o prăpastie între perspectivele reducționiste occidentale și perspectivele holistice estice asupra realității, care îngreunează uneori comunicarea eficientă a celor două grupuri - chiar dacă acest lucru distincția nu mai este geografică În special aici ne referim la poziția generală a comunității științifice care adoptă o viziune fundamentală materialistă și obiectivă realistă asupra lumii, în contrast cu perspectiva filozofică orientală (budism, taoism), care este mult mai holistică și se bazează în primul rând pe credința în fluxul și valorificarea energiei ca caracteristici predominante ale realității, mai degrabă decât componente obiective și materialiste Liniile sunt trasate între obiectivitate și indivizibilitate și totalitate în primul rând Deși unii savanți continuă să lucreze pentru a reduce această diferență (inclusiv autorul actual), prăpastia intelectuală încă există totuși și reprezintă o diviziune clară din care să se poată vedea dezvoltarea filozofică și teologică antică care stă la baza punctelor de vedere moderne în mare măsură Cu toate acestea, în ciuda apariției Revoluției Științifice în ultimele câteva sute de ani, liniile de luptă dintre materialiștii obiectivi și idealiștii unificați au fost trasate încă de acum de ani în cultura antică greco-romană reprezentată de epicurieni și respectiv neoplatoniști , un punct pe care puțini savanți moderni nu îl recunosc Deci, deși poate fi relativ adevărat să diminuăm acest set distinctiv foarte general și poate prea simplist de viziuni asupra lumii care împart relația omenirii cu universul, opinia autorului este că nu numai că această diferență în gândire între concepțiile despre lume orientale și cele occidentale există încă , dar că există încă într-un mod foarte profund și stă la baza viziunii asupra lumii și a relației fiecărui individ cu realitatea de zi cu zi în moduri care sunt atât de presupuse, atât de încorporate în psihicul nostru încă din copilărie, încât însăși existența lor ne este necunoscută, având în vedere cum se află în inima a percepției noastre despre lumea în care stau Este poate cel mai pronunțat când priviți lumea "realității fizice" susținută de fizica modernă și relația sa fundamentală cu ceea ce vedem și percepem cu toții ca fiind "real", credința și credința oarbă în natura mecanicistă a lucrurilor și existența de obiecte individuale în afara naturii noastre individuale, care sunt separate de mintea sau subiectul nostru și sunt percepute numai în exterior de către acesta Ipoteza de aici, și una care este greu de dovedit fără îndoială, dar interesantă în sine, este că poate ceea ce noi în Occident considerăm "Est", care a venit inițial cu tot felul de conotații necivilizate și chiar barbare (întorcându-se la epoca colonizării aici, unde lumea occidentală credea că sistemele lor religioase, sistemele lor de guvernare etc erau mult mai avansate decât cele ale omologilor lor estici), este poate doar o fereastră către un trecut mai îndepărtat al nostru, un trecut care a nu a fost văruit și complet acoperit de "neprihănirea" și "adevărul divin" al Scripturii Nu se poate nega că creștinismul, iudaismul și islamul au avut o influență culturală și socio-politică imensă asupra dezvoltării sociale în Occident cel puțin în ultimii de ani Totuși, ceea ce este interesant de privit în contrast este perspectiva dinspre Răsărit, care a produs o tradiție teo-filozofică foarte diferită, care ajunge mult mai adânc în antichitate; în esență, încă din al doilea mileniu î Hr , care este cu de ani mai devreme decât tradiția iudeo-creștină din Occident Atât în tradiția indiană/vedică, cât și în tradiția filozofică chineză, sistemele lor teologice și filozofice se bazează pe texte și școli de gândire care datează de la originile și zorii civilizațiilor lor Ele datează din vremea când erau statele-națiune pg Teologia Reconsiderată s-au dezvoltat mai întâi și când sistemele de limbaj și scriere tocmai au avansat suficient pentru a codifica aceste sisteme de credință, aceste învățături, care, fără îndoială, provin din tradițiile orale care au ajuns și mai departe în antichitate Tradiția teo-filozofică din Occident a trecut prin multe faze de dezvoltare înainte de a se înrădăcina creștinismul - presocraticii, filozofia elenă, tradiția evreiască și Septuaginta, gnosticii, cultele misterelor egiptene și grecești, hermetismul etc Toate acestea forțele intelectuale, aceste sisteme de credință foarte străvechi din toate aceste culturi diferite au fost înlocuite de, au fost văruite de fapt, de potopul creștinismului (și apoi islamului) care a măturat lumea occidentală începând cu secolul al III-lea și a avut o influență directă influența asupra istoriei teo-filosofice din Occident până în epoca modernă Dar multe dintre aceste sisteme de credință antice, în special cultele misterelor grecești și egiptene (orfismul, misterele eleusiniene, hermetismul etc ), au păstrat multe dintre caracteristicile șamanistice preistorice care se întorceau la vremuri anterioare ale istoriei socio-politice în care comunicările directe cu divinul nu era o posibilitate ipotetică, ci era un aspect fundamental al realității Vremuri în care o legătură directă între divin nu numai că se credea că era posibilă, ci, de fapt, se considera un aspect elementar al ceea ce înseamnă a fi uman și, în multe privințe, definea un popor Mitul, cosmogonia și teologia acestor popoare antice, așa-numitele lor ritualuri "barbare", toate erau integrate și strâns legate de prezența elementară și omniprezentă a divinului De-a lungul timpului, și aceasta a fost progresia, poate fi văzută în toate civilizațiile antice, pe măsură ce societățile au devenit mai complexe, această construcție pseudo-social-politică a fost deturnată de către conducătorii și împărații înșiși, care pretindeau că sunt singurii care au avut sau erau la curent cu această legătură divină Dar cu siguranță acest lucru nu a fost întotdeauna cazul, deoarece ajungeți mai adânc în antichitate și, de fapt, poate fi văzut în multe dintre riturile de trecere și alte ritualuri șamanistice care există în unele, acum aproape dispărute, buzunare ale societăților de vânători-culegători care încă există astăzi în lume Aceasta a făcut parte din evoluțiile sociale și politice în care creștinismul a prins rădăcini în Occident, pe măsură ce teologia și statul au devenit din ce în ce mai interconectate și interdependente, iar aceste caracteristici au fost, de fapt, cele care au avut aceste sisteme teo-filosofice mistice antice etichetate " păgân" Când privim spre Est, înapoi în profunzimea istoriei sale, la primele înregistrări scrise, pentru a vedea ce credeau ei, cum erau organizate societățile lor și care era rolul acestor "preoți" antici și cum au fost absorbite și sistemele lor de credință folosit de cei de la putere pentru a rămâne la putere, pentru a rescrie istoria și, poate, mai mult decât orice altceva, pentru a uni un popor, ceea ce găsim este o dependență și o relație directă înapoi cu (din punct de vedere lingvistic și cultural), strămoșii lui filozofia și lucrările originale scrise care au ajuns să-și definească civilizația din punct de vedere intelectual Așadar, în timp ce chinezii au trecut în mod special printr-un proces similar de transformare socială și politică și proces de cernere pentru a determina ce sisteme teo-filozofice să se mențină înainte și care să respingă și să eticheteze "barbare" (de exemplu așa-numita "Arderea cărților" "în dinastia Qin în secolul al III-lea î e n ), pe lângă uzurparea conexiunii divine de către împărați pentru a-și afirma propria autoritate, ei încă s-au păstrat pe o tradiție intelectuală și un sistem lingvistic, care vorbea foarte direct despre pre- vânător culegător istoric și trecut societal șamanist pg Teologia Reconsiderată Orientul Îndepărtat, adică "chineză", filozofia are ca bază una dintre cele mai persistente și mai trainice tradiții intelectuale ale oricărei civilizații moderne Chiar și în epoca modernă, curriculum-ul său de bază - pentru a folosi un termen occidental - a continuat să fie înrădăcinat în studiul textelor antice, stabilind și consolidând cultura, istoria și filosofia chineză de lungă durată și persistentă, așa cum se reflectă în primul rând în școala confuciană (Rujiă) Cei cinci clasici confuciani (Wu Jîng) au devenit parte a curriculumului sponsorizat de stat în timpul dinastiei Han de Vest (alias fostul Han) ( î e n - e n ), când "confucianismul" a fost adoptat de stat într-o mișcare care a paralel cu adoptarea Creștinismul de către Imperiul Roman aproximativ șase secole mai târziu în Occident La această listă de texte literare de bază sponsorizate de stat chinezesc în secolul al XII-lea de către savantul confucianist Zhu Xi ( - d Hr ), considerat de cei mai mulți ca fiind cel mai influent savant confucianist din istorie, în afara lui Confucius însuși, s-au adăugat fi cunoscut sub numele de "Patru Cărți" (Щ* sau Slshu), un set de texte confucianiste care oferă o expunere și explicație ulterioară a gândirii clasice "confucianiste" Aceste patru cărți sunt: - Marea Învățare: inițial un capitol din Cartea Riturilor care este atribuit lui Confucius împreună cu un comentariu al unuia dintre discipolii lui Confucius, - Doctrina mediei: Un alt capitol al Cărții Riturilor atribuit nepotului lui Confucius sa concentrat pe atingerea virtuții perfecte, - Analectele: singurul text atribuit direct lui Confucius însuși și - Mencius: o colecție de dialoguri și conversații ale filosofului Mencius, un presupus discipol al nepotului lui Confucius, care a extins și a expus filozofia etică, morală și politică expusă de Confucius Aceste Patru Cărți au fost adăugate celor Cinci Clasici și stabilite ca parte a curriculumului sponsorizat de stat în Dinastia Ming ( - CE) și au persistat în Dinastia Qing ( - CE) până la începutul secolului al XX-lea, stabilirea bazei intelectuale fundamentale a practic toate zonele de influență chineză timp de aproape două mii de ani Este tentant să vorbim despre aceste cinci clasice, împreună cu cele patru cărți, ca pe un fel de canon și, cu siguranță, dacă folosim o definiție largă a termenului, aceste texte reprezintă canonul religios chinez, dacă a existat vreodată Problema cu utilizarea acestei terminologii este însă că ea poartă în mod invariabil nuanțe religioase, nuanțe care nu se transferă neapărat la tradiția orientală complet și în întregime Întrebarea logică este, desigur, dacă numim aceste texte antice chinezești "canon", se poate spune că conținutul acestei lucrări, sistemul de credințe și viziunea asupra lumii care o susține, este religios? Cu siguranță a existat o mulțime de dezbateri pe această temă în comunitatea academică și nu numai Deși nu vedem unele dintre caracteristicile distinctive ale religiei occidentale în această tradiție de lungă durată - de exemplu autoritatea scripturală ca revelație divină - vedem totuși o formă integrală de închinare și ritual care este legată mai mult de închinarea strămoșilor decât de o ființă divină, adică un Dumnezeu sau zei după caz Fără îndoială, absența unei povești puternice a creației, cu presupunerile ei ex nihilo, precum și absența obsesiei pentru cuvintele scrise ca adevăr (evanghelie) și claritatea adevărului însuși, ne face să fim reticenți în a clasifica confucianismul drept religios sistem în sine Totuși, iată ce se poate spune cu certitudine: există un Din nou, cei Cinci Clasici sunt Shujingor Cartea Documentelor, Shijing sau Cartea Cântecelor, Liji sau Cartea Riturilor, Chunqiu sau Analele de primăvară și toamnă și YijTng sau Cartea Schimbărilor pg Teologia Reconsiderată set specific de literatură care înconjoară sistemul filozofic atribuit lui Confucius, care a fost compilat și standardizat într-un set de texte primite și ortodoxe care a fost folosit pentru a îndoctrina o întreagă cultură care acoperă o geografie foarte mare timp de multe secole, chiar milenii Este reprezentativ pentru un mod distinct de gândire, un mod de a trăi și de a se comporta și chiar un mod de a guverna și de a guverna care a fost adoptat foarte devreme în istoria socio-politică a Chinei Dincolo de filozofie propriu-zisă, tradiția includea elemente de închinare și venerare - cel puțin în ceea ce privește abordarea și modul de gândire în privința acesteia - a inclus un puternic accent pe moștenirea culturală și ritualică, ba chiar a integrat o noțiune străveche a lui Dumnezeu (Rai, Tiăn) care era responsabil pentru dispensarea dreptății și pentru menținerea ordinii în lumea naturală Tradiția filozofică chineză este mult mai concentrată pe ceea ce grecii antici s-ar referi ca fiind "artele practice" ale cercetării filozofice, adică filosofia practică a lui Aristotel, cum trebuie să trăiești și cum trebuie statul să-și guverneze oamenii pentru optimizarea armoniei și prosperitate Aceasta este fascinația lor față de Calea, denumită Dao, o construcție filozofică destul de ezoteric, care pătrunde practic în toată filozofia chineză, deși mult mai puternic în școala taoistă, care nu este surprinzător, care îi poartă numele, față de școala confuciană care reprezintă mai mult sau mai puţin ortodoxia chineză după secolul al II-lea î Hr O întrebare interesantă este de ce este așa? De ce s-au înclinat gânditorii din Orientul Îndepărtat în direcția pe care au făcut-o față de gândirea teo-filozofică? Răspunsul la această întrebare, teoriile pe care le-am putea veni pentru a explica această distincție intelectuală fundamentală între modurile clasice de gândire "estică" și "occidentală", care stau la baza viziunilor asupra lumii, de fapt, deși s-ar putea să nu poată primi un răspuns definitiv, vor cu siguranță conduce la o mai bună înţelegere a celor două căi intelectuale individual O posibilă explicație este că lipsa de precizie filozofică este o funcție a ideogramei și a formei logografice de scriere care este atât de caracteristică chinezei clasice Acest lucru poate fi contrastat direct cu claritatea semantică a alfabetului și a tradiției scrisului bazat pe subiect/obiect din Occident, iar prin Vest aici ne referim nu numai la sistemul de scriere greco-roman, ci și la sistemul de scriere din India antică sau sanscrită Dacă sistemul de scriere în sine a evoluat (sau nu a evoluat în funcție de perspectiva dvs ) datorită acestei caracteristici intelectuale fundamentale sau dacă relația cauzală a fost invers (divers, problema găinii și a ouălor) poate nu este o întrebare care să răspundă Această lipsă de claritate în ceea ce privește modul în care ideile sunt exprimate prin scriere este totuși o caracteristică fundamentală a tradiției filozofice antice chineze S-ar putea argumenta, de exemplu, că limbajul însuși, mijloacele de comunicare a ideilor cel puțin prin scris, nu s-au împrumutat, sau să meargă un pas mai departe nici măcar nu a permis, tipul de anchetă sistemică intelectuală și metafizică atât de caracteristică a vechilor tradiţii filosofice elene şi indo-ariene Vechiul sistem chinezesc de scriere a fost mult mai brut și a evoluat mai direct de la simbolurile care erau folosite în antichitatea profundă pentru a desemna concepte și noțiuni în sine și nu aveau (în mod semnificativ) o delimitare implicită a subiectului și obiectului Se poate privi la sistemul chinez ca o reprezentare mai directă a formelor și ideilor lui Platon, de fapt, deoarece simbolurile lor, limba lor scrisă, era o reprezentare mai directă a Formelor și Ideilor care ar putea fi vreodată reflectate în sistemele lingvistice occidentale Sistemele occidentale erau mai puternice acum îndoială, mai puternice în măsura în care erau mai simple, mai ușor de învățat și aveau semnificații mai extinse și mai largi, care puteau fi desenate și exprimate decât omologii lor chinezi Poate acesta este motivul pentru care intelectualii din Occident au creat ceea ce ar putea fi considerat a fi un sistem filozofic și metafizic mai sofisticat decât omologii lor din Orientul Îndepărtat, vechii filosofi chinezi fiind mai preocupați de etică, comportament și viață corectă (Dao) , mai degrabă decât o descriere cuprinzătoare a metafizicii și a naturii realității care a fost un semn distinctiv al filosofilor greci timpurii pg Teologia Reconsiderată Deși este dificil de spus dacă sistemul lingvistic în cadrul căruia s-au dezvoltat aceste diverse sisteme filosofice a fost cauza unei astfel de divergențe sau invers, este clar că cele două civilizații, civilizații care nu au avut un contact real între ele până în epoca comună, au luat rute foarte diferite în abordarea lor de a înțelege lumea din jurul lor și de a dezvolta gândirea intelectuală pentru a sprijini evoluția și creșterea civilizațiilor lor respective Ceea ce știm totuși, și acest lucru este adevărat și în Occident, dar poate mai pronunțat în Orientul Îndepărtat în China antică, este că filosofia a fost folosită ca o formă de guvernare Legătura dintre filozofi, elita intelectuală și conducători și aristocrație a fost de un fel mult diferit în epoca clasică În timp ce școlile filozofice din Occident erau lipsite din punct de vedere intelectual de legături politice, în special în tradiția elenă, în Orient arta cercetării intelectuale, cuvântul scris, s-a dezvoltat în primul rând ca un mijloc de a ajuta la crearea unei societăți mai bune - în mare măsură datorită la faptul că perioada de timp a istoriei chineze în care avea loc această dezvoltare intelectuală, când aceste texte care supraviețuiau până la noi au căpătat forma lor finală, a fost afectată de mari conflicte și lupte interne, denumită pe bună dreptate Perioada Statelor Combatante Ca atare, ne rămâne cu un sistem intelectual din Orientul Îndepărtat antic, care, deși se întâlnește mult înapoi în istorie, are totuși, în cea mai mare parte, un scop foarte practic și sociologic - și anume cum să stabilească cele mai bune condiții posibile pentru un conflict liber și liber societate armonioasă Acest lucru se poate spune despre aproape toată cercetarea filozofică chineză antică, chiar și tradiția taoistă care, deși era contraculturală într-un fel, aproape răzvrătită față de modul de gândire confucianist, era concentrată pe Cale (Dao) și nu neapărat pe ceea ce ar putea fi considerată "adevărată" sau cum ar trebui definită realitatea Într-un anumit sens, aceasta este distincția fundamentală dintre dezvoltarea intelectuală orientală și cea occidentală - una care vrea să descompună lumea în părți și structură și alta care este mult mai preocupată de modul de a trăi într-un mod mai holistic în ordinea universală, adică ceea ce a ajuns să fie numit naturalism de către mulți în cercurile academice occidentale În Orientul Îndepărtat, în special, în China antică, dezvoltarea filozofică este aproape complet deconectată de tradițiile mitologice și formele antice de cult care le-au precedat Așadar, în timp ce avem dovezi ale acestor forme antice de închinare și mituri înconjurătoare, în primul rând din documentele arheologice și unele referințe vagi și indirecte din lucrările istorice antice, tradiția intelectuală a Orientului Îndepărtat este caracterizată de ceea ce poate fi numit doar un scepticism general și poate chiar o respingere a acestor forme străvechi de închinare care, fără îndoială, - ca și omologii lor din Occident și subcontinentul indian - au fost asociate cu imnuri, ceremonii, închinare și sacrificii către zeii și zeitățile lor, unele dintre ele poate că pot se încadrează în categoria cultului ancestral (eroic) care este una dintre caracteristicile unice ale (ceea ce știm despre) tradiția teologică străveche a Orientului Îndepărtat Cu toate acestea, vechii chinezi dezvoltă sisteme filozofice de durată - cum ar fi taoismul și confucianismul, de exemplu - care, deși le lipsesc unele dintre caracteristicile distinctive ale filozofiei occidentale, adică se bazează pe rațiune și logică (adică Logos) - totuși se încadrează în categoria mai largă a filozofie într-un sens global, adică una care include tradițiile orientale precum și cele occidentale din antichitate În schimb, vechea tradiție filozofică hindusă (indo-ariană) păstrează încă o înregistrare clară și o legătură cu această tranziție de la aceste forme antice de închinare la studiul filosofiei, natura "realității", așa cum este consemnată în bogata tradiție textuală care a supraviețuit intact parcă Ne referim aici în mod special la textele antice ale indo-arienilor, cum ar fi Vedele și omologul lor filozofic Upanishad-urile, Purăna, Brahma Sutra, Mahăbhărata, Bhagavad Gîtă și Manusmriti (Legile lui Manu), suma totală dintre care oferă nu numai baza teo-filozofică a întregii filozofii indiene (ceea ce are pg Teologia Reconsiderată devenit cunoscut sub numele de hinduism) chiar și în zilele noastre, dar înregistrează și surprinde legătura dintre formele antice de închinare și tranziția ultimă la acestea, care sunt înregistrate în detalii minuțioase în aceste lucrări antice, în special Vedele Pentru oamenii de știință occidental, cel puțin cei mai mulți dintre ei, această lume obiectivă realistă a metafizicii subiect-obiect este de fapt adevărată, o descriere exactă a realității, iar orice altă viziune asupra lumii care contrazice acest lucru este fundamental neadevărată, ireală și bazată pe conjecturi sau pe vreo dorință sistem de credințe filozofice neclar care nu este nici verificabil, nici obiectiv adevărat Asta în ciuda faptului că marii gânditori precum Descartes și Kant, ca să nu mai vorbim de Platon și Aristotel, mari gânditori care au pus bazele filozofice ale științei moderne, au fost forțați să încorporeze actul percepției direct în metafizica lor Această poziție intelectuală realistă obiectivă se află în centrul materialismului și consumerismului occidental și se află în contrast puternic cu sistemele filozofice și metafizice care au apărut în Orient - Vedanta, Yoga și Daoismul fiind poate cele mai bune exemple Aceste sisteme filozofice ale Orientului subsumează actul percepției însă, cadrul mental subiectiv care ne ghidează existența cotidiană, în modelele lor metafizice Ei mai presupun că actul individual de percepție este legat și indisolubil legat de principiul cosmic și organic care guvernează și se sprijină în universul fizic Acesta este locul în care sistemele filozofice ale Estului și Vestului diverg în principiu Sistemele occidentale, care includ marile religii ale islamului, creștinismului și iudaismului vorbesc despre un Dumnezeu exterior și omniprezent, care trebuie adorat și ale cărui legi trebuie urmate, în timp ce sistemele orientale nu fac distincție între ceea ce este în interior și ceea ce este în afară, tat tvam asi cum spune unul dintre marile precepte vedice, sau "tu ești asta" Atunci, în Orient, din nou cel mai marcat de sistemele teo-filosofice subiacente ale Orientului Îndepărtat (China), ceea ce noi în Occident numim "știință", adică lumea fizică, este văzută ca un aspect a ceea ce avem noi în Occident ajung să numim lumea "naturală" În Orient, înțelegerea fenomenului natural nu este complet separată de alte domenii de studiu, așa cum este în tradiția intelectuală occidentală, ci integrată în ea ca ramură a cunoașterii, dar nu completă în sine Acest lucru poate fi văzut, de exemplu, în practica medicinii vedice (ayurvedice) sau chineze, în care "știința" de bază a abordării respective este construită pe deasupra și integrată cu sistemul teo-filozofic de bază și complet integral, mai degrabă decât să fie singur în exterior și separat de acesta Acesta este motivul pentru care noi, în Occident, am ajuns să numim această medicină "holistică" În multe privințe, această viziune asupra lumii a fost reflectată în concepția originală a cunoașterii a lui Aristotel, episteme, în care Fizica era denumită filozofie naturală, reflectând codependența și relația sa esențială cu celelalte ramuri ale filosofiei - filosofia practică - Etica, Filosofia Politică, Artele, etc - precum și prima filozofie (adică metafizica) În această viziune estică, holistică și bazată pe procese, universul nu este privit ca fiind fundamental "obiectiv" în sine, ca având existență în afara contextului în care îl experimentăm sau îl percepem, ci dintr-un mod mai integral și mai sintetic și, în cele din urmă, armonios, perspectivă În acest context, scopul vieții nu este optimizarea unei idei autocentrate de "fericire" - fie că această noțiune este definită ca atingerea unui set de fenomene obiective materialiste predefinite sau chiar din perspectivă psihologică ca realizarea unor o anumită stare de "conștiință" pe care o considerăm ca reflectând "liniște" sau "seninatate" în mod necesar, oricare dintre acestea se concentrează pe o definiție foarte restrânsă a "sinelui" - dar este pg Teologia Reconsiderată mai degrabă definită ca o stare armonioasă și echilibrată a Ființei, pentru a folosi traducerea în engleză a termenului filosofic elen timpuriu pe care îl adoptă Platon și care formează unul dintre principiile de temelie, alături de noțiunea de Devenire, a teo-filozofiei sale În viziunea holistică și bazată pe proces, una pe care o numim din nou "estică", "fericirea" este atinsă mai întâi prin recunoașterea și înțelegerea de bază a interconexiunii și codependenței de noțiunea de "sine" cu lumea în care trăiește - așa cum învățăm din orice interpretare rațională a Teoriei Cuantice în mod destul de definitiv - atât dintr-un context naturalist și umanist, cât și socio-politic, și apoi printr-o acceptare și integrare completă a acestei mentalități, această înțelegere, în întreaga noastră existență, o existență care este definită nu prin existența unui "eu" sau ego care percepe și interacționează cu obiecte care există toate într-un continuum spațiu-timp de bază, ci o existență care este definită ca un proces continuu de desfășurare (pentru a folosi terminologia lui Bohm) a experienței care include nu doar individul care "percepe", ci și "obiectele" percepției, experiența cognitivă însăși care "leagă" cele două, precum și întreaga lume naturală în care are loc această "experiență" Cu toate acestea, pentru a recunoaște cu adevărat importanța ideii de bază a "sensului vieții", scopul nostru de a fi aici și relevanța oricărui răspuns pe care l-am putea găsi pentru această întrebare de bază, trebuie mai întâi transformă fundamental definiția noastră a cunoașterii, adică știința, însăși Alternativa propusă aici este aceea de a reveni la o definiție mai aristotelică a cunoașterii, adică episteme, în care orice înțelegere a unui "lucru" trebuie să includă o înțelegere a scopului său, sau "cum" și "de ce" a luat ființă Odată ce facem acest lucru, atunci întrebarea în sine a sensului vieții, scopul ei subiacent, așa cum ar fi, nu este "relegată" în domeniile "neștiințifice" ale religiei sau filosofiei, având în vedere natura "neempirică" și "neverificabilă" de orice răspuns am putea găsi, dar apoi complet integrat în ancheta științifică, o anchetă care este definită într-un sens mult mai larg ca o înțelegere a ființei - a ființă în calitate de ființă - mai degrabă decât limitată la domeniile filozofiei naturale sau fizicii Această inversare ne permite să stabilim cel puțin cadrul intelectual de bază în care putem încorpora "scopul" și "sensul" înapoi în orice studiu al oricărui lucru cu adevărat, sau orice a cărui "existență" dorim să încercăm să o înțelegem pg Teologia Reconsiderată Una dintre contribuțiile unice, dacă nu chiar cea unică, ale poporului indo-arian , căruia Vedanta (fundamentele filozofice ale hinduismului) și budismul îi datorează în cele din urmă moștenirea lor, este importanța pe care o acordă și credința fundamentală în ceea ce se face referire în mod diferit în tradiția teologică occidentală ca realizare, eliberare sau iluminare, adică ceea ce budiștii numesc nirvana și ceea ce tradiția vedica numește mokșa Toți acești termeni diferiți sunt folosiți pentru a descrie ceea ce vechii indo-arieni, oamenii din care a apărut marea religie a hindușilor din care în cele din urmă iese budismul, credeau că nu este doar natura fundamentală a realității în sine, ci și natura fundamentală al Sufletului despre care ei nu numai că credeau că există, dar credeau și că este de fapt etern, că era supus renașterii și că, în starea sa esențială, este nediferențiat de Sufletul etern, ceea ce Upanishadele se referă ca Brahman Vechea civilizație indo-ariană a luat naștere în regiunea Văii Indusului în India și Pakistanul de astăzi (pentru antici Persia de Est) și a fost sursa Vedelor, care reprezintă, după unii savanți, unele dintre cele mai vechi literaturi ale omenirii Această veche civilizație din Valea Indusului s-a răspândit și a înflorit în partea de nord-vest a subcontinentului indian de la circa până la ВСЕ, aliniându-se aproximativ cu apariția civilizației antice sumeriene direct în vest și, de asemenea, civilizația antică egipteană și mai departe în vest, în Africa de Nord Unul dintre marile subiecte fără răspuns și aprig disputate ale studiului filosofiei în antichitate este momentul în care, de fapt, aceste sisteme de credințe indo-ariene au apărut, când pot fi "datate" în cadrul cronologiei istorice, ca să spunem așa, și ce nivel de influență au avut , dacă există, despre dezvoltarea tradițiilor teo-filosofice în Occident (așa cum se reflectă în tradiția filozofică elenă, de exemplu) sau în Orientul Îndepărtat, în ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de China Deocamdată nu am găsit nicio dovadă arheologică a vreunui contact între aceste civilizații disparate și nici nu avem nicio dovadă reală a vreunui contact între indo-arieni și chinezii antici, dar absența dovezilor și, în special, în acest sens caz, nu este neapărat o dovadă a absenței Civilizația din care provine hinduismul este asociată în mod tradițional cu Valea Indusului, un sistem fluvial din care o cultură antică putea să crească și să prospere, o relație similară cu sumerienii și Tigru-Eufratul lor și cu egiptenii și Nilul lor Această relație cu apa și existența ei fundamentală și trăsătura prealabilă pentru sursa vieții și-a pus în mod clar amprenta asupra cosmogoniei și mitului creației tuturor acestor culturi antice, iar la indo-arieni găsim urme ale credinței în emanația universală dintr-un abisul apos, adică ăpas în sanscrită, la fel cum egiptenii aveau conceptul lor de nu și sumerienii antici aveau Apsu lor În timp ce se poate argumenta că, având în vedere natura de bază și fundamental similară a acestor sisteme de credințe cosmogonice - credințe care au pătruns nu numai în popoarele mediteraneene, ci și pe sumeri-babilonieni, pe indo-arieni și chiar pe chinezi - că toate aceste tradiții provin din o singură narațiune mitologică, foarte veche și preistorică, care a urmat migrația omului antic din Africa (cu aproximativ de ani în urmă) și a urmat calea de migrație a omului timpuriu pe măsură ce s-a răspândit spre Est peste continentul eurasiatic, în val după val de migrațiile, un argument mult mai plauzibil însă ar părea a fi, este că asemănările în Folosim aici termenul indo-arian pentru a desemna civilizația de origini indo-europene (lingvistic vorbind) care apare în regiunea Văii Indusului în India și Pakistanul modern în mileniul și ВСЕ, urmând efectiv definiția lui Swami Nikhilananda, așa cum a fost prezentată în Introduction to The Upanishads, Volumul I, Centrul Ramakrishna-Vivekananda din New York, Ediția a șasea pg Teologia Reconsiderată Narațiunile cosmogonice și teogonice ale tuturor acestor popoare antice rezultă în primul rând din faptul că fiecare dintre aceste culturi și societăți individuale au fost prezentate cu provocări, experiențe și relații similare cu mediul lor, care în cele din urmă le-au ținut departe și le-au guvernat existența și susținerea, din care au apărut miturile lor respective și diferitele sisteme teo-filosofice de credință Acest argument se bazează în esență pe convingerea că provine din aceste experiențe comune, atât în ceea ce privește relația cu mediul lor, cât și provocările socio-politice ulterioare, care au evoluat pe măsură ce societățile lor au avansat - din nou având în vedere experiența lor comună și constituția psihologică comună, care în fiecare caz a fost definit de relația lor cu sistemul fluvial și alte împrejurimi naturale de care civilizația lor a depins pentru supraviețuire - este în cele din urmă sursa asemănărilor dintre miturile și narațiunile cosmogonice ale tuturor acestor popoare antice Căci este cu siguranță adevărat că, în fiecare caz, sistemul fluvial în care fiecare dintre aceste mari civilizații antice a apărut și de care depindeau, nu a fost doar sursa hranei și a întreținerii lor, a modului lor de viață cu adevărat, dar a încadrat și ideea lor de trecerea timpului și simțul lor de "ordine" Chiar în mijlocul acestui argument, așa cum ar fi, nu doar teoretic vorbind, ci și din punct de vedere geografic, se află poporul indo-arien și sistemele teo-filozofice atribuite lor și descendenților lor Mitul comun al civilizațiilor antice din Eurasia a fost deja analizat în detaliu, dar pe măsură ce căutăm un sens mai profund în spatele acestor narațiuni ale creației antice, sau cel puțin sensul pe care l-au avut pentru autorii și interpreții antici ai diferitelor tradiții, este la sistemele teo-filozofice ulterioare care au apărut din tradițiile respective la care trebuie să ne uităm - și pentru indo-arieni aceasta este Vedanta, sau literalmente, "sfârșitul Vedelor" Vedele reprezintă nu doar cele mai vechi înregistrări ale teologiei, sacrificiilor, imnurilor și practicilor indo-arienilor, dar reprezintă și una dintre cele mai vechi lucrări compilate de literatură și înregistrări intelectuale ale omului civilizat Cuvântul sanscrit veda înseamnă cunoaștere sau înțelepciune și este derivat din rădăcina vid, "a cunoaște" Ca multe alte tradiții religioase, se crede că Vedele au fost revelate direct vechilor rishi, sau "văzători", direct de la Brahma, vechiul zeu Creator al hindușilor, și au fost transmise din generație în generație de la profesor la student într-un tradiție orală îndelungată și apoi documentată și transcrisă de savanți și înțelepți spre sfârșitul primului mileniu î Hr Deși scrierea alfabetică nu apare în evidența arheologică din subcontinentul indian înainte de secolul al III-lea î Hr sub forma scriptului BrăhmT, un derivat al alfabetului fenician la fel cum este sistemul antic al alfabetului grecesc, Vedele nu au fost de fapt scrise până când secole mai târziu, fiind surprins și transmis din generație în generație prin metoda orală clasică, de unde și natura textului în versuri care face mult mai ușor de memorat și înregistrat cu acuratețe În primul rând, din dovezile lingvistice reflectate în lucrările compilate în sine, se crede că data compoziției celei mai vechi părți a Vedelor a avut loc la mijlocul celui de-al doilea mileniu î e n (c - î Hr ) , care înseamnă Acest argument se aliniază efectiv cu viziunea jungiană clasică, precum și cu cea susținută de Joseph Campbell, despre existența unui mare construct psihologic pe care Jung îl numește inconștient colectiv, care este sursa ultimă a mitului respectiv al întregii omeniri EJM Witzel, stimatul savant sanscrit și istoric antic susține totuși existența unui mit preistoric și primordial (ceea ce el consideră "laurasiatic" în special în contextul studiilor istorice antice eurasiatice) care urmează căile migrației umane și cele ulterioare difuzarea ideilor pe măsură ce oamenii au migrat din Africa și s-au stabilit în toată Eurasia Aceasta este teza de bază a operei sale epice, Originile mitologiilor lumii pg Teologia Reconsiderată că versetele au fost transmise oral timp de aproximativ de ani până când au fost în cele din urmă scrise în primele câteva secole e n Vedele sunt cele mai vechi texte sanscrite indo-ariane și sunt cele mai vechi scripturi hinduse existente Sanskrita a fost principala limbă liturgică a hinduismului și a ramurilor sale budism și jainism și practic toate textele antice ale acestor religii au fost scrise în sanscrită Poziția sanscritei în culturile Marii Indii este asemănătoare cu cea a latinei și greacii din Europa și a influențat semnificativ majoritatea limbilor moderne ale subcontinentului indian, în special în India, Pakistan, SrT Lanka și Nepal Forma preclasică a sanscritei este cunoscută sub numele de sanscrită vedica și a fost limba folosită în Rigveda Aceasta califică sanscrita vedica drept una dintre cele mai vechi atestări ale oricărei limbi indo-iraniene și unul dintre cei mai timpurii membri atestați ai familiei de limbi indo-europene, familia care include engleza și majoritatea limbilor europene Corpusul textelor vedice, toate transcrise într-o formă de sanscrită, sunt împărțite în mod clasic în porțiuni Samhita, care sunt colecții de mantre din cele patru Vede, Brăhmanas, care sunt texte în proză care descriu sacrificiul și ritualul hindus, precum și unele dintre cele mai vechi Upanishad-uri care se ocupă în mod specific de semnificația din spatele ritualurilor și natura cunoașterii și a realității Fiecare dintre Brăhmana este asociat cu unul dintre Samhita și poate include și Aranyakas, literal "texte din pădure", precum și unul sau mai multe Upanishad-uri Vedele sunt un set vast de literatură, clasificat de obicei în patru seturi de cărți sau categorii, dintre care cea mai veche este Rigveda, o colecție de peste de imnuri (vedice) sanscrite scrise în cea mai veche formă de limbaj cunoscută pentru a fi asociată cu poporul indo-arian din antichitate și anume sanscrita vedica care este strâns legată de limba consemnată în literatura Avesta a iranienilor/persanilor, adică indo-iranienilor Rigveda, ne oferă o privire asupra vieții poporului indo-arien care s-au stabilit și au format pentru prima dată societăți complexe în regiunea Văii Indusului în urmă cu aproximativ șapte mii de ani și este, de asemenea, materialul sursă principal al mitologiei, ritualurilor și sistemelor de credințe a acestor oameni preistorici Rigveda este organizată în mod clasic în zece cărți, numite mandale în sanscrită, și constă în mare parte din poezii lirice și imnuri dedicate diferitelor zeități, dintre care șeful este Indra, liderul vechiului panteon indo-arien Celelalte trei Vede, care au structură, stil și conținut similar cu Rigveda, care vorbește despre tradiția teo-teo-filozofică consecventă pe care o reprezintă, sunt Samaveda, care este o colecție de imnuri și versuri organizate într-un mod similar cu Rigveda și care include versete și imnuri care se găsesc în cea mai mare parte și în Rigveda, Yajurveda, care este în primul rând o compilație de formule ritualice și ofrande care urmează să fie parfumate ca parte a ritualului sacrificiului de foc yajna și cea mai recentă compilație de Vezi colaboratorii Wikipedia, "Rigveda", Wikipedia, The Free Encyclopedia, septembrie , : UTC, [accesat la octombrie ] Indra are multe trăsături similare cu cea a lui Zeus, fiind asociată cu ploaia, tunetul și fulgerul, de exemplu, și poate fi găsită și în literatura indo-iraniană Avesta ca numele unuia dintre daeva, sau zei răi sau falși, precum și parte a panteonului Mitanni, un popor vorbitor de hurrian care a condus nordul Siriei din cca - î Hr În Vede, Indra este cunoscut și pentru eroismul său în uciderea marelui șarpe rău Vrita sau "șarpele" Ahi Indra este retrogradată la un statut ceva mai mic în tradiția hindusă mitologică de mai târziu, reflectată în Purănas, în raport cu statutul de Brahma, Vișnu, Siva, Agni și Siva, de exemplu Vezi colaboratorii Wikipedia, "Indra", Wikipedia, septembrie , : UTC, [accesat la octombrie ] și Wikipedia , Enciclopedia gratuită [accesat la octombrie ] Yajna înseamnă literal "sacrificiu, devotament, închinare, jertfă" și se referă la orice ritual efectuat în fața unui foc sacru, personificat ca marele zeu al focului și al sacrificiului, Agni, una dintre zeitățile primare din Vede Cuvântul sanscrit yajna este strâns legat de cuvântul avestan yasna din vechea tradiție teo-filozofică indo-iraniană/persană, la care se face referire în mod obișnuit în zoroastrism, deși în tradiția zoroastriană, yasna nu reprezintă doar sacrificiile și ceremoniile în sine, ci și este numele dat, culegerii liturgice primare de texte Avesta, adică Yasna Vezi colaboratorii Wikipedia, "Yajna", Wikipedia, The Free Encyclopedia, august , : UTC, pg Teologia Reconsiderată cele patru Atharvaveda, care conține versuri în proză și poeme legate de diferite rituri și ritualuri culturale și de zi cu zi care se referă la diverse chestiuni medicinale, culturale și socio-politice, inclusiv pasaje care discută semnificația ritualului în sine, adică porțiunile Upanishadice Samaveda, Yajurveda și Atharvaveda sunt de structură, stil și conținut similar cu Rigveda și, în multe cazuri (cum ar fi Samaveda, de exemplu), includ o mare parte din același material care se găsește în Rigveda însuși, vorbind despre existență în antichitatea indo-ariană a mai multor "școli" de gândire diferite, pentru a folosi acest termen în sens larg, care toate provin din același material sursă original, cel mai vechi strat al căruia poate fi găsit în Rigveda, dar în același timp au avut diferite zone de accent și tradiții diferite care au fost încapsulate în "redacțiile" sau "versiunile" lor respective ale tradiției vedice Deși se crede că toate trei au o compoziție mai ulterioară decât Rigveda, dar totuși se crede că toate au ajuns la forma lor existentă mai mult sau mai puțin la mijlocul primului mileniu î Hr , stabilind astfel o perioadă vedica indo-ariană a istoriei care curge aproximativ de la începutul mileniului al II-lea î Hr până la î Hr și care se aliniază cu compoziția Vedelor Cu toate acestea, toate cele patru Vede sunt considerate ca parte a canonului teo-filozofic hindus și diversele dezvoltări filozofice ulterioare care apar din India antică sunt delimitate de-a lungul liniilor cu privire la dacă Vedele sunt sau nu apelate ca scripturi de autoritate Vedele reprezintă o parte esențială a sistemului de credințe teo-filozofice indo-arien dintr-un stadiu foarte timpuriu al dezvoltării civilizației lor, iar în a doua jumătate a primului mileniu î Hr structura lor socială a fost proiectată pentru a reflecta acest lucru; și anume, învățăturile sacre ale Vedelor urmau să fie păstrate și predate de o clasă învățată, preoțească a societății, adică brahmanii, în timp ce conducerea sau conducerea societății urma să fie îndeplinită de Kshatriyas (sau clasa războinicilor), păstorii, fermierii , negustorii și comercianții au fost delimitați în clasa Vaishyas, iar slujitorilor sau clasei muncitoare li sa dat denumirea de Shudra Urmele acestei stratificări, ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de sistemul de caste hinduse, pot fi găsite în Rigveda și Purănas, dar este clarificată și codificată mai distinct în Manusmriti, sau Legile lui Manu, care a fost compilată cândva între al treilea secolul î Hr și secolul d Hr , reflectând o transformare socio-politică ulterioară a societății indo-ariane/hinduse - mai târziu decât perioada vedica, adică Părți din Brăhmanas, Ăranyakas, precum și Upanishad-uri explorează ceea ce au devenit bazele teo-filosofice ale hinduismului, adică Vedanta În aceste lucrări, găsim rădăcinile Vedantei care se bazează fundamental pe noțiuni precum Brahman, natura absolută sau subiacentă a universului și Ătman, sau Sine, reflectarea lui Brahman în contextul psihicului individual sau Suflet Cu toate acestea, în corpus Upanishadic găsim bazele filozofice a ceea ce mai târziu a devenit cunoscut sub numele de Vedanta [accesat octombrie ] și colaboratori Wikipedia, "Yasna", Wikipedia, The Free Encyclopedia, iunie , : UTC, [accesat octombrie ] Școlile filozofice ortodoxe indiene, denumite Ăstika (literal "există" sau "există"), consideră Vedele și filosofia lor subiacentă a unității lui Brahman, Ătman și existența lui Isvara drept autoritare și includ sisteme filozofice precum precum Yoga, Vedanta, Sămkhya, MTmămsă, Nyaya și Vaisheshika și sistemele filozofice neortodoxe care, deși au apărut din aceeași civilizație antică, adică popoarele indo-ariene din subcontinentul indian, nu acceptă Vedele ca fiind autoritare, la care se face referire precum năstika (literal "nu Astika") sau sisteme heterodoxe, care includ budismul și jainismul printre altele pg Teologia Reconsiderată La fel ca scriptura antică a evreilor din Vechiul Testament sau Avesta zoroastrian, sau chiar tradițiile mitice clasice grecești ale lui Hesiod și Homer, Upanishadele și restul scripturilor vedice în totalitate reprezintă o tradiție orală care ajunge adânc în antichitate, care a fost scrisă abia mai târziu, pe măsură ce scrierea a devenit omniprezentă în ultima parte a primului mileniu î Hr , dar reprezintă totuși o tradiție intelectuală, teologică și "mistică" care se află în antichitate, cel puțin încă de la apariția civilizației indo-ariane însuși și presupusele sale rădăcini comune cu cultura și civilizația indo-iraniană Cu toate acestea, Upanishad-urile formează coloana vertebrală filozofică a Vedantei Cuvântul sanscrit Upanishad este derivat din rădăcina sanscrită sad, care înseamnă "a slăbi" sau "a atinge" sau chiar "a anihila", combinat cu prefixele upa și ni, care denotă "apropiere" sau "a sta lângă" și, respectiv, "totalitate" Prin urmare, puteți traduce sensul lui upanishad pentru a însemna ceva pe linia a ceea ce este atins complet și în întregime în timp ce stați lângă sau lângă După cum a înțeles Sankara, unul dintre cei mai influenți filozofi indieni ai tuturor timpurilor din secolul al VIII-lea d Hr , termenul upanishad este de fapt o referire voalată la conținutul Upanishad-urilor, și anume Brahmavidya, cunoașterea lui Brahman și Atmavidya, cunoașterea Sinelui , sau Ătman Este unitatea fundamentală a lui Ătman și Brahman care reprezintă principiul de bază al filosofiei Upanishadice Vedanta este termenul folosit pentru a descrie filozofia ortodoxă a hindușilor și se reflectă în special în Upanishade, porțiunile Vedelor care nu se ocupă de sacrificiu sau închinare ceremonială, adică karma sau dharma, ci se ocupă de adevăratul sens și importanță în spatele diferitelor sacrificii, ritualuri și imnuri care sunt descrise în Vede - și anume natura lui Brahman, sau Sufletul Lumii, și unitatea sa supremă cu Ătman, Sufletul individual Această literatură se concentrează nu pe ritual sau sacrificiu, care reprezintă de fapt cea mai mare parte a Vedelor, ci pe semnificația și importanța subiacente a respectivelor sacrificii și pe natura fundamentală a existenței sau realității Cu toate acestea, Vedanta, deși este legată din punct de vedere intelectual și cultural de Vede și de teofilozofia indo-ariană în ansamblu, expune învățăturile mai ezoterice ale Ăranyakas și porțiunile Upanishad-urilor din Vede și sunt fundamental "mistice" sau teo-filozofice în natură Aceste părți ale Vedelor au fost destinate utilizării nu doar de către brahmani sau preoți indo-arieni, ci și de către practicanții renunțați, adică "locuitorii pădurii", precum și un mijloc de a înțelege sau de a înțelege adevărata importanță și relevanță a Vedele așa cum sunt înțelese de rishi, autorii originali ai Vedelor din antichitate profundă Deși în antichitate Vedanta se referea mai precis la porțiunea filozofică a Vedelor, cea mai mare parte a conținutului provenind din Upanishade, de-a lungul timpului Vedanta a căpătat un sens mai larg pentru a reprezenta corpul de lucrări și cunoștințe care, în totalitate, a interpretat "sensul" Upanishad-urile Ca atare, cele trei surse primare ale Vedantei ca sistem teo-filozofic în mod distinct indian sunt: ) Upanishadele, reprezentând sfârșitul Vedelor sau porțiunile filozofice și mistice ale Vedelor, ) Bhagavad Gită sau "Cântarea Domnului" din poemul epic Mahăbhărata și Vedanta, literalmente "sfârșitul Vedelor", și este uneori denumită Uttară-MTmămsă, sau ancheta "din urmă" sau "superioară" - ca juxtapusă cu Purva-MTmămsă, sau ancheta "fosta" care se ocupă de ritual și sacrificiu descris în porțiunea Samhita și Brăhmanas din Vede MTmămsă înseamnă "reflecție" sau "investigație critică" în sanscrită pg Teologia Reconsiderată ) Brahma Sutra, care a fost o încercare de a consolida și sintetiza filozofia vedica din secolul al II-lea sau al treilea e n Prima încercare de a compila și sintetiza învățăturile Vedantei, interpretarea lor așa cum ar fi, este conținută în Brahma SUtra (uneori denumite SUtra Vedanta) despre care se crede că au fost scrise undeva în jurul secolului al II-lea d Hr Brahma SUtra fac parte din tradiția Uttara-MTmămsă (Vedantică) și sunt în esență un rezumat și o compilație a învățăturilor Upanishad-urilor În Brahma SUtra, învățăturile Vedantei sunt expuse într-o ordine sistematică și logică, mai degrabă decât în modul împrăștiat și oarecum inconsecvent în care învățăturile sunt prezentate în Vede și Upanishade, având în vedere rădăcinile lor profunde istorice și uneori ezoterice și lor concentrați-vă pe sacrificiu și cultul ceremonial Bhagavad Gita sau "Cântarea Domnului" a jucat, de asemenea, din punct de vedere teo-filozofic, un rol semnificativ în dezvoltarea gândirii vedice de-a lungul secolelor Textul face parte din vechea epopee sanscrită numită Mahabharata, dintre care unele dintre cele mai vechi părți ale sale datează de la mijlocul sau începutul primului mileniu î Hr și este, fără îndoială, una dintre cele mai mari epopee din toate timpurile și este proporțională ca statură și influență în tradiția hindusă și indiană ca Iliada sau Odiseea sunt în tradiția intelectuală occidentală Bhagavad Gita este o porțiune a acestui text epic mitologic și este o narațiune a unui dialog dintre Lord Krishna și Prințul Arjuna care are loc în ajunul unei mari bătălii a Războiului Kurukshetra Arjuna, al cărui nume înseamnă "strălucitor" sau "strălucitor", este unul dintre cei cinci frați Pandava, toți fii ai lui Pandu, care sunt aliniați împotriva verilor lor Kaurava, descendenți ai lui Kuru, într-un mare conflict civil care devastează națiunea În ajunul acestei mari bătălii, o bătălie între veri și frați, Arjuna îi spune Domnului Krishna marile sale rezerve și îndoieli cu privire la dreptatea războiului în general și, mai precis, cu privire la datoria pe care o are ca războinic de a ucide și de a lupta pentru a proteja familia lui și țara lui în numele "neprihănirii" Krishna, cărușul lui Arjuna, folosește această etapă ca piedestal de pe care își dă marea sa învățătură cu privire la natura Sufletului (jiva), importanța datoriei (dharma), calea (căile) spre eliberare (mokșa), adevăratul sens a cunoașterii (jnana), a importanței devotamentului (bhakti) și a fundamentării supreme a tuturor lucrurilor și ființelor în Brahmanul atotpătrunzător pentru a-l motiva și inspira pe Arjuna să-și îndeplinească datoria, dharma și lupta În Bhagavad Gita, Krishna îl ajută pe Arjuna să înțeleagă de ce trebuie să lupte și de ce este corect din punct de vedere moral ca el să facă acest lucru, iar învățătura lui ajunge să reprezinte un aspect cheie al filosofiei Vedanta, așa cum este interpretată în tradiția filozofică indiană În procesul expunerilor sale, Lord Krishna explică constructele filosofice vedice cheie, cum ar fi mokșa (eliberarea), karma (acțiunea) și dharma (conduita dreaptă), formând bazele teo-filozofice nu doar ale Vedantei, ci și ale Yoga, de asemenea, iar în cele din urmă ajutându-l pe Arjuna Vyasa este presupusul autor căruia i se atribuie atât Mahabharata, cât și Brahma Sutra, în timp ce Upanishad-urile sunt considerate a fi inspirația divină a rishis-urilor sau văzătorilor, care au realizat și codificat pe deplin cunoașterea lui Brahman așa cum este prezentată în Upanishade Cele trei lucrări împreună sunt, de asemenea, denumite Prasthanas, sau cărți canonice, care formează fundamentul filosofiei Vedanta și formează fundamentul religiei hinduse chiar și în zilele noastre Krishna la un moment dat al dialogului se dezvăluie ca Dumnezeu într-o mare viziune lui Arjuna și în acest context reprezintă un exemplu al așa-numitei tradiții "avatar", în care Dumnezeu coboară din ceruri pentru a lua formă umană, o formă marcată și trăsătură unică a credinței hinduse Un avatar este o întrupare umană a divinului, unul care, deși nu este nimeni altul decât marele Isvara însuși, ia formă umană din când în când în fiecare epocă pentru a le arăta oamenilor adevărata natură a existenței și a arăta și a clarifica calea către eliberare pentru fiecare vârstă pg Teologia Reconsiderată să înțeleagă că, deși poate părea imoral pentru el să meargă la război cu rudele sale, este totuși datoria lui să facă acest lucru și, de fapt, ar fi imoral să se abțină de la luptă Cu toate acestea, însăși rădăcina Vedantei se bazează în filosofia Upanishad-urilor, un set de tratate atașate diferitelor părți ale Vedelor care elucidau adevăratul "sens" al ritualurilor vedice și sistemul teo-filozofic care stă la baza căruia se afla bazat Deși o dezvoltare ulterioară decât Vedele propriu-zise din perspectivă intelectuală, în interiorul Upanishad-urilor găsim poate cea mai prolifică și poetică expresie a Vedantei Filosofia Upanishad-urilor este totuși foarte ezoterică și, în unele cazuri, poate fi văzută că se contrazice, iar în acest scop mulți savanți au dezbătut originile materialului, precum și implicațiile filozofice ale versurilor în sine În acest context, filosofia Vedanta are trei tradiții interpretative primare, fiecare dintre care, deși împărtășește cadrul intelectual de bază semantic și teo-filosofic, așa cum este stabilit și prezentat în Upanishad-uri și Brahma Sătras, are totuși propria sa perspectivă unică asupra metafizicii subiacente și teologie parcă Aceste trei școli sunt Advaita Vedanta, Visișțadvaita Vedanta și Dvaita Vedanta, fondate de Sankara, Ramanuja și, respectiv, Madhvacharya Probabil cea mai durabilă și cea mai influentă dintre cele trei școli ale Vedanta este tradiția interpretativă monistă sau non-duală, care este denumită Advaita Vedanta Această tradiție și set de învățături sunt reflectate cel mai profund și influent de filozoful și teologul indian din secolul al VIII-lea Âdi Sankara, denumit uneori pur și simplu Sankara Metafora este destinată, desigur, nu doar să justifice diferențierea de clasă care a reprezentat țesătura societății antice hinduse, ci și să-l susțină pe Arjuna în fața oamenilor săi ca un exemplu "strălucitor" al vieții drepte și morale pg Teologia Reconsiderată * b~ - Figura : Ădi Sankara cu ucenici De Raja Ravi Varma ( - ) Potrivit lui Sankara, Brahman este singura realitate, iar concepția (greșită) a realității lumii fizice a subiecților și obiectelor distincte este cauzată de puterea iluzorie a Maya, forța creatoare sau "voal", așa cum se numește uneori ca, care este un aspect și o funcție a lui Tsvara, zeul hindușilor, dar nu un atribut fundamental al realității în sine Maya este sursa subiacentă și cauza pentru concepția (greșită) a persoanei individuale de a percepe orice fel de separare sau distincție între Seif sau Suflet, Ătman și Brahmanul atotpătrunzător care reprezintă nu numai adevăratul substrat de bază al tuturor existența întregii vieți însuflețite sau neînsuflețite, dar și natura însăși a lui Ătman Gândul că ceea ce nu este Acela este Cel ce crește în nebun prin întuneric; pentru că nu există discernământ, ea răsare, ca gândul că а горе este un șarpe; atunci o mare mulțime de trăsături cad asupra celui care acceptă această eroare, pentru că cel care înțelege irealul este legat; marca asta, ту companion Advaita înseamnă literal "nu doi", sau поп-dual și, prin urmare, caracterizarea de bază a sistemului teo-filozofic ca non-dualist" sau monist Principiul său principal este unitatea fundamentală nu numai a lui Brahman și Ătman, ci și a tuturor universul fizic, toate ființele cognitive, de fapt, sunt pur și simplu reflectări ale acestui Brahman atotpervaziv Deoarece toată realitatea este pur și simplu și în esență Brahman, nu se poate spune că posedă vreun Din https://commons wikimedia Org/wiki/File:Raja Ravi Varma - Sankaracharya jpg Domeniu public Bijuteria înțelepciunii, Vivekachudamani Versetul , tradus de Charles Johnston Ediția online Theosophical University Press De la http://www theosociety org/pasadena/crest/crest-l htm pg Teologia Reconsiderată atribute în sine și doar prin puterea lui Maya percepția noastră despre lumea fizică "pare" reală Ca atare, ignoranța acestei realități adevărate care se află atât în interiorul, cât și în afara lumii guvernate de Maya este cauza finală a tuturor suferințelor și mizeriei din lume Prin urmare, prin Cunoașterea și, în ultimă instanță, realizarea adevăratei naturi a lui Brahman - și, la rândul său, Ătman, care este în esență echivalent cu Brahman în centrul său -, eliberarea, mokșa și încheierea rundei nesfârșite de nașteri și morți, și suferința acesteia, care caracterizează existența umană, este în cele din urmă atinsă Sursa conceptului de Tsvara, atunci când este privită din această perspectivă fundamental non-dualistă și monistă, provine din incapacitatea Sufletului individual, adică a jiva, de a înțelege acest concept foarte simplu și totuși în același timp foarte subtil și abstract a existenței unui principiu atot-penetrant, adică Brahman, într-un mod neantropomorf Prin urmare, Dumnezeu sau Tsvara pentru hinduși, în timp ce este un construct util și relevant pentru a ne ajuta să apreciem și să ajungem să înțelegem și să recunoaștem "incognoscibilul", totuși își datorează existența Mayei, marea iluzie Dumnezeu, ca și întreaga lume fizică în sine, sunt ambele la fel de iluzorii când sunt privite din perspectiva realizării și înțelegerii depline a lui Brahman, adică jnana sau Cunoașterea în sensul cel mai abstract și mai deplin al termenului Din nou, din punct de vedere teo-filozofic, conform Advaita Vedanta, nu numai că nu există nicio diferență între Sufletul individual, adică Ătman, și stratul fundamental subiacent al existenței, adică Brahman, dar de fapt, în cele din urmă, nu există nimic altceva decât Brahman, și numai prin cunoașterea și înțelegerea amănunțite și complete, adică mokșa, a acestei caracteristici de bază a existenței, Sufletul cuiva poate fi cu adevărat eliberat Visișțadvaita Vedanta - literalmente Advaita (adică "nu două") combinată cu "unicitate" sau calificări - așa cum a expus Ramanuja în secolele XI și XII d Hr , este, de asemenea, o școală vedantică non-dualistă, dar oamenii de știință se referă în cea mai mare parte la acest sistem filozofic ca non-dualismul calificat, spre deosebire de non-dualismul pur al Sankara Principala diferență dintre această școală de gândire și Advaita Vedanta este că Brahman este afirmat că are atribute sau caracteristici reale care au un anumit nivel de existență în realitate Acest Brahman cu atribute este de obicei denumit Saguna Brahman și include astfel de calități precum Sufletul individual, precum și materia neînsuflețită, adică lumea fizică Visișțadvaita susține că, deși este adevărat că numai Brahman este real, dar este și adevărat că Brahman are atribute reale, concrete, despre care se poate spune că există Aceste atribute de bază, sau calități, sunt forme sau manifestări diferențiate ale Brahmanului și sunt, de asemenea, reale, adică nu sunt iluzorii așa cum este postulat de Advaita Vedanta Visișțadvaita Vedanta afirmă în cele din urmă realitatea lumii fizice și a Sufletului, în ciuda adevărului și realității de bază a Brahmanului nediferențiat și atotpătrunzător care stă la baza întregii existențe sau realități fizice Din această perspectivă non-dualistă calificată, Brahman, materia și Sufletul, sunt de fapt toate distincte unul de celălalt dintr-un punct de vedere relativ, chiar dacă sunt în esență entități inseparabile și reflectări ale Brahmanului indivizibil În această concepție a Vedanta, Brahman este atunci se spune că are "atribute", și totuși, în același timp, este, de asemenea, "fără atribute" - atât afirmațiile, cât și perspectivele sunt adevărate și valide, adică nu sunt concepte care se exclud reciproc și depind de perspectiva cuiva Ramanuja susține că toate tratatele principale ale Vedanta - și anume Upanishad-urile, Bhagavad Gîtă și Brahma Sutra - pot fi interpretate doar în acest fel, adică că există unitate în diversitate și că Brahman este atât cu atribute, cât și fără atribute la în același timp și că, prin urmare, lumea fizică și conceptul nostru de individualitate, așa cum se reflectă în conceptul nostru de Suflet (adică jiva) este de fapt "real" dintr-un punct de vedere relativ Această școală propune asta pg Teologia Reconsiderată nu prin cunoaștere, jnana, se afla calea cea mai ușoară și cea mai bună către eliberare (mokșa), ci prin bhakti, sau calea "devotamentului", către Dumnezeu (reprezentată de Vișnu), împreună cu noțiunea de predare de sine , care sunt calea cea mai clară și cea mai bună către eliberare Dvaita Vedanta, sau școala dualistă a Vedantei, a fost fondată de Madhwâchârya în secolul al XIII-lea și probabil se apropie cel mai mult de concepția noastră occidentală despre Dumnezeu și despre lume așa cum o înțelegem în contextul teologic avraamic Dvaita Vedanta diferă de școlile Advaita și Visișțadvaita prin faptul că îl identifică pe Vișnu direct cu Brahman complet și, prin aceasta, afirmă în mod fundamental existența lui Dumnezeu ca entitate creatoare și conservatoare și binefăcător al universului Adică, Dumnezeu ca principiu creator nu este un construct abstract în sine, ci este o entitate existentă reală În același timp, admite și afirmă realitatea fundamentală a lumii fizice și a lumii Sufletului Dvaita Vedanta afirmă că Vișnu nu este doar echivalent metafizic și imposibil de distins de Brahman și că această entitate există, de fapt, ca Sine Suprem, ea de asemenea (ca și Vișișțadvaita Vedanta) afirmă că acest Sine Suprem are într-adevăr atribute "reale" care, de asemenea, " există", adică noțiunea de Saguna Brahman Dar, de asemenea, afirmă, și acesta este ceea ce a deosebit-o de celelalte două școli predominante ale filosofiei Vedanta, că cea mai bună și mai adevărată, și de fapt singura, interpretare a scripturii Vedanta ca întreg dintr-o perspectivă teo-filozofică este că, în timp ce acest Suprem Sinele de fapt "există", "natura esențială" sa este fundamental diferită de natura esențială a sufletelor individuale (jivătmani) și a lumii fizice în totalitate În această lumină, ea consideră Brahman, toată materia și Sufletul individual ca entități existente etern și separate reciproc, spre deosebire de o manifestare a substanței sau esenței eterne a lui Brahman, așa cum se reflectă în non-dualistic și non-dualistic calificat şcolile din Vedanta Această caracteristică fundamentală a lumii, existența sa complet distinctă și separată (deși oarecum dependentă) de Brahman, este unică pentru Dvaita Vedanta, de unde natura dualistă a sistemului teo-filozofic În această formă de Vedanta, ființele simțitoare nu sunt decât umbre sau imagini ale divinului, adică Sinele Suprem ca Vișnu sau Brahman , dar în același timp nu sunt constituite sau alcătuite din aceeași substanță esențială și, în acest sens, sunt nu "identic" cu Brahman, așa cum este afirmat de școlile non-dualiste și calificate non-dualiste din Vedanta Având în vedere că lumea simțitoare și fizică în care noi, ca indivizi, adică jiva, locuim și trăim și (în cele din urmă) trebuie să ne eliberăm, este distinctă și unică în natură în raport cu natura Sinelui Suprem, această școală susține și bhakti , devotamentul și venerarea Sinelui Suprem așa cum se manifestă în Lord Vișnu sau Brahman, ca cea mai bună și mai clară cale către eliberare Dar, diferit de Visișțadvaita Vedanta, ea extinde și mai mult această noțiune de bhakti pentru a include conceptul de ură sau separare (dvesha) și indiferența față de Domnul, care va conduce jiva la iadul etern și, respectiv, robia veșnică, foarte asemănătoare cu noţiunea de rai şi iad pe care o regăsim în tradiţiile teologice iudeo-creştine şi islamice de fapt În școlile non-dualiste și calificate non-dualiste ale Vedantei, eliberarea se realizează în cele din urmă prin cunoaștere sau, și comuniune deplină cu, Brahman, așa cum este conceput ca substratul atotpenetrant al existenței Această cunoaștere se numește Brahmavidya, sau literalmente cunoașterea lui Brahman și este fundamental revelatoare în natură, indiferent dacă o astfel de revelație vine prin cunoaștere, jnana, așa cum este prezentată de Advaita Vedanta, sau printr-o cale de devotament și închinare, bhakti, așa cum este prezentată de Visișțadvaita Vedanta Fundamental pentru toate La fel ca Formele lui Platon, dintre care Sufletul este unul, este o reflectare a formei formelor, adică Bunul sau Cel mai bun pg Teologia Reconsiderată diferite variante de Vedanta însă, și în concordanță cu orice lectură și interpretare a Brahma Sutrelor, Upanishad-urilor sau Bhagavad Gită, este stabilirea importanței auto-realizării și eliberării, adică mokșa, ca scop și scop, adică scop, al viaţă Și, în plus, indiferent de școala de interpretare, fie ea dualistă, non-dualistă sau non-dualistă calificată, Brahman este un construct teo-filosofic abstract, din nou așa cum se reflectă în literatura de bază a sistemului însuși, care reprezintă universalul spiritul care stă la baza întregului cosmos și a întregii creații sale Sistemul teo-filozofic indian caracteristic Vedanta, așa cum este văzut prin prisma oricăreia dintre cele trei școli primare, în concepția lor metafizică și teologică nuanțată a sensului vieții și a naturii existenței, așa cum se reflectă în Upanishads, Brahmă Sutre și Bhagavad Gită, aplică atât o structură rațională, cât și coerentă corpusului extins, ezoteric și vast al "scripturii" vedice Fiecare dintre școli, în ciuda diferențelor lor, toate privesc Vedele ca sursa supremă a Adevărului și cred că acestea au fost "dezvăluite" și compilate de rishi, sau văzători, din antichitate, precum și le consideră a fi coexistente și co-emergentă cu universul însuși Filosofia Vedanta în acest context reprezintă nu doar culmea intelectului indian, ci și una dintre, dacă nu cea mai mare și de durată contribuții ale culturii indiene sau indo-ariane în ansamblu - una dintre cele mai durabile și persistente din întreaga lume lume - la moștenirea teo-filozofică a omenirii Vedanta ca sistem teo-filozofic stabilește nu numai baza intelectuală și metafizică pentru experiența directă a divinului prin vehiculul Sufletului (Ătman), adică ceea ce se numește "comuniunea" în tradiția teologică occidentală, ci și context intelectual și metafizic în care realitatea lumii fizice, precum și existența Sufletului (Ătman) împreună cu sensul vieții, pot fi înțelese cu totul Această tradiție teo-filozofică de la începuturi în antichitatea profundă, în concordanță cu dezvoltarea teo-filozofică în Occident în antichitate, de fapt, a recunoscut existența lui Brahman, sau a lui Dumnezeu, precum și a Sufletului, și prezintă în detaliu și claritate minuțios legătura dintre cele două, precum și mijloacele prin care scopul vieții, mokșa sau eliberarea, urmează să fie urmărit și în cele din urmă atins În timp ce tradiția teo-filozofică indo-ariană, așa cum este reflectată de Vede, este cufundată, fără îndoială, în ritualuri și practici care persistă până în zilele noastre, dar tradiția a dezvoltat, de asemenea, o abordare cuprinzătoare și amănunțită pentru a atribui "înțeles" acestor vechi ritualuri și rituri, stabilind o "interpretare" paralelă și totuși interconectată și sintetizată în cele din urmă a ritualurilor, ritualurilor și practicilor care au fost și rămân un aspect atât de fundamental și profund al culturii și societății indiene Brahman, așa cum a fost conceput de hinduși, este o construcție evidentă, care era la fel de veche ca civilizația însăși, de fapt la fel de veche ca omenirea Era Haosul grecilor, Nu al egiptenilor și Apsu al culturilor sumeriene Dar tradiția religioasă hindusă, și în special în tradiția teo-filozofică care a ajuns să fie cunoscută sub numele de Vedanta, s-a construit pe această concepție arhaică și antropomorfă a universului și a umanității și s-a extins pe ea, în mod rezonabil și logic și în cea mai mare parte lipsită a dogmei religioase Vedanta mărturisește în mod specific că Dumnezeu, Brahman, poate fi de fapt "realizat", nu doar ca o construcție filozofică sau intelectuală, ci ca un aspect fundamental al vieții însăși și a ceea ce în cele din urmă dă sens vieții umane și distinge omenirea de restul specii de pe planetă Vedanta susține că Dumnezeu nu numai că poate fi realizat și "percepuit" sau "văzut" într-un mod analog în care lumea fizică este "percepută" și pg Teologia Reconsiderată că, în forma sa cea mai pură și cea mai înaltă, așa cum este exprimată de Advaita Vedanta de către Sankara, că vârful cunoașterii în sine recunoaște această "realitate" atotpervazivă Și în acest scop, este important să înțelegem sursa acestei cunoștințe, adică Vedanta, provine din Vedele veșnic revelate înseși, teo-filozofia fiind încorporată și codificată în mitul indo-arien Cu Vedanta găsim, ca și vărul său teo-filozofic, budismul, nu doar o abordare rațională a naturii Sufletului și a locului său în spectrul cosmic și universal al existenței, ci și practici specifice pentru a-și dezvălui adevărata natură În plus, Vedanta, așa cum o face Aristotel cu Occidentul fără așa-numitul element mistic sau idealist al lui Platon, pe care l-a abandonat, oferă, de asemenea, un sistem coeziv și cuprinzător de metafizică din interiorul căruia întreaga existență universală și, desigur, locul omenirii în ea, poate fi înțeles, având o importanță critică pentru un sentiment de scop și valoare în cadrul sistemului însuși În acest context, teo-filozofia indiană poate fi văzută ca mult mai integrată cu viziunea lor generală asupra lumii și cu istoria lor ca cultură și societate care se întâlnește mult înapoi în antichitate și a persistat, la fel ca chinezii, pe măsură ce civilizația lor a evoluat și dezvoltat Acest lucru se reflectă nu numai în hinduism, care desigur este numele dat "religiei" poporului indo-arian, ci și în jainism și budism care, deși sunt tradiții "neortodoxe", adică heterodoxe, în sensul că ei nu mărturisesc validitatea și adevărul Vedelor, ei sunt totuși ramuri ale aceleiași dezvoltări intelectuale și mărturisesc, mai mult sau mai puțin în concordanță cu Vedanta, unitatea Sufletului cu Absolutul Sistemul de credință care s-a bazat pe natura indivizibilă a Sufletului și natura sa integrală cu sursa tuturor lucrurilor a fost menținut viu în societatea indiană într-o formă mai pură de gândire religioasă, care a fost divorțată de politică și putere, care era într-un fel juxtapusă cu omologii săi din Occident A fost protejat de personificarea acestor idei în oameni ca Krishna, Buddha și alții și a fost menținut în viață în societățile monahale, renunțate, care interpretau scripturile în scopul iluminarii și realizării, mai degrabă decât pentru stabilirea autorității sau puterii În Vedanta, metafizica este copt în ea și bine documentată în tradiția teologică încă de la început, în timp ce în Occident metafizica, teofilozofia, s-a dezvoltat independent de tradițiile religioase în sine În plus, unic și unic pentru Vedanta, așa cum este privit ca un exemplu de cadru teo-filozofic larg și robust, mai degrabă decât pur și simplu fundamentul de bază al religiei hinduismului, aveți o tradiție care în mare măsură continuă să înflorească și astăzi datorită reîncarnării sale cu învățăturile lui Vivekananda și Ordinul Ramakrishna care a fost fondat în secolul al XX-lea, culminând cu multe traduceri noi ale vechilor texte vedice și comentariile lor ulterioare În schimb, tradiția intelectuală occidentală reflectată în tradiția filozofică elenă, așa cum se reflectă în primul rând în lucrările lui Platon și Aristotel, a fost înghițită de creștinism (și islam) în a doua jumătate a primului mileniu d Hr și nu are următori sau interpretare modernă, așa cum o face Vedanta și tradiția soră a Yoga, astăzi Atunci, în hinduism și în ramurile sale precum budismul (căci budismul este pentru hinduși ceea ce este iudaismul pentru creștini, Buddha era un hindus, așa cum Iisus era evreu) presupuneau această distincție fundamentală între biserică brahma satyam jaganmithyetyevamrupo viniscaya і so'yam nityanityavastuvivekah samudahrtah, sau "O convingere fermă că Brahman singur este Real și lumea fenomenală este ireală este cunoscută ca discriminare între Real și ireal " Din Coroana lui Ădi Sankara, Bijuteria discriminării sau Vivekachudamani , Versetul , tradus cu comentarii din Devanagari de Acharya Pranipata Chaitanya De pe http://www realization org/down/sankara vivekachudamani chaitanya pdf Epoca filozofiei elene ca sistem de credință activ și vibrant care este "practicat" se încheie efectiv cu căderea neo-platonismului în secolul al VI-lea d Hr , astfel cum a fost afectat și orchestrat de liderii de atunci ai Imperiului Roman (creștin) pg Teologia Reconsiderată și statul, sau poate mai potrivit să pună această individuare (pentru a împrumuta un termen jungian) a religiei Hindușii nu au codificat aceste principii de separare în lege în sine, așa cum sa făcut în societatea modernă americană și europeană (adică Occidentul) după secole de persecuție religioasă, dar principiul libertății religioase a reprezentat o parte integrantă a culturii hinduse aceeași Și din această acceptare socială a expresiei individuale a divinului, mulți mari înțelepți și văzători, cunoscuți sub numele de rishi, s-au născut încă din zorii omului, care personifica peren acest vârf și scop al sistemului religios hindus - și anume realizarea divinului chiar în această viață Tradiția teologică indo-ariană (care include budismul și yoga, precum și hinduismul/Vedanta) mai mult decât oricare alta permite și, de fapt, insistă asupra existenței înțelepților și văzătorilor de-a lungul istoriei, care întrupează literalmente adevărul divin și etern care stă la baza univers și restabiliți principiile de bază ale Vedelor, traducând mesajul etern pentru fiecare epocă și fiecare popor pe măsură ce apare nevoia Krishna, Buddha și Chaitanya, Ramakrishna și nenumărați alții sunt exemple de încarnări în care se crede că Dumnezeu însuși a luat formă umană pentru a arunca lumină asupra misterelor universului Acești mari înțelepți, acești rishi, au personificat scopul unității cu divinul, percepția asupra împărăției cerurilor în interior și au realizat sfârșitul scripturilor hinduse Și toți au realizat acest lucru în felul lor unic și totuși, în același timp, fiecare dintre ei a restabilit valabilitatea acestor scripturi străvechi, reînnoind credința oamenilor în conținutul și preceptele lor care s-au născut cu atâtea mii de ani înainte Pentru toți acești mari înțelepți, mintea și corpul, precum și rațiunea și logica în sine trebuiau folosite pentru a realiza adevărul acestei unități Acesta era singurul său scop al existenței Acest adevăr a fost marele dar care a fost transmis din veacuri din Vede Creștinismul și islamul, evoluțiile religioase mult mai târziu, au încorporat unele dintre tradițiile metafizice și filozofice care au venit înaintea lor, și anume filosofia elenă, dar în cea mai mare parte funcționează independent de aceste tradiții teo-filozofice prin aceea că, deși unii mari teologi creștini și musulmani se referă la și încorporează unele dintre lucrările filozofice grecești, ele sunt complet uzurpate și modificate în cadrul lor religios, în ceea ce poate fi considerat doar o formă bastardizată și utilitară Nu este așa în tradițiile religioase și pseudo-mistice orientale, sau cel puțin nu aproape în aceeași măsură De exemplu, în India modernă, în ciuda cuceririi sale de-a lungul mileniilor de către o listă lungă de culturi și religiile lor reprezentative (musulmană, creștină etc ), păstrează o tradiție bine stabilită și de lungă durată de libertate spirituală și teologică din interiorul căreia mulți practicile religioase și tradițiile teologice au înflorit una alături de altele timp de secole, decurgând fără îndoială din bogăția și profunzimea învățăturilor Vedelor, cu accent pe practicile religioase fiind instrumente pentru realizarea individuală, mai degrabă decât evitarea condamnării în iadul etern și noțiunea a păcatului originar, a cărui combinație reprezintă poate unele dintre cele mai greșit înțelese și forțe distructive ale acestor religii abrahamice populare pg Teologia Reconsiderată pg Teologia Reconsiderată Oricât de reticent ar fi autorul să pretindă că are suficiente cunoștințe cu privire la natura experienței mistice, sau a culturii și mitologiei indiene în ansamblu, pentru a arunca mai multă lumină asupra Ramakrishna ca figură istorică și religioasă decât a fost deja pusă de nenumărați alți savanți ai religiei comparate și a filozofiei indiene în ultimul secol, dintre care majoritatea au, probabil, mult mai experimentați în modurile misticismului și/sau filosofiei indiane decât autorul și sunt mult mai familiarizați cu limbajul majorității materialul sursă pe acest subiect, adică bengaleză și sanscrită în cea mai mare parte, rămâne faptul că Ramakrishna nu este doar o figură enigmatică și exemplară care merită reluată în contextul acestei lucrări în ansamblu și a multor premise și teze de bază ale lucrării în sine, dar la un nivel foarte fundamental el reprezintă cel mai bine studiat și documentat mistic care reprezintă poate exemplul principal în epoca modernă a rațiunea sau o extindere a definiției "cunoașterii" în cadrul sistemului intelectual occidental în ansamblu pentru a include experiențele "mistice", una dintre temele și argumentele majore ale acestei lucrări în ansamblu Această dezbatere în jurul așa-numitei "Interpretări" a lui Ramakrishna ca practicant mistic și religios și, în cele din urmă, perspectiva asupra lui ca o potențială "încarnare divină" sau "avatar", așa cum este definit în contextul religiei hinduse tradiția în cadrul căreia el apare și reprezintă o parte esențială și integrantă a, atât teologic cât și socio-cultural vorbind desigur, începe efectiv și este declanșată de publicarea unei lucrări academice destul de controversate numită Copilul lui Kălî: The Mystical and the Erotic in the Life și Teachings of Ramakrishna, scrisă de Dr Kripal și publicată pentru prima dată în Această lucrare este, în mare măsură, sursa unei dezbateri foarte viguroase și în curs de desfășurare cu privire la cum să "interpretam" Ramakrishna ca o figură religioasă și istorică care a evocat, nu este surprinzător, având în vedere tezele care stau la baza acestora și tonul general al lucrării în sine, împreună cu multe dintre acuzațiile sale auto-intitulate "scandaloase" referitoare nu doar la R amakrishna însuși, dar și tradiția literară care îl înconjoară, care provine efectiv din Ordinul Ramakrishna pe care Vivekananda l-a fondat însuși pg Teologia considerată Figura : Paramhamsa Ramakrishna la templul Dakshineswar O notă despre fundalul Dr Kripal, care este, fără îndoială, centrul acestei discuții, al cărui cadru teoretic și tehnici analitice cu privire la subiectul în discuție au fost foarte criticate, o tradiție în sine la care autorul de față a contribuit și în contextul acestei lucrări, desigur, continuă în mare măsură Conform cunoștințelor disponibile public despre Dr Kripal, el s-a născut în și și-a luat doctoratul de la Universitatea din Chicago Divinity School în , teza sa fiind despre și reprezentând originile și sursa aceluiași material și subiect care, în cele din urmă, și-a făcut loc sub forma unor conținuturi care au fost publicate inițial în , care poartă titlul, care în sine și în sine este în mod clar conceput pentru a evoca o reacție puternică, Copilul lui Kăli: The Mystical and Erotic in the Life and Teachings of Ramakrishna Dr Kripal este din toate punctele de vedere un academic și un savant foarte respectat, în special în cetatea religioasă comparată a cercurilor științifice și are în mod clar o experiență profundă în religia comparată, filozofia indiană, misticismul oriental și ezoterismul occidental și, mai recent, s-ar părea, bazat pe pe unele dintre publicațiile sale mai recente, Paranormalul În ciuda familiarității și stăpânirii acestor subiecte, cel puțin dintr-o perspectivă academică și savantă, el se bazează totuși în cadrul tradiției intelectuale și academice occidentale în sine, adică la ceea ce autorul se referă oarecum cu afecțiune (împrumutând textul lui Pirsig) În samădhi De la colaboratorii Wikipedia, "Ramakrishna", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] Imagine de autor Abinash Chandra Dna În Wikimedia, încărcătorul original a fost Sray la en wikipedia - Own work, Public Domain, https://commons wikimedia org/w/index php?curid= pg Teologia Reconsiderată terminologie) cetatea științei Dr Kripal, de asemenea, în mod clar, și nu este surprinzător, având în vedere cercetarea și analiza profundă a lui Ramakrishna, are, de asemenea, o înțelegere puternică și un fundal intelectual asupra filozofiei hinduse și indiene în general, deși - după cum se judecă din conținutul Copilului lui Kăli în mod specific, lucrarea care reprezintă perspectiva definitivă "din afară" asupra subiectului în cauză În plus, și spre meritul său, dr Kripal și-a făcut, de asemenea, timp să învețe și să citească bengaleza în scenariul său original, ceea ce nu este o realizare mică în sine (autorul prezent în cauză nu are o astfel de abilitate sau expertiză, de exemplu și ca atare, trebuie să se bazeze pe traducerile în engleză ale multor materiale sursă care se află în centrul dezbaterii în cauză, material pe care dr Kripal îl sugerează, desigur, care nu reflectă sau nu acoperă cu exactitate "secretul ascuns" care, probabil, se bazează pe însuși inima argumentelor sale și, într-o măsură nu mică, reprezintă sursa controversei aprinse din jurul lucrării sale De fapt, din cunoștințele sale despre bengaleză, el se folosește pentru a traduce pentru el însuși o mare parte din materialul sursă original cu privire la subiectul în cauză , pe care îl folosește pentru a formula cheia argumentului său și oferă baza pentru multe dintre cele mai controversate și, la rândul lor, cele mai puternic contestate și criticate, afirmații și argumente Cei care stau la baza Copilului lui Kăli- să-și folosească limbajul, ceea ce el se referă ca fiind, "secretele ascunse" care sunt de natură "scandaloasă" și "erotică sexuală" pe care tradiția din interior (un termen pe care nu îl folosește pe tine) le are nu doar a păzit îndeaproape, ci a văruit în mod conștient și a scos din traducerile în engleză ale respectivelor lucrări bengalezi (o acuzație pe care ulterior o relaxează în mare măsură după publicarea sa inițială a Copilului lui Kăli, de fapt), pe care le-a "recuperat" dintr-o analiză amănunțită și trecerea în revistă a unora dintre principalele texte sursă bengalezi Aceste texte sursă sunt în cea mai mare parte relatări de primă mână cu privire la viața și învățătura lui Ramakrishna, care au avantajul de a fi scrise în aceeași limbă în care a vorbit Ramakrishna și, prin urmare, reprezintă într-o anumită măsură o linie mai "corectă" sau "directă" de vedere asupra evenimentelor care înconjoară viața și învățăturile lui Ramakrishna care sunt descrise în acestea și, în plus, are potențialul cel puțin de a oferi o fereastră mai clară și mai "precisă" asupra subiectului în cauză, precum și, probabil, are avantajul de a reflecta mai direct limbaj și terminologie precise pe care probabil că însuși Ramakrishna le-a folosit Toate acestea presupun, desigur, că contextul socio-cultural și teo-filozofic specific din Bengalul secolului al XIX-lea și teo-filozofia indiană în general sunt înțelese și luate în considerare în mod corespunzător atunci când se interpretează semnificația și se oferă traduceri exacte ale afirmației subiacente Material sursă bengaleză, o presupunere care, de fapt, este pusă sub semnul întrebării nu numai de acest autor, ci și de tradiția "din interior" în ansamblu Este vorba despre aceste afirmații, și mai ales având în vedere natura și întinderea, și puternice și sexuale limbajul încărcat al afirmațiilor menționate, precum și traducerile aferente și tehnicile de traducere în general pe care le folosește dr Kripal, împreună cu cunoștințele sale generale și mediul socio-cultural și teo-filozofic subiacent în care se desfășoară viața spirituală a lui Ramakrishna care este chiar subiectul materialelor sursă O sursă, în special, pe care dr Kripal o folosește ca bază pentru o mare parte a principalului scop al acuzațiilor și/sau afirmațiilor sale autoproclamate "scandaloase" despre Ramakrishna este prima biografie care a fost publicată despre Ramakrishna, de fapt, în , imediat după Moartea lui Ramakrishna Lucrarea în bengaleză se intitulează SrT SrT Ramakrishna Paramahamsadever jivanvrittanta și a fost scrisă de un de încredere, deși gospodar (adică nu monahal), discipol și mare devotat al Ramakrishnei, numit Ram Chandra Datta, care a fost vărul lui Swami Vivekananda prin care i-a fost prezentat Ramakrishna și care, de altfel, a fost profesor de chimie și este cunoscut, în cercurile academice și științifice, pentru că a inventat un antidot pentru dizenteria sanguină, după care a fost numit membru al Asociației Chimiștilor din Anglia Vezi colaboratorii Wikipedia, "Ram Chandra Datta", Wikipedia, The Free Encyclopedia, iunie , : UTC, [accesat iunie ] pg Teologia Reconsiderată în discuție, care reprezintă elementele primare ale criticii în răspunsul tradiției "insider" la Copilul lui Kah, la care acest autor, desigur, se adună în mare măsură Copilul lui Kalî a fost totuși întâmpinat cu o gamă largă de critici destul de extinse și severe de către o bază destul de largă de savanți, pe care, din motive de simplitate, îi vom cataloga drept reprezentanți a perspectivei "interne" a dezbaterii în cauză, care este discutată aici, pe larg, o delimitare și o terminologie care este în concordanță cu descrierea dezbaterii care este prezentată de cea mai influentă și extinsă lucrare care reprezintă "perspectiva insiderului", o lucrare intitulată Interpreting Ramakrishna, Kalî's Child Revisited Insiders in acest context se referă la cei care sunt membri ai, sau sunt afiliați sau asociați în vreun fel cu tradiția și moștenirea teo-filozofică a Ramakrishnei, în primul rând așa cum au fost stabilite și interpretate în reformarea Vedantei și Yoga în Vest de către Swami Vivekananda, un discipol direct al și succesor spiritual al lui Ramakrishna însuși Acești așa-numiți "insiders" sunt juxtapuși cu "outsiders", adică cei care nu sunt obligați sau care au fost cufundați în învățăturile vieții și timpurilor lui Ramakrishna și discipolilor săi de către cei care sunt direct responsabili pentru transmiterea unor astfel de mesaje și învățături spre Vest, anume Ordinul Ramakrishna Copilul lui Kalî, desigur, la bine sau la rău (din păcate mai ales în rău în contextul acestei lucrări) este copilul afiș pentru această perspectivă, și acesta se află în situația nefericită de a trebui să suporte greul criticii acestui autor Acești "străini", în general vorbind, aproape toți provin din tradiția intelectuală și academică occidentală, din nou din limitele cetății științei, și au lăudat pe bună dreptate lucrarea pentru originalitatea și curajul ei și au proclamat-o ca o lucrare fundamentală în Comparative Studiile religioase în ansamblu reflectă fără îndoială încercarea de analiză a unui "mistic" oriental modern dintr-o perspectivă psihanalitică clasic occidentală (deși în cele din urmă fundamental defectuoasă din perspectiva autorului, precum și a celor din interior) Copilul lui Kăli: The Mystical and the Erotic in the Life and teachings of Ramakrishna, sursa dezbaterii în cauză, a fost scris de Jeffrey Kripal, Ph D și a fost publicat inițial de University of Chicago Press în și apoi republicat din nou cu revizuiri și editări semnificative în , într-o măsură nu mică ca răspuns la, și integrând, cel puțin într-o anumită măsură, critici ample și ample în jurul publicării inițiale a lucrării în cauză, Ediția a II-a fiind versiunea care este citate și la care se face referire în această lucrare Copilul lui Kăli a câștigat, de asemenea, în special Premiul de Istorie a Religiilor al Academiei Americane de Religie pentru cea mai bună carte primară din , exemplificând "acceptarea" sa, cel puțin într-o anumită măsură, în cadrul comunității academice științifice și religioase comparate în general O listă mai completă a publicațiilor ample ale Dr Kripal, precum și a domeniilor de cercetare curentă, poate fi găsită la https://en wikipedia org/wiki/Jeffrey J Kripal, precum și la http://kripal rice edu/bio html Interpretarea lui Ramakrishna, copilul lui Kăli Revisited de Swami Tyagananda și Pravrajika Vrajaprana cu o prefață de Huston Smith publicată în de Motilal Banarsidass Publishers, Delhi, India Lucrarea acoperă pe larg istoria și evoluția unei game largi de materiale sursă cu privire la viața și învățăturile lui Ramakrishna, atât la mâna a doua, cât și la mâna a doua, de la trecerea sa la sfârșitul secolului al XIX-lea până în prezent și reprezintă și reflectă cel mai mult cuprinzătoare și completă, adică perspectiva "definitivă", "insider" asupra subiectului "Interpretarea lui Ramakrishna" și oferă o respingere și o critică detaliată și cuprinzătoare a afirmațiilor "scandaloase" făcute în Copilul lui Kăli: The Mystical and the Erotic in the Life și Învățăturile lui Ramakrishna care reprezintă din nou perspectiva definitivă "din afară" asupra subiectului menționat De remarcat, Swami Tyagananda este membru înalt și respectat al ramurii monahale a Ordinului Ramakrishna, adică ramura Ramakrishna Math a acestuia, și prezidează una dintre cele mai vechi ramuri ale acestei instituții din Statele Unite, și anume Societatea Ramakrishna Vedanta din Boston, care a fost fondată în de Swami Paramananda, unul dintre cei discipoli monahali direcți ai lui Ramakrishna însuși și unul dintre membrii fondatori ai Ordinului Ramakrishna Swami Tyagananda servește, de asemenea, ca capelan hindus la MIT și Harvard și, ca atare, predă acolo cursuri și seminarii despre Vedanta El însuși este un autor și un savant respectat, deși din tradiția "din interior", desigur Această distincție pe care autorul o folosește pentru a desemna cele două capete ale spectrului dezbaterii actuale, la care se face referire în mod obișnuit în literatura despre subiect ca "Interpretarea lui Ramakrishna" ca fiind caracterizată în primul rând ca fiind între "insiders" versus "outsiders", care reflectă poziția și perspectiva relativă a interpretului cu privire la tradiția teo-filozofică asociată direct cu Ramakrishna și Vivekananda înșiși, adică Ordinul Ramakrishna, organizația care a fost încredințată să ducă mesajul Ramakrishna către lume, este luată în primul rând din Interpretarea Ramakrishna, copilul lui Kăli revăzut Această clasificare ar putea fi la fel de ușor prezentată relativ exact în contextul liniilor teo-filozofice, intelectuale și geografice (cel puțin în antichitate) care sunt trasate în întreaga lucrare - și anume "Occidentul", care nu în întregime, ci pentru cea mai mare parte reflectă în mod definitiv perspectiva "din exterior" și "estică", care este o generalizare destul de largă a așa-numitei perspective "din interior" Cele două seturi de terminologie vor fi oarecum folosite pe parcursul acestui capitol pg Teologia Reconsiderată În scopul dezvăluirii complete, deși s-ar putea argumenta că autorul reprezintă în cea mai mare parte perspectiva "insiderului", fiind instruit și instruit în arta Yoga și Vedanta de și în cadrul tradiției însăși, așa cum a fost inspirat de Ramakrishna și instituționalizat și sistematizat și adus în Occident în contextul Ordinului Ramakrishna de către Swami Vivekananda, succesorul spiritual direct al lui Ramakrishna Totuși, autorul beneficiază, în același timp, de a nu se încadra în tabăra "din interior" sau "din exterior", deoarece el nu este direct afiliat sau dependent de Ordinul Ramakrishna în niciun fel (în ciuda înclinațiilor sale clare de apologe față de acesta, despre care este foarte deschis), și nici nu este căsătorit sau datorat comunității academice în vreun fel, așa-numita cetate de știință pentru a împrumuta un termen de la Robert Pirsig, așa cum îl reprezintă în mod clar dr Kripal și, în multe privințe, îi este dator și de care depinde literalmente pentru existența sa, o perspectivă acest lucru ar trebui avut în vedere în orice moment când punctele sale de vedere sunt prezentate (cât mai precis și obiectiv posibil în ciuda înclinațiilor autorului) așa cum sunt reflectate în Copilul lui Kălî, operă care, oricât de criticată, reprezintă totuși un reper definitiv în istoria interpretării lui Ramakrishna în mod specific, dar și în cadrul tradiției academice și științifice religioase comparative în sine, fără îndoială, indiferent dacă cineva este sau nu de acord cu concluziile sau afirmațiile sale Mai întâi o analiză a materialului sursă care este folosit și pe care se bazează în dovezile Copilului lui Kălî pentru relatarea și interpretarea fazei intense de sădhana a vieții lui Ramakrishna ca fiind mai "adevărată" și "factivă" decât așa-numita interpretare standard a evenimentelor menționate așa cum a fost moștenit în Occident de o varietate de traduceri în engleză ale biografiilor lui Ramakrishna Trei surse în special sunt cele mai citate de Dr Kripal și fiecare este folosită destul de mult, atât în limba sursă, bengali, cât și în traducerea engleză, de fapt, în funcție de context, și în totalitate, în funcție de interpretarea Dr Kripal și valoarea și contextul pe care el le atribuie textului sursă menționat, sunt folosite pentru a stabili baza tezei sale - și anume că sădhana lui Ramakrishna, sau practicile disciplinelor spirituale, sunt în primul rând cel mai bine caracterizate ca tantrice și ca atare se pretează să fie supuse Psihanaliza freudiană în mare măsură, mai ales având în vedere asocierile sexuale și erotice care sunt atașate tradiției tantrice în ansamblu dintr-o perspectivă academică și savantă occidentală Odată ce această premisă de bază este stabilită în Copilul lui Kălî, din nou practicile spirituale și cadrul psihanalitic general al lui Ramakrishna sunt cel mai bine caracterizate și privite printr-o lentilă tantrică, care îi permite să aplice în siguranță un tratament psihanalitic freudian al "psihicului" Ramakrishnei prin care el este apoi capabil să deducă sau să deducă surse potențiale și/sau forțe motrice și motivatoare, din nou dintr-o perspectivă psihologică, care îi permit să renunțe la ceea ce crede a fi sau descrie ca fiind noi și nedezvăluite anterior și chiar perspective revelaționale în Ramakrishna ca o ființă psihologică și erotică parcă Este de la această bază intelectuală și linie de argumentare, care începe cu caracterizarea Ramakrishnei ca un interschimbabil, în ciuda nuanțelor și conotațiilor distinctive oarecum subtile inerente, cu toate acestea, în cea mai mare parte, cel puțin în acest capitol, vom încerca să rămânem la terminologia "din interior" versus "din exterior" Transmiterea deplină a puterilor spirituale ale lui Ramakrishna către Swami Vivekananda către sfârșitul vieții sale este de fapt un "eveniment" foarte bine definit și documentat și nu reprezintă doar o trecere a torței, așa cum ar fi, de la Ramakrishna la Vivekananda în ceea ce privește desfășurarea lui învățături și îngrijirea comunității monahale care se dezvoltă la scurt timp după trecerea lui Ramakrishna (care a ajuns să formeze baza ordinului monahal centrat în jurul Ramakrishna Math, unul dintre cei doi piloni ai Ordinului Ramakrishna așa cum a fost stabilit de Vivekananda în , dar în multe respect reprezintă transferul complet al puterilor spirituale, adică siddhis (puteri spirituale despre care se spune că provin din discipline spirituale intense), precum și revelații și cunoștințe pe care Ramakrishna le-a acumulat sau dobândit în timpul său și ca rezultat direct al extinsei sale spirituale practici sau discipline, adică sădhana lui Pentru o prezentare detaliată a recenziilor ample de ambele părți ale "dezbaterii" parcă, vezi colaboratorii Wikipedia, "KâlT's Child", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] pg Teologia Reconsiderată Aspirant spiritual tantric și, prin urmare, se aliniază perfect și poate fi înțeles într-un cadru psihanalitic freudian clasic, care oferă fundamentele intelectuale și raționale ale tezei sale fundamentale care stau la baza și care stau la baza întregii lucrări în sine - și anume că stările mentale sau experiențele lui Ramakrishna, care sunt atât de bine documentate în literatura care înconjoară faza sădhana a vieții lui Ramakrishna, pot fi clasificate sau înțelese ca rezultatul direct al întâlnirilor sau experiențelor sexuale traumatice "secrete" și nedezvăluite anterior, precum și al dorințelor sexuale homoerotice reprimate care au fost lăsate în afara Tradiția literară engleză care înconjoară Ramakrishna Prima dintre aceste biografii este prima care a fost publicată de fapt și a fost scrisă de Ram Chandra Datta, unul dintre așa-zișii devotați ai lui Ramakrishna care, fără îndoială, a făcut parte din cercul interior al lui Ramakrishna spre sfârșitul vieții lui Ramakrishna trebuie subliniat că, conform tradiției, se spune că Ramakrishna i-a cerut lui Ram Chandra Datta să aștepte să-și publice cartea până după moartea sa, pentru că dacă ar fi fost publicată înainte ca Ramakrishna să i-ar fi spus că i-ar grăbi moartea, deoarece este binecunoscut faptul că Ramakrishna a afirmat că dispariția sa va fi un rezultat direct și va urma la scurt timp după aceea, când a devenit cunoscut pe scară largă în comunitatea din Bengal și Calcutta ca o așa-numită "încarnare" a lui Dumnezeu, adică atunci când secretul a fost dezvăluit așadar a vorbi Această biografie reprezintă sursa principală a unei perspective "scandaloase" și cu totul "stângace" a Copilului lui Kăli, tantric și, în cele din urmă, freudian, asupra vieții și învățăturilor lui Ramakrishna, a cărei adevăr el caută să o apere sau să o conteste, după caz , în raport cu celelalte două relatări primare, de primă mână, cu privire la viața și învățăturile lui Ramakrishna, dintre care două reprezintă, fără îndoială, cele mai citite și mai influente lucrări din Occident, cel puțin, prin traducerea în engleză, desigur, un exercițiu de traducere care este folosit ca unul dintre argumentele din "Copilul lui Kăli" ca una dintre justificările primare ale motivului pentru care "secretele" pe care le dezvăluie în lucrarea sa, adică sunt "recuperate" din materialul original bengali, nu au fost expuse sau scrise în Vest până când Copilul lui Kăli a fost publicat pentru prima dată în Cea de-a doua biografie a lui Ramakrishna, pe care se bazează foarte mult în , și, fără îndoială, la care apelează și citează cel mai mult, a fost scrisă și în bengaleză și a fost scrisă și de un alt devotator al gospodăriei lui Ramakrishna, faimosul Mahendranath Gupta Titlul lucrării în bengaleză este Sri-Sri-Rămakrșna-Kathămrta, care se traduce în engleză ca The Nectar of Sri Ramakrishna's Words, iar în traducerea în engleză care a fost scrisă de Swami Nikhilananda este intitulată Evanghelia lui Sri Ramakrishna Textul în limba engleză a fost publicat inițial în și include o introducere lungă care rezumă viața și învățăturile lui Ramakrishna și include un rezumat lung și o descriere a practicilor sale spirituale Evanghelia lui SriRamakrishna este probabil cea mai citită dintre toate lucrările despre Ramakrishna și a fost foarte influentă în aducerea mesajului și a învățăturilor sale în Occident Mahendranath Gupta este cunoscut în tradiție pur și simplu ca "M", deoarece acesta este modul în care se referă la el însuși în lucrarea în sine, o mare parte din care este povestită sub formă de dialog, nu spre deosebire de forma dialogurilor lui Platon, de fapt, cu excepția faptului că M oferă multe material de fundal împreună cu narațiunea dialogurilor în sine, multe dintre ele SrTSrTRAmakrishna Paramahamsadever jivanvrittanta de Ram Chandra Datta, publicată inițial în bengaleză în și ultima dată publicată în de Udbodhan, filiala de publicare a Ordinului Ramakrishna, situată în Calcutta, India Dr Kripal a mers chiar atât de departe încât a pretins, sau poate mai bine spus acuza, Ordinul Ramakrishna că a suprimat unele dintre relatările mai ciudate și "erotice" despre sădhana lui Ramakrishna, așa cum le vede descrise din interpretarea sa a biografiei scrise de Ram Chandra Datta, adică SrT SrT Ramakrishna Paramahamsadever jivanvrittanta După ce lucrarea a fost retipărită de Ramakrishna Math chiar în aceeași vară în care a fost publicată KălT's Child, totuși, Dr Kripal a retras ulterior această acuzație Evanghelia lui SrTRAmakrishna: Inițial înregistrată în bengaleză de M , un discipol al Maestrului Tradusă în engleză cu o introducere de Swami Nikhilananda, publicată de Centrul Ramakrishna-Vivekananda din New York în , ultima retipărire în pg Teologia Reconsiderată care includ conversații între și între mulți dintre discipolii lui Ramakrishna Mahendranath Gupta a fost un savant și un academic bine-respectat în cadrul comunității intelectuale din Calcutta, care a lucrat ca profesor și administrator pentru cea mai mare parte a vieții sale profesionale și care a petrecut mult timp, așa cum este documentat în munca sa, direct cu Ramakrishna în multe cadre intime și personale în ultimii câțiva ani ai vieții Ramakrishnei Conform tradiției, relatarea voluminoasă și detaliată scrisă de Mahendranath Gupta a provenit nu numai din notițele foarte detaliate pe care le-a luat în timpul petrecut cu Ramakrishna, ci și din renumita sa memorie, aproape fotografică, și acoperă multe dintre detalii și întâmplări din ultimii ani ai vieții lui Ramakrishna - practic de la începutul anilor până la trecerea lui Ramakrishna în În special, perioada descrisă în această lucrare vine după perioada de practică intensă a disciplinelor spirituale de către Ramakrishna, adică așa-numita perioadă sădhana, în timpul lui Ramakrishna " perioada de predare" când adepții săi și purtătorii ulterioare ai mesajului său au început să se adună la el, dintre care, desigur, Mahendranath Gupta însuși a fost unul Ultima dintre sursele primare de relatări biografice detaliate despre viața și învățăturile lui Ramakrishna, care este folosită de-a lungul Copilului lui Kălî, a fost scrisă și în bengaleză de unul dintre cei mai importanți discipoli monahali ai Ramakrishnei, Swami Saradananda ca SrîSrî Ramakrishna Lilaprasanga, sau Jocul divin al lui Ramakrish și Srî publicată în volume între și Această lucrare este de departe cea mai detaliată și mai bine cercetată relatare despre Ramakrishna, care nu include doar o istorie detaliată și o relatare a tuturor aspectelor biografice relevante ale vieții lui Ramakrishna, care include relatări și perspective ale aproape tuturor oameni care au fost asociați cu, sau au intrat în contact cu și/sau au influențat Ramakrishna, dar reprezintă și cea mai detaliată relatare tehnică a vieții și experiențele spirituale a lui Ramakrishna, toate privite (în mod corespunzător) prin tradiția teo-filozofică hindusă și indiană foarte specifică în care Ramakrishna se odihnește pe deplin Această lucrare este subiectul multor critici în Copilul lui Kălî, nu numai că nu este în concordanță în multe privințe cu relatările biografice menționate mai sus despre Ramakrishna, care au fost scrise de discipolii gospodari, dar și ca subliniind excesiv aspectele vedantice ale practicilor spirituale ale Ramakrishnei și cu o mare parte ignorarea și/sau sublinierea aspectului specific tantric al sădhanei lui Ramakrishna, care este, desigur, piatra de temelie a argumentului și raționamentului Dr Kripal din spatele interpretării sale "scandaloase" și "homoerotice" a Ramakrishnei care reprezintă, fără îndoială, tema principală a Copilului lui Kălî Evanghelia lui SrTRAmakrishna: Consemnată inițial în bengaleză de M , un discipol al Maestrului a fost scrisă inițial în bengaleză de Mahendranath Gupta și a fost publicată inițial în cinci volume în , , , și, respectiv, Ulterior, a fost publicat în engleză în de Swami Nikhilananda de către Centrul Ramakrishna-Vivekananda din New York, pe care Nikhilananda l-a fondat în și a servit ca lider spiritual și ministru până la moartea sa în Mahendranath Gupta a fost, de asemenea, profesorul și ghidul spiritual al Paramahamsa Yogananda ( - ), un renumit lider spiritual hindus care a fost, de asemenea, o figură influentă în introducerea Yoga în Occident în secolul al XX-lea, care este cel mai bine cunoscut pentru că a scris autobiografia larg citită și, probabil, destul de fantastică, intitulată Autobiography of un yoghin care a fost publicat în Traducerea în limba engleză a lucrării a fost criticată în KălTs Child ca fiind "curățată" pentru consum în Occident și pasaje specifice sunt subliniate și comparate cu versiunea bengaleză a textului, iar Dr Kripal susține că în anumite pasaje care conțin referințe sau aluzii la unele dintre evenimentele mai încărcate sexual din sădhana lui Ramakrishna, și chiar o parte din limbajul încărcat sexual în sine, a fost atenuat în traducerea în engleză și, în unele cazuri, anumite cuvinte sau fraze, sau chiar pasaje, au fost omise în mod intenționat de către Nikhilananda Vezi Copilul lui Kălî: The Mystical and the Erotic in the Life and Teachings of Ramakrishna de Jeffrey Kripal, Ediția a doua publicată de Universitatea din Chicago Capitolul numit "Apropierea secretului", mai precis în subtitlurile acestuia intitulat "Recuperarea textului" și "Revealing the Secret" la pag - pg Teologia Reconsiderată Figura : Swami Saradananda, ucenicul monahal direct al lui Ramakrishna Paramahansa Această lucrare monumentală a fost tradusă în limba engleză de Swami Jagadananda cu titlul alternativ Srî Ramakrishna, Marele Maestru, care a fost publicată pentru prima dată în Swami Saradananda a fost unul dintre cei mai importanți și influenți membri ai celor discipoli monahali ai Ramakrishnei care a continuat să slujească ca Secretar general al Ordinului Ramakrishna de la momentul înființării organizației în și până la moartea sa în , timp în care (după ) a fost și redactor al Udbodhan, Jurnalul bengali publicat de Ordinul Ramakrishna Swami Saradananda a fost, de asemenea, responsabil în special de îngrijirea și îngrijirea lui Șarada Devi, alias Sfânta Mamă, sfânta consoartă și soție a lui Ramakrishna, în cea mai mare parte a acestei perioade De fapt, a fost de la casa care a fost achiziționată din Calcutta în în scopul de a adăposti și îngriji Șarada Devi, de la care Swami Saradananda și-a realizat o mare parte din munca sa de editare pe Udbodhan, precum și unde a scris cea mai mare parte a lui SrîSrîRamakrishna Lilaprasanga Swami Saradananda este, de asemenea, cunoscută pentru că a supravegheat construcția celor două temple care au fost construite în cinstea Sfintei Mame, unul la locul incinerării ei în incinta Belur Math, sediul Ordinului Ramakrishna din Bengalul de Vest, care a fost finalizat în , și apoi un al doilea templu care a fost construit la locul locului ei de naștere în Jayrambati în Bengalul de Vest, care a fost finalizat în Lucrarea lui Swami Saradananda și traducerea ei în engleză este, fără îndoială, relatarea teo-filozofică indiană definitivă despre Ramakrishna ca aspirant spiritual, așa cum este văzută nu numai prin ochii unui discipol direct și student al lui Ramakrishna însuși, ci și din perspectiva unui renunțat și monahal care prin definiție * Autorul lui SrT SrT Ramakrishna Lilaprasanga, The Divine Play of SrT Ramakrishna, tradus în engleză de Swami Jagadananda Imagine de la colaboratorii Wikipedia, "Saradananda", Wikipedia, The Free Encyclopedia, mai , : UTC, [accesat mai ] pg Teologia Reconsiderată și-au dedicat întreaga viață "trăirii" sau "întruchipării" învățăturilor lui Ramakrishna Având în vedere că această lucrare a fost scrisă din această perspectivă unică, nu ar trebui să fie surprinzător faptul că relatarea și interpretarea sa despre experiențele spirituale ale lui Ramakrishna diferă în multe privințe de cea a lui Mahendranath Gupta sau Ram Chandra Datta, ambii fiind gospodari și, prin urmare, au fost, conform întregii tradiții literare din jurul lui Ramakrishna, nu doar că au fost supuși unui set diferit de învățături și precepte cu privire la viața spirituală, ci și care au dus în mod clar vieți foarte diferite, cu presiuni și influențe foarte diferite, față de cea a discipolilor monahali ai Ramakrishnei, dintre care Swami Saradananda a fost un membru exemplar al De fapt, una dintre criticile majore aduse relatării lui Swami Saradananda despre sădhana și experiențele spirituale ale lui Ramakrishna în Copilul lui Kăli - a cărei descriere și interpretare, fără îndoială, structurează lucrarea ca întreg și reprezintă, de asemenea, o parte semnificativă a lucrării în sine și se bazează nu numai pe alte relatări de primă mână și de mâna a doua care au fost cercetate ca parte a lucrării, dar și pe baza a ceea ce Swami Saradananda a fost predat direct de la Ramakrishna - este că, în multe privințe, relatarea lui Swami Saradananda este incompatibilă cu celelalte două relatări biografice care sunt folosite în lucrarea lui Kăli Copilul ca surse primare Mai mult, în Copilul lui Kăli, Swami Saradananda (din nou în raport cu celelalte două relatări biografice ale gospodăriilor despre Ramakrishna care sunt valorificate ca material sursă) subliniază peste Vedanta non-duală, adică aspectul Advaita Vedanta al sădhanei lui Ramakrishna peste "Tantric" sau " elemente erotice" și lumești ale practicilor sale spirituale, ceea ce, desigur, contravine argumentelor și concluziilor de bază din Copilul lui Kăli cu privire la modul cel mai bun de a caracteriza viața spirituală a Ramakrishnei în ansamblu, care pune scena pentru cei "scandalosi" și "erotizat" " interpretare în acesta De aici motivul pentru care Copilul lui Kăli, în ansamblu, tinde să ignore și/sau să minimizeze, în general vorbind, relatarea lui Swami Saradananda despre practicile spirituale ale Ramakrishnei, precum și interpretarea sa a acestora, în raport cu celelalte două narațiuni (gospodar) Cu toate acestea, nu ar trebui să surprindă atât de mult cititorul, având în vedere diferitele stiluri și metode de predare care au fost folosite de Ramakrishna în funcție de capacitatea generală, înclinația și dispoziția elevului, că învățăturile sale de gospodărie în general ar include mai multe " aluzii și referințe erotice" sau "sexuale" decât cele transmise ucenicilor săi monahali, dintre care din nou Swami Saradananda a fost un membru proeminent Căci, în esența lor, ucenicul monahal a "renunțat" la dorințele fizice și a făcut în mod specific un jurământ cu privire la cedarea dorințelor sexuale în mod specific, pentru a servi ca exemplu al sfârșitului ultim și al celei mai înalte manifestări a vieții spirituale în general dintr-un Perspectiva teo-filozofică indiană Acest punct este făcut în mod repetat nu doar de Ramakrishna însuși, ci din nou este complet integrat în tradiția teo-filozofică indiană în care Ramakrishna a fost predat și în cadrul căreia s-au efectuat propriile sale practici spirituale După cum sa menționat, o bună parte din munca lui Swami Saradananda cu privire la Ramakrishna este cheltuită nu doar oferind descrieri tehnice detaliate și relatări ale disciplinelor și experiențele spirituale ale Ramakrishnei în contextul teo-filozofic indian specific al practicilor menționate, ci și o relatare detaliată a experiențelor menționate ca Swami Saradananda le-a înțeles pe baza propriilor sale practici și discipline spirituale în același context teo-filozofic indian și din același punct de vedere, adică cel al unei renunțări totale la lume Acest punct de vedere Swami Saradananda l-a împărtășit cu Ramakrishna, în timp ce Mahendranath Gupta Pentru o listă mai cuprinzătoare a largii varietati și a literaturii extinse care a fost produsă atât în Est, cât și în Vest în ultimul secol, regradând Ramakrishna, a se vedea contribuitorii Wikipedia, "Bibliography of Ramakrishna", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] pg Teologia Reconsiderată și Ram Chandra Datta nu a făcut-o, deoarece erau încă creaturi ale lumii în mare măsură, în ciuda faptului că erau, desigur, devoți înfocați ai Ramakrishnei, precum și mistici foarte profundi și profundi în sine Și, bineînțeles, având în vedere statura spirituală a lui Swami Saradananda însuși, ca nu doar reflectând a unuia care și-a dedicat întreaga viață, fiecare nucleu al ființei sale, învățăturilor lui Ramakrishna - care este însăși definiția unui renunțat sau a unui discipol monahal așa cum este privit relativ la un discipol gospodar din peisajul teo-filozofic și socio-cultural hindus indian - dar și ca unul care, probabil ca unul dintre cei mai importanți dintre toți discipolii și succesorii spirituali ai Ramakrishnei, este o persoană care dintr-un "mistic" perspectiva este cât mai aproape posibil, sau cel puțin mai aproape de discipolii gospodari în cauză, de a avea experiențe directe care sunt asemănătoare cu cele pe care Ramakrishna însuși le-a experimentat și pe care le descrie și interpretează din același cadru teo-filosofic indian că Ramakrishna a avut experiențele sale spirituale Cu alte cuvinte, Swami Saradananda se afla într-o poziție foarte unică, de fapt, pentru a putea nu doar să ofere perspective unice asupra experiențelor spirituale ale lui Ramakrishna în sine, ci și să aducă propriile sale experiențe spirituale personale în legătură cu cele ale lui Ramakrishna așa cum este văzut prin ochii unui practicant și adeptul acelorași discipline și forme de închinare pe care Ramakrishna însuși le-a practicat, din aceeași perspectivă pe care o avea Ramakrishna însuși, adică ca renunțat în sensul cel mai deplin al termenului De asemenea, foarte relevant pentru această discuție aici în ceea ce privește meritele și perspectiva relatării lui Swami Saradananda și interpretarea sădhanei lui Ramakrishna și experiențele spirituale aferente în raport cu celelalte două relatări ale gospodăriilor se bazează atât de mult în Copilul lui Kălî este utilizarea și interpretarea unui termen numit Bhavamukha, unul care este unic de fapt pentru tradiția din jurul lui Ramakrishna și unul care nu are precedent în peisajul teo-filozofic indian înainte de el Acest termen este aproape anulat din cauza utilizării sale limitate în literatura filozofică indiană în ansamblu, fenomen la care se face referire ca legomen hapax, un cuvânt pentru al cărui sens contextual există doar o singură apariție (hapax) Deși acest lucru nu este complet corect din punct de vedere tehnic, deoarece termenul este folosit de multe ori în toate cele trei texte-sursă care înconjoară Ramakrishna pe care se bazează foarte mult Dr Kripal, vorbind despre semnificația și relevanța generală a termenului însuși din perspectiva propriei Ramakrishna, deoarece el în mod clar l-a folosit de multe ori şi Îl descriem aici pe Ramakrishna ca pe un renunțat, în ciuda faptului că și-a luat o soție, în concordanță de fapt cu interpretarea lui Swami Saradananda, care, practic, a fost că a făcut-o pentru a da un exemplu pentru toți gospodarii, că nu trebuie să fie un călugăr renunțat pentru a fi devotat lui Dumnezeu, sau Isvara (sau din perspectiva lui Ramakrishna, KâlT) Acest lucru nu înseamnă totuși că Ramakrishna nu a susținut renunțarea la lume ca cea mai înaltă formă de închinare, așa cum se reflectă de fapt în faimoasa sa interpretare a Bhagavad GTtă, unde se spune că el a spus ceva în sensul adevăratului sensul Bhagavad-ului GTtă este acela care vine din când repeți cuvintele din nou și din nou, care dau cuvântul "renunțare" "renunțare" Desigur, dintr-o perspectivă superficială, superficială în acest sens implicând că Ramakrishna și Sarada Devi, deși au fost de fapt "căsătorite", nu și-au desăvârșit niciodată pe deplin relația și relația lor nu a existat niciodată pe plan "fizic", chiar dacă din perspectivă spirituală ei au fost de fapt complet devotați unul altuia și au fost parteneri - așa cum se reflectă cel mai proeminent în rolul pe care Sarada Devi l-a avut în continuarea învățăturilor și inițierilor lui Ramakrishna după ce a trecut, de exemplu După cum se povestește în altă parte, Ramakrishna la un moment dat s-a închinat direct pe Sarada Devi ca o manifestare a Mamei divine a universului, de unde termenul folosit în multe cazuri pentru a descrie aici, adică Sfânta Mamă Toate acestea urmează, desigur, mai mult sau mai puțin relatarea lui Swami Saradananda despre "interpretarea" relației dintre Ramakrishna și Sarada Devi, precum și "interpretarea" sa a meritului și valorii relative dintr-o perspectivă teo-filozofică a unui aspirant spiritual monahal versus unul gospodar - însăși afirmația care este contestată pentru a construi argumentul pentru concluziile așa-zise "scandaloase" care sunt prezentate în Copilul lui KălT Vezi Copilul lui KălT: The Mystical and the Erotic in the Life and Teachings of Ramakrishna de Jeffrey Kripal, Ediția a doua publicată de Universitatea din Chicago , pg pg Teologia Reconsiderată în multe contexte pentru a descrie starea sa de conștiință în mod specific, atât cu gospodar, cât și cu discipolii monahali, caracterizarea expresiei ca un legomen hapax reflectă totuși faptul că termenul este folosit numai în contextul vieții și al învățăturilor lui Ramakrishna el însuși și nu există în nicio altă literatură teo-filozofică indiană majoră care există înaintea lui Ca atare, Bhavamukha ca principiu teo-filozofic care este asociat și co-emerge cu Ramakrishna însuși și, prin urmare, este definit de, și este practic co-echivalent cu, starea de "ființă" a lui Ramakrishna în sine și în sine, așa cum este reflectată , conform relatării lui Swami Saradananda, în timpul așa-numitei faze de "predare" a vieții sale O fază care, din nou conform lui Swami Saradananda, a urmat imediat după faza sadhana, care culminează cu experiența sa de nirvikalpa samădhi pentru o perioadă continuă de șase luni în care se presupune că a fost ținut în viață doar de bunătatea unui om ciudat, un călugăr itinerant, care l-a forțat să mănânce Bhavamukha este tradus foarte vag în engleză ca "dispoziție dulce" sau "la limita finalului", dar, desigur, are o semnificație teo-filozofică foarte specifică și tehnică, în special în ceea ce privește modul în care Ramakrishna sădhana în ansamblu Swami Saradananda relatează că motivul pentru care lui Ramakrishna i se spune să rămână în această stare, și din nou acest lucru vine de la Ramakrishna însuși, este pentru a putea rămâne în forma sa fizică în beneficiul devotaților săi și, la rândul său, pentru beneficiul spiritual al lumea în general Căci dacă nu ar fi "coborât" la acest nivel de conștiință, din starea de nirvikalpa samădhi în care a rămas timp de șase luni, ar fi murit efectiv, deoarece orice identificare cu forma sa fizică, corpul său s-ar fi dizolvat complet Ca atare, era necesar ca un anumit nivel de conștiință a egoului să rămână astfel încât forma sa fizică să persistă Acest termen Bhavamukha subliniază starea și dispoziția "relativă" a stării de spirit a lui Ramakrishna, deoarece se referă în primul rând la zeița KălT și ar trebui privit ca o descriere și caracterizare foarte generală a "stății sale de a fi" mai degrabă decât descrierea tehnică, mistică a oricărei stări de spirit în sine - ca de exemplu termenul samădhi care poartă cu sine un context istoric și spiritual teo-filozofic și indian filozofic foarte specific și relevant Este foarte relevant și demn de subliniat faptul că, în ciuda utilizării pe scară largă a acestui termen de către Swami Saradananda de-a lungul lucrării sale biografice în totalitate, o lucrare pe care a petrecut două decenii bune sau a cercetat și a scris pentru a o reuni și care a inclus și a integrat tot ceea ce el a fost spus direct de Ramakrishna însuși ca fiind unul dintre cei mai proeminenți și avansați ucenici ai săi monahali, termenul este aproape în întregime ignorat și, de fapt, este atacat direct ca inconsecvent și irațional, chiar și în cea de-a doua versiune complet revizuită și actualizată a Copilului lui Kăli Și acest termen pe care Ramakrishna însuși îl folosește și unul pe care Swami Saradananda se străduiește, de fapt, să explice nu doar semnificația, ci și semnificația lui, adică interpretarea lui, așa cum ar fi, contravine întregului argument din Copilul lui Kăli conform căruia principalul înseamnă, sau lentilă, prin care înțelegerea "corespunzătoare" a sădhanei lui Ramakrishna în general, adică modul în care sădhana lui trebuie să fie "interpretată", este una care este clasificată în mod fundamental de "erotic", adică este în mod inerent tantric, dat fiind rolul pe care îl are KălT însăși și simbolologia aferentă care o înconjoară (așa cum se reflectă în statuia din templul Dakshineswar, de exemplu, unde KălT stă deasupra lui Siva, în reprezentarea simbolică a dominației cosmice a femeii asupra bărbatului, care este un simbol inerent tantric care este acoperit în detaliu în Copilul lui Kăli ca ilustrativ și exemplar al Ramakrishnei ca un devot fundamental tantric) joacă în viața devoțională a lui Ramakrishna Vezi Sri Ramakrishna Marele Maestru de Swami Saradananda, tradus de Swami Jagadananda publicat de Adhyaksha Sri Ramakrishna Math, Mylapore, Chennai, India A șasea ediție revizuită publicată în Partea III Capitolul III, - pg - pg Teologia Reconsiderată Dar relatarea lui Swami Saradananda despre atingerea de către Ramakrishna a stării supreme de absorbție, experiența directă a lui Satcitănanda, așa cum ar fi, după practicile sale spirituale vedantice sub îndrumarea și instrucțiunile directe ale călugărului renunțat Totapuri, până la punctul în care aproape că a renunțat la corpul său în întregime, și după care a fost direct instruit să rămână într-o stare de spirit foarte specifică în raport cu divinul, astfel încât forma sa fizică să poată continua să existe sau să persiste, astfel încât Ramakrishna însuși, numit Bhavamukha, semnifică foarte specific starea fundamentală a lui Ramakrishna fiind relativ la divin ca o încarnare umană a acestuia și este descrierea pe care Ramakrishna însuși o oferă pentru starea sa generală de "existență" și starea sa de spirit în general, deoarece reflectă dispoziția sa față de și legat de Satcitănanda, scopul final al Vedantei, care Ramakrishna a "realizat" pe deplin, așa cum se reflectă în starea de nirvikalpa samădhi, în care a rămas în continuu timp de aproape șase luni, o realizare care, din toate punctele de vedere, este super umană și nu a fost niciodată documentată în istoria tradiției teo-filozofice indiene și hinduse în ansamblu Deși este clar că acest termen teo-filozofic indian foarte specific este foarte critic pentru înțelegerea sau interpretarea Ramakrishna din orice fel de perspectivă psihologică, oricât de limitate ar fi aceste cadre, ne rămâne doar o explicație a termenului în contextul peisajul teo-filozofic indian în ansamblu, și acesta este din relatarea lui Swami Saradananda, unul care este aproape total ignorat în Copilul lui Kălî, bazat în primul rând pe faptul că, dintr-o perspectivă liniară, temporală și ordinea apariției, diviziunea și importanța sa relativă sau valoarea pe care o acordă diferitelor aspecte sau componente ale sădhanei lui Ramakrishna - a căror sumă totală în diferitele lor părți este totuși consecventă în toate cele trei relatări surse primare care sunt utilizate în Copilul lui Kălî, în ciuda ordinii lor diferite și/sau a unui accent diferit în relatările biografice respective în sine (un fapt pe care autorul l-a subliniat deja este ușor explicat prin faptul că la gospodar, învățăturile și învățăturile monahale sunt foarte bine cunoscute că au fost de natură, tip și accent fundamental diferite, așa cum a explicat Ramakrishna însuși, precum și detaliat în aproape toate narațiunile biografice și relatările despre viața și învățăturile lui Ramakrishna) În contextul relatării lui Swami Saradananda despre așa-numita "comandă" de către însăși zeița KalT a Ramakrishnei de a rămâne în starea de Bhavamukha, este că este legată în mod fundamental de sau folosește perspectiva liniară și foarte literală a Dr Kripal asupra lui Ramakrishna faza sădhana în ansamblu (una care este cu totul occidentală în sine și nu este neapărat cea care este implicată și sau presupusă în opera lui Swami Saradananda, ceea ce la un anumit nivel nu ar trebui să fie surprinzător, având în vedere că el caută, mai mult decât oricare dintre celelalte relatări biografice despre Ramakrishna, "interpretează" și dă sens lui Ramakrishna ca o figură religioasă și spirituală în peisajul teo-filozofic hindus și indian din care iese și din care iese Cu alte cuvinte, rațiunea care este folosită în Copilul lui Kălî, pentru a ignora relatarea și interpretarea lui Swami Saradananda care este încorporată în acesta este fundamental defectuoasă în sine, aplicând un anumit și foarte specific occidental cadru metafizic intelectual și evidențiere pe acesta pentru "acuratețe", care este fundamental străină de tradiția însăși pe care o descrie și/sau o interpretează Potrivit relatării lui Swami Saradanandei, această "poruncă" vine de la însăși zeița-mamă, după ce Ramakrishna realizează ceea ce el percepe a fi, din propria sa interpretare a sensului și importanței vieții și învățăturilor lui Ramakrishna, desigur, una care în mod fundamental diferă de relatările gospodărești în primul rând pentru că intenția sa nu este doar una dintre narațiunea evenimentelor minunate și uimitoare care au avut loc în timpul asocierii lor respective cu Ramakrishna, ci pentru că scopul său, ca lucrare în sine, este de a da un sens Ramakrishna ca persoană religioasă în contextul pg Teologia Reconsiderată peisajul teo-filozofic indian, unul care, fără îndoială, stă la baza întregii moșteniri teo-filozofice indo-europene, așa cum se susține și care constituie o temă semnificativă de-a lungul acestei lucrări Atunci, a ignora relatarea lui Swami Saradananda, bazată pe un set de criterii complet străine subiectului în cauză, nu este doar eronată, dar subminează argumentul esențial al Copilului lui Kăli, care caracterizează sădhana lui Ramakrishna ca fiind în primul rând tantric, ceea ce nu este doar incompatibil cu afirmația lui Swami Saradananda perspectiva, dar este aproape diametral opusă și fundamental diferită de perspectiva menționată În plus, însuși faptul că dr Kripal pune sub semnul întrebării validitatea și importanța și relevanța relatării lui Swami Saradananda în general, din nou bazat în primul rând pe aplicarea unui set complet străin de criterii cu privire la "acuratețe", dat fiind locul lui Swami Saradananda în cercul interior al discipolilor monahali ai Ramakrishnei, precum și consistența relatării lui Swami Saradananda cu privire la interpretarea sădhanei lui Ramakrishna și semnificația sau interpretarea acesteia așa cum este înțeles prin termenul Bhavamukha în mod specific (mai jos), cu practic întregul verset al lui Swami Vivekananda interpretarea Ramakrishnei așa cum ar trebui să fie înțeleasă ca o reflectare a mesajului, a sensului și a "interpretarii" lui Ramakrishna în ansamblu, nu doar pune sub semnul întrebării fundamentele raționale ale Copilului lui Kăli, dar implică și faptul că perspectiva "occidentală" este mai "corectă" sau "adevărat" că perspectiva "estică" sau "din interior" care se reflectă în primul rând în învățăturile lui h sunt discipoli monahali, și anume Swami Saradananda și/sau Swami Vivekananda înșiși, ambii care nu erau doar consortii intimi și studenții și discipolii lui Ramakrishna, desigur, și ca atare erau supuși învățăturilor sale atât dintr-o perspectivă literală, cât și intelectuală, dar și dintr-un perspectivă spirituală și experiențială și, prin urmare, se aflau în cea mai bună poziție posibilă, în raport cu orice individ specific care a existat vreodată sau care va exista vreodată de fapt, pentru a "interpreta" Ramakrishna și orice afirmație contrară nu este doar (atât cât autorul este reticent să folosească un limbaj atât de puternic) reprezintă culmea aroganței, precum și culmea ignoranței și, în plus, reflectă la un nivel foarte elementar un curent subteran al rasismului care continuă să persistă în cercurile academice în ceea ce privește importanța relativă , validitatea și valoarea generală a cadrelor intelectuale clasic occidentale față de cadrele intelectuale alternative clasice orientale (un ont chestiune logică care este tratată pe larg mai jos) Având în vedere acest context, și acordând o mare importanță și semnificație relatării și interpretării lui Swami Saradananda despre Ramakrishna, precum și cele ale lui Swami Vivekananda, care pot fi văzute ca o reflectare a întregii mesaje a lui, de fapt, modul în care Swami Saradananda îl descrie pe Bhavamukha este ca starea ultimă de conștiință sau existență pe care orice formă umană o poate manifesta sau experimenta pe o bază consecventă și rămâne totuși în forma umană menționată Din nou, termenul este definit, din nou într-o manieră oarecum circulară, ca "însăși" definiția stării de spirit a lui Ramakrishna în raport cu divinul, pe care o manifestă pentru tot restul vieții după faza sadhana, adică faza sa de Învățătură Swami Saradananda o descrie apoi în contextul generalului peisajului filozofic indian, folosind o terminologie cu care ar fi familiarizat oricine familiarizat cu Yoga, Samkhya sau Vedanta - adică în termeni de Saguna Brahman versus Nirguna Brahman, Purușa și Prakrti, în termeni a validității generale și a spectrului adevărului relativ la toate cele trei școli de bază Vedanta, adică non-dualistic, non-dualistic calificat și dualistic etc - suma totală pe care Swami Saradananda își propune să o exprime ar trebui înțeleasă, deoarece a fost exprimat și învățat de Ramakrishna însuși (poate că nu folosește în mod necesar acea limbă, dar este totuși o expresie a învățăturii lui Ramakrishna, conform lui Swami Saradananda), ca toate pg Teologia Reconsiderată fiind real și adevărat, pur și simplu fiind terminologie care este folosită în funcție de perspectiva teo-filozofică specifică (indiană) a aspirantului în cauză, adică sădhaka De fapt, exclusă din această relatare detaliată și descrierea de către Swami Saradananda a lui Bhavamukha ca construcție teo-filozofică care se reflectă și se manifestă în Ramakrishna însuși, este însăși metodologia și cadrul teo-filozofic care este folosit în Copilul lui Kăli ca fiind cel mai modalitate "exactă" de a "interpreta" Ramakrishna, adică Tantra Yoga care se bazează pe dualismul principiilor primordiale (și erotice) feminine și masculine ale universului care se manifestă în interacțiunea divină dintre Sakti și Shiva În timp ce Swami Saradananda exprimă și definește Bhavamukha în termeni de Purușa și Prakrti, dualismul de bază care stă în spatele filozofiei Sămkhya, acesta nu este echivalent cu noțiunile tantrice de Siva și Sakti, chiar dacă ele "ar putea" fi legate, cu accent pe putere aici pentru că relația nu este deloc clară Există o ignoranță notabilă în ceea ce privește natura și subtilitățile relației dintre acest lucru distinct și totuși complet înrudit (legat în termeni de origini comune și părinte, mai degrabă decât legat unul de celălalt, ca unul fiind descendent direct al altuia, o diferență foarte semnificativă) mai ales în contextul argumentului general pentru caracterizarea sădhanei lui Ramakrishna ca fiind fundamental tantric) în descrierea sa a filozofiei Sămkhya și a relației teo-filozofice subiacente cu Tantra Yoga Ceea ce este foarte interesant aici, și un alt punct foarte important care este complet trecut cu vederea în Copilul lui Kăli, este că descrierea lui Swami Saradananda despre Bhavamukha este dată în contextul peisajului teo-filozofic indian general (ortodox), în care nicio școală nu este percepută ca fiind falsă neapărat, dar că toate școlile ar trebui privite ca adevărate de-a lungul unui spectru relativ al existenței, care este măsurat în mod fundamental prin gradul de conștiință "eu" care există, cu Advaita Vedănta existând la un capăt al spectrului, probabil "cel mai înalt" sau " cea mai completă" descriere a realității sau a naturii fundamentale a existenței și apoi forma dualistă a Vedăntei reprezentând, probabil, cel mai de jos, sau alt capăt al spectrului menționat, unde "Eul" sădhaka continuă să existe pentru a și este definit relativ la , Tsvara ca punct central al venerării jiva Ca atare, întregul peisaj teo-filozofic este descris nu doar în termeni de Vedănta - din nou în formele sale non-dualiste, calificate nedualiste și dualiste - ci și în termenii filozofiei Sămkhya în ansamblu (Purușa și Prakrti) ca, desigur, Yoga, care este de unde provine termenul samădhi de la început Ceea ce ne rămâne, desigur, este aproape exact aceeași învățătură a lui Swami Vivekananda, chiar dacă această învățătură este prezentată într-o lumină ceva mai diferită și mai simplificată - adică în contextul a patru aspecte diferite ale Yoga, și anume Jnana Yoga, Raja Yoga, Karma Yoga și Bhakti Yoga - toate lucrează împreună pentru mokșa supremă, sau eliberarea sădhaka, sau aspirant spiritual Singura diferență reală între Vezi SrTRamakrishna Marele Maestru de Swami Saradananda, tradus de Swami Jagadananda publicat de Adhyaksha SrT Ramakrishna Math, Mylapore, Chennai, India A șasea ediție revizuită publicată în Partea III Capitolul III, - pag - Vezi Copilul lui Kăli: The Mystical and the Erotic in the Life and Teachings of Ramakrishna de Jeffrey Kripal, Ediția a doua publicată de Universitatea din Chicago , pgs - în subcapitolul intitulat Rădăcini filozofice: Sămkhya, care se află sub titlul mai larg al capitolului "KălT pe vârful lui Siva", chiar înainte de explicația și argumentul final care discreditează relatarea lui Saradananda despre, Bhavamukha, unde descrie descrierea lui Saradananda despre o astfel de stare ca "platonică" în mare măsură, care reflectă o concepție greșită destul de fundamentală a platonismului - pentru felul în care Swami Saradananda descrie noțiunea de idei, Intelectul Divin și emanația, ele există de fapt în tradiția platoniciană, dar ele sunt mai degrabă o funcție a penultimei forme a platonismului, adică neoplatonismul (așa cum se reflectă în lucrările lui Plotin, Porfirie și Iamblichus, și poate cel mai emoționant de către Proclu) care, de fapt, împărtășește multe dintre aceleași caracteristici ale filozofiei Sămkhya ca și este încadrat în contextul Purușa, sau Sinele Suprem și conștiința atotpătrunzătoare în aspectul său material ca Prakrti, care se combină cu Purușa în diferite forme pentru a stabilește baza universului fizic (și mental) Viziunea lui Kripal reflectă nu numai o interpretare oarecum restrictivă și limitată nu numai a filozofiei elene - văzută în contextul influenței acesteia nu doar asupra creștinismului timpuriu, ci și în islam, precum și în tradiția filozofică musulmană - ci și o viziune oarecum limitată asupra Filosofia indiană, de asemenea, care se reflectă, de exemplu, în clasificarea lui foarte largă a Ramakrishnei ca un sădhaka tantric, mai degrabă decât ca un adevărat înțelept, sau rishi, în contextul complet al tradiției filozofice indiene, cu adevărat Upanishadic, din care provine pg Teologia Reconsiderată cele două învățături - a lui Swami Saradananda și a lui Swami Vivekananda - este într-adevăr una de accent și concentrare mai degrabă decât una de importanță sau conținut Adică, cea a lui Swami Saradananda este prezentată pentru a explica și interpreta Ramakrishna în mod specific, iar învățătura lui Swami Vivekananda este prezentată ca o "traducere" a mesajului lui Ramakrishna pentru întreaga umanitate în termeni care sunt abordabili, practici și inteligibili pentru Occident în general Ambele învățături, ambele interpretări ale adevăratului sens și "mesaj" al lui Ramakrishna, totuși, se bazează nu numai pe același cadru teo-filozofic (indian/hindus), care este o viziune mult mai largă și complet integrată a tuturor sistemelor ortodoxe ale filozofiei indiene, adică cele care se bazează pe adevărul și adevărul suprem al Vedelor, care se reflectă în reformarea lui Swami Vivekananda și definiția mai largă a Vedantei, pe care o găsim ca o temă comună, care este predominantă în toată literatura pe care el o lasă în urmă, de fapt care reflectă acest set de învățături În plus, atât interpretarea lui Swami Saradananda, cât și interpretarea lui Swami Vivekananda a adevăratului mesaj al Ramakrishnei se bazează, de asemenea, pe același principiu al adevărului suprem al întregului spectru și interpretările "întregului" peisaj teo-filozofic indian într-un singur, unificat întreg Aceasta este versiunea modernă a Vedanta pe care Swami Vivekananda o predă, este același limbaj și descriere teo-filozofic pe care Swami Saradananda o folosește pentru a descrie Bhavamukha ca penultimul termen pentru a descrie faza de predare a vieții lui Ramakrishna sau starea sa de existență după sădhana sa fază - o înțelegere a cărei, probabil, orice interpretare a lui trebuie să se bazeze în fapt De fapt, unul dintre motivele pentru care dr Kripal este atât de predispus să "interpreteze greșit" Ramakrishna ca fiind fundamental tantric este că el nu pare să înțeleagă adevărata semnificație și importanța acestei reformări a Vedantei așa cum este descrisă atât de Swami Saradananda, cât și de Swami Vivekananda El alege să adopte o perspectivă definițională mai restrânsă asupra acestui sistem teo-filozofic, așa cum se reflectă în sădhana lui Ramakrishna sub îndrumarea lui Totapuri în mod specific, mai degrabă decât modul în care termenul este folosit în toată literatura "interpretativă" care îl înconjoară pe Ramakrishna după moartea sa de către el ucenici monahali, cei care sunt însărcinați să aducă "mesajul" lui în lume de fapt Inutil să spunem că întreaga dimensiune a descrierii lui Swami Saradananda despre Bhavamukha și alinierea sa finală aproape completă și totală cu învățăturile lui Swami Vivekananda, sunt complet pierdute de Dr Kripal și sunt îngropate, sau poate mai bine spus ignorate, în locul faptului că narațiunea și ordonarea lui Swami Saradananda a evenimentelor sădhanei lui Ramakrishna, precum și accentul relativ pe care el îl pune pe Vedanta în general (din nou acest sens mai extins al Vedanta pe care îl descriem aici) față de Tantra Yoga și faptul că aproape virtual ignoră în întregime Tantra ca un mijloc de a interpreta cel mai bine Ramakrishna, este folosit pentru a nu înțelege mai bine cum să interpretăm Ramakrishna, dar este folosit ca un argument cu privire la motivul pentru care relatarea lui Swami Saradananda ar trebui să fie ignorată și ignorată în mod fundamental Ceea ce este complet ignorat în Copilul lui Kăli (sau poate ceea ce este pur și simplu trecut cu vederea pentru că zboară în fața tezei generale) este că ar trebui să se aștepte ca relatarea și înțelegerea lui Swami Saradananda despre sădhana lui Ramakrishna să fie diferită de relatările lui Mahendranath Gupta precum și Ram Chandra Datta, sau de la orice alt discipol gospodar al Ramakrishnei, de fapt, deoarece este foarte bine documentat în întreaga tradiție care înconjoară Ramakrishna (și este o caracteristică foarte consistentă și răspândită a tradițiilor yoghine și teo-filosofice orientale) în general) că metodele, instrumentele și practicile de predare care sunt "prescrise" sau date monahilor sunt de o cu totul altă natură decât cea dată așa-zișilor "gospodari", adică celor care nu erau în măsură să "renunțe" la lume din orice motiv pg Teologia Reconsiderată Stilul de predare al lui Ramakrishna urmează această tradiție destul de strict, de fapt, și nu numai că găsim dovezi și relatări extinse despre descrierea și caracterizarea generală a stilurilor de învățătură ale lui Ramakrishna, a dictelor, a metodelor, a accentuării și chiar a abordării și înțelegerii generale subiacente a divinului, adaptate fiecăruia a studenților și ucenicilor săi, având în vedere propriile forțe și slăbiciuni, precum și propriile medii și predilecții psihologice și socio-culturale individuale, dar și relatări larg răspândite și foarte bine documentate conform cărora, în general, învățăturile lui Ramakrishna către călugări și gospodari erau de un tip cu totul diferit și accent cu totul, fără îndoială care provine din faptul că Ramakrishna a înțeles cu mult înainte de întemeierea Ordinului Ramakrishna de către Vivekananda că presiunile și stresul pe care ucenicii săi monahali le vor suferi și prin care vor trece după trecerea sa și după "lucrarea" lui în lumea ar începe, lance condusă de Swami Vivekananda o desigur, ar fi de o natură cu totul diferită și unică față de discipolii săi gospodari care ar rămâne "în lume", ca să spunem așa Ucenicii monahali ai lui Ramakrishna, de fapt, și în mod clar Ramakrishna știa acest lucru, nu numai că ar fi supuși celor mai înalte standarde morale și etice, de fapt, standarde privite în contextul unei tradiții teo-filozofice ascetice și monahale din India care avea cel puțin milenii (dacă nu mai vechi), dar ar fi și subiectul unei realizări mai directe, complete și mai depline a "realităților" și "experiențelor" spirituale pe care Ramakrishna însuși le-a experimentat și pe care le-a transmis direct lor, ca monahali, dat fiind măsura dăruirii și angajamentului lor, ar fi, prin definiție, capabilă să "reziste" unor asemenea revelații și, astfel, să ajungă la o "înțelegere" mai completă și mai bună a naturii existenței și a semnificației sădhanei sale în general, decât discipolii săi gospodari Deloc surprinzător, învățăturile care au fost transmise și instruite discipolilor monahali ai Ramakrishnei erau de o natură mai intensă și "renunțată" și non-duală, cel puțin un conform lui Swami Saradananda și Swami Vivekananda) caracterizarea și interpretarea învățăturilor sale Relativ, bineînțeles, la învățăturile date discipolilor gospodari care, deloc surprinzător, ar fi de natură mai "lumenească", sau poate chiar "erotică", adică tantrică În plus, nu numai relatarea lui Swami Saradananda despre viața și învățăturile lui Ramakrishna este ignorată în timpul Copilului lui Kălî, ci și învățăturile și gândurile lui Swami Vivekananda cu privire la adevăratul sens și importanța vieții și învățăturilor lui Ramakrishna, dintre care, de fapt, întreg corpul și lucrarea de viață a lui Swami Vivekananda reprezintă de fapt, sunt aproape în întregime ignorate și în Copilul lui Kălî Și oricine este familiarizat cu corpul masiv de texte engleze ale Vivekananda despre filozofia indiană în general, și despre Vedanta și Yoga în special, poate vedea cu ușurință că învățăturile lui Vivekananda sunt mult mai aliniate și, în multe privințe, rămân perfect în concordanță cu (nu este surprinzător) Swami Reprezentarea lui Saradananda despre Ramakrishna, așa cum este reflectată în biografia sa despre el, care include, desigur, o "interpretare" implicită și înțelegerea nu numai a sădhanei lui Ramakrishna, ci și a mesajului final și a importanței practicilor sale spirituale, așa cum urmează să fie predate și desfășurate, în primul rând de către ucenicul său monahal - NU de fapt de către ucenicii săi gospodari care au fost eliberați an Această practică poate fi găsită chiar în tradiția intelectuală occidentală la rădăcini, așa cum este exemplificată în tradiția din jurul lui Platon și a așa-ziselor sale învățături nescrise sau "doctrine" la care Aristotel face aluzie și la care se face referire, deși oarecum indirect, în așa-numita a șaptea scrisoare, singura scrisoare, dacă există, care este de fapt atribuită lui Platon însuși de majoritatea savanților Ca răspuns anticipat la întrebarea cu privire la modul în care Ramakrishna ar ști dinainte care dintre studenții săi vor ajunge în viitor să fie discipoli monahali, versete care vor rămâne sau vor alege să trăiască în lume - adică "gospodari" - există multe cazuri documentate înregistrate în biografiile și relatările din viața lui Ramakrishna unde se relatează că Ramakrishna știa dinainte care dintre studenții săi vor ajunge să fie ucenici monahali, în multe cazuri, cu mult înainte de a ajunge să renunțe la lume și să devină așa-numiții "monahali" "de fapt Cu această preștiință, una dintre cele mai comune și bine documentate dintre așa-numitele siddhi, sau puteri, ale marilor profesori spirituali realizați, Ramakrishna a reușit să delimiteze care dintre studenții săi au căzut în taberele monahale și gospodari și astfel i-ar instrui în consecință, iarăși în general vorbind pg Teologia Reconsiderată cu totul altă perspectivă și relatare a experiențelor sale spirituale, precum și a modului în care acestea ar trebui interpretate din punct de vedere practic, având în vedere viața lor ca gospodari Ca un alt defect semnificativ în Copilul lui Kăli în ceea ce privește sursele care sunt considerate "autentice" sau cele mai adevărate, sau ce surse sunt din nou incluse, este important să subliniem că practic nu se face nicio mențiune sau vreo semnificație atașată la învățăturile sau poveștile cu privire la Ramakrishna de la consoarta și soția sa spirituală, Sarada Devi, în ciuda faptului că aceasta i-a fost soția și a împărțit o casă cu el timp de aproximativ de ani și a fost succesorul său spiritual și în multe privințe, însărcinată să-și continue munca într-o mare măsură în ceea ce privește inițierea și predarea aspiranților și studenților spirituali și transmiterea și transmiterea mesajului de bază al învățăturii sale către ei - așa cum, de fapt, Swami Vivekananda și restul discipolilor monahali din Ramakrishna au fost însărcinați cu cel care a fondat Ramakrishna Ordin De fapt, la un moment dat, într-un incident foarte bine documentat de M , Ramakrishna s-a închinat direct pe Sarada Devi ca o manifestare a Mamei divine a universului și, după ce a făcut acest lucru, a rămas într-o stare foarte înaltă, extatică de fericire divină pentru unii timp după aceea Având în vedere importanța și semnificația unui astfel de eveniment, precum și importanța și semnificația rolului Saradei Devi în viața și învățătura lui Ramakrishna în general, s-ar gândi - mai ales dacă s-ar încerca să înțeleagă Ramakrishna printr-un tantric foarte îngust, adică lentile erotice și sexuale, că înțelegerea ei despre el ca aspirant și profesor spiritual, precum și care era mesajul și semnificația și importanța lui generală, vor fi consultate și, de fapt, foarte apreciate Dar de fapt nu este cazul În plus, și desigur legat de acest punct, dacă cineva încearcă să încadreze mentalitatea psihologică a lui Ramakrishna și să caracterizeze practicile sale spirituale în totalitate în termenii concepției de bază și primordiale a universului ca interacțiune și interacțiune a Masculului (Siva) și Femeie (Sakti), trebuie să analizăm îndeaproape aceste principii în contextul vieții sale conjugale, adică așa cum s-a manifestat cel mai concret și direct în relația sa cu soția sa, adică Sarada Devi ( - ), alias Sfânta Mamă Din nou, cum această distincție foarte importantă între cele două abordări și metode, probabil destul de distincte, și, la rândul lor, fără îndoială, cadrele teo-filozofice care stau la baza cărora au fost date metodele și învățăturile respective, care este clar conturată în aproape toate relatările biografice și istorice ale Ramakrishna, fie că provine din relatările gospodăriilor sau ale devotaților monahali, este omisă în Copilul lui Kăli este oarecum neîncrezător și reflectă fie a) o concepție greșită fundamentală și o neînțelegere a metodelor de transmitere ale estului și, în acest caz, mai specific indian, theo -tradiția filozofică în ansamblu (care datează de mii de ani înapoi, de fapt, așa cum se reflectă atât în tradiția filozofică indiană, care include budismul), b) reflectă o nerespectare conștientă a unui astfel de fapt atunci când se analizează dovezile și contextul materialului sursă în cauză Această ultimă opțiune este, desigur, acuzația mai serioasă a celor doi, dar fie rațiunea alternativă (sau o a treia opțiune pe care autorul nu a conceput-o) este aproape de prisos și lipsită de importanță, deoarece se referă la concluzia irefutabilă care trebuie trasă că Copilul lui Kăli neînțelegere contextuală și De fapt, nu se face nicio mențiune sau vreo semnificație atașată învățăturilor sau poveștilor despre Ramakrishna de la consoarta și soția sa spirituală, Sarada Devi, în ciuda faptului că ea era soția lui și a împărțit o casă cu el timp de aproximativ de ani și a fost a lui spirituală succesor și în multe privințe, însărcinat să-și continue munca într-o mare măsură în ceea ce privește inițierea și predarea aspiranților și studenților spirituali și transmiterea și transmiterea mesajului de bază al învățăturii sale către ei, ca Swami Vivekananda și restul discipolilor monahali ai Ramakrishna care a fondat Ordinul Ramakrishna au fost trași la răspundere pentru De fapt, la un moment dat, într-un incident foarte bine documentat de M , Ramakrishna s-a închinat direct pe Sarada Devi ca o manifestare a Mamei divine a universului și, ca atare, s-ar putea gândi - mai ales dacă ar fi încercat să înțeleagă Ramakrishna printr-un lentilă tantrică foarte îngustă, că înțelegerea ei despre el ca aspirant și profesor spiritual, precum și care era mesajul și semnificația și importanța lui generală ar fi fost consultate Sarada Devi și/sau Sfânta Maică nu sunt incluse în indexul la Copilul lui Kăli nici măcar o dată pg Teologia Reconsiderată neînțelegerea tradiției care înconjoară transmiterea teo-filozofiei indiene în ansamblu, în cadrul căreia Ramakrishna se află, desigur, indiferent de modul în care alegeți să caracterizați accentul sădhanei sale (mai multe despre aceasta mai jos), reprezintă un factor major și aproape complet distructiv și îndrăznim să spunem catastrofal, eșec al bazei raționale pentru practic întreaga teză care este prezentată în Copilul lui Kăli O teză care se bazează pe presupunerea că sădhana lui Ramakrishna ar trebui să fie caracterizată și privită în primul rând printr-un tantric și, prin urmare, printr-o lentilă încărcată sexual și "erotică" (care este doar un aspect al Tantrei de fapt, mai multe despre asta mai jos), care este mai mult reflectate în mod proeminent și subliniate în sursele documentate mai sus, care au fost scrise de așa-numiții "gospodari" discipoli și studenți ai Ramakrishnei De fapt, Kăli's Child subliniază în mod consecvent și persistent că aceste surse biografice "gospodar" sunt mai autentice și reprezintă o narațiune mai "corectă" și "adevărată" a descrierii vieții și experiențele spirituale ale Ramakrishnei decât relatarea oferită de Swami Saradananda - când de fapt inversul este de fapt adevărat dintr-o perspectivă teo-filozofică pură, așa cum ar atesta oricine cu orice experiență directă cu practicile și metodele de transmitere ale filosofiei și spiritualității orientale Această selecție foarte restrânsă de material sursă, combinată cu lentila interpretativă foarte îngustă care este folosită, împreună cu reprezentarea probabil invalidă sau falsă a potenței sau autenticității relative a resurselor limitate care sunt utilizate, toate se adună la un nivel foarte semnificativ, fundamental și inerent defecte raționale și logice care stau la baza întregului argument și teză a Copilului lui Kăli și, prin urmare, pun sub semnul întrebării orice concluzii sau perspective care sunt trase în acestea cu privire la viața și învățătura și "interpretarea" finală a Ramakrishnei În continuare, să analizăm ipoteza de bază care stă la baza evaluării lui Kripal și a caracterizării de bază a sădhanei lui Ramakrishna ca fiind fundamental "tantric", o evaluare și clasificare care se află în centrul concluziilor Copilului lui Kăli cu privire la sursa și natura lui Ramakrishna comportamentul ca fiind privit cel mai corect într-un context sexual și erotic și, prin urmare, se pretează la interpretare de către un cadru intelectual psihanalitic clasic freudian și, ca atare, sunt "explicate" sau, la rândul lor, cel mai bine "interpretate" ca rezultat direct al tendințelor homoerotice reprimate și/ sau sunt rezultatul experiențelor sexuale traumatice pe care le-a trăit în timpul și de-a lungul sădhanei sale, o perioadă care durează aproximativ ani și care culminează cu absorbția sa de luni în nirvikalpa samădhi (ceea ce este descris, de altfel, în Copilul lui Kăli ca o stare "catatonică") după care susține că a fost îndrumat chiar de KălT să revină la "real ity" și slujesc umanitatea într-o stare la care Swami Saradananda se referă ca Bhavamukha, un termen și o stare care este contestată destul de direct în Copilul lui Kăli, ca incompatibilă cu alte descrieri, adică gospodar, ale experiențelor sale spirituale pe baza a ceea ce Kripal se referă la neînțelegerea și denaturarea de bază a Saradanandei, de fapt, a întregii practici sădhana ale Ramakrishnei în întregime O parte din unicitatea și, de fapt, una dintre provocările majore de a clasifica Ramakrishna în acest peisaj teo-filozofic și spiritual de bază hindus și vedic este, de fapt, că sădhana sa a fost atât de extinsă și atât de exhaustivă în multe privințe, cel puțin de la un hindus și perspectivă vedă, că este dificil să caracterizați sau să calificați în mod unic Ramakrishna ca practicant sau adept în cadrul unei singure școli specifice de teofilozofie hindusă sau indiană Faza lui sădhana a vieții sale, conform celor mai multe relatări, s-a desfășurat pe o perioadă de aproape ani și, cel puțin conform lui Swami Saradananda, a culminat cu experiența sa de absorbție totală în Absolut (Brahman sau Satcitănanda conform filozofiei vedice) conform tradiției Advaita Vedănta pe care Ramakrishna a studiat-o sub călugărul ascet rătăcitor Totapuri pg Teologia Reconsiderată Acest set larg de discipline și practici spirituale pe care Ramakrishna le-a urmat la un moment dat pe parcursul fazei sale lungi și intense de sădhana în perioada de mijloc a vieții sale, când a slujit ca mare preot la Templul KalT de la Templul Dakshineswar din apropiere Calcutta a variat de la o perspectivă indiană și hindusă prin Tantra Yoga (așa cum i-a fost învățat de asceta și profesorul Bhairavi Brahmani), până la "vedica" clasică (în special cea a școlii Advaita Vedanta, așa cum a fost expusă de Sankara, pe care Ramakrishna a practicat-o sub îndrumarea îndrumării) și tutela lui Totapuri), precum și diverse forme de Bhakti Yoga sau forme devoționale de închinare hindusă, cum ar fi Vaishnava Bhakti și Rama Bhakti pentru a numi cele mai proeminente și bine documentate exemple El a practicat chiar discipline spirituale și moduri de închinare a tradițiilor religioase non-hinduse și a practicilor spirituale reflectate de incursiunea sa în islam, precum și în creștinism, făcând din nou și mai dificil să nu-l clasifice doar în contextul teoriei hinduse/vedice -tradiția filozofică în ansamblu, dar chiar și pentru a-l clasifica în contextul pur și simplu tradiției religioase hinduse ca întreg Această enigma, mister și atribut unic al practicilor spirituale Ramakrishna, care sunt, fără îndoială, cele mai bine documentate din istoria personajelor istorice "profetice" din istoria omenirii, este, fără îndoială, caracteristica definitorie a Ramakrishnei ca "văzător" spiritual și figură religioasă și prin urmare, reprezintă poate una dintre cele mai mari provocări din punct de vedere interpretativ, de fapt, să încercăm să-l înțelegi printr-un cadru intelectual clasic și predominant occidental, desigur, așa cum se reflectă în disciplina mai modernă a Religiei Comparate în care Dr Kripal ca un academic și un cărturar se odihnesc pe deplin Amploarea și extinderea practicilor spirituale ale Ramakrishnei, care sfidează cu adevărat clasificarea și/sau clasificarea, este, fără îndoială, una dintre principalele surse și motive din spatele așa-numitelor părți "din interior" versus "exterior" ale dezbaterii "Interpretarea lui Ramakrishna" este încadrat și discutat aici și, fără îndoială, este, de asemenea, unul dintre principalele motive pentru care el este atât de enigmatic și influent și, din nou, în contextul acestei dezbateri particulare, la fel de controversată ca și figura, aproape sfidând definiția sau clasificarea de orice fel din orice fel de perspectivă teo-filozofică sau religioasă specifică sau restrâns definită de fapt Această caracteristică unică sau "calitate" care este un semn distinctiv al Ramakrishnei și al tradiției teo-filosofice care îl înconjoară în întregime, deoarece se reflectă atât în evenimentele vieții sale (care sunt toate foarte bine înregistrate și documentate), cât și ca și în ceea ce privește așa-numitele sale "învățături", așa cum am ajuns să le înțelegem prin ochii și textele care au fost lăsate în urmă de mulți dintre cei mai apropiați confidenti și studenți ai săi, este una dintre principalele surse de confuzie și, la rândul lor, de neînțelegere sau concepție greșită, despre modul în care Ramakrishna trebuie "interpretat" sau din nou "înțeles", nu doar o figură religioasă istorică și influentă, ci ca un fenomen psihologic în sine Termenul sădhu, este un cuvânt sanscrit care se traduce literal prin "om sfânt" și este termenul dat unui ascet religios hindus sau unei persoane sfinte Ea provine din aceeași rădăcină ca și cuvântul sanscrit, sădhana, care, după cum s-a subliniat de-a lungul acestei lucrări, înseamnă "practici spirituale" vedice și/sau hinduse care în sine servesc la definirea și clasificarea respectivă sădhaka într-una sau mai multe școli specifice a filozofiei indiene Ca atare, se poate spune că un sădhaka este "clasificat" sau "caracterizat" de specificul sădhana pe care îl practică Interpretarea standard a gamei largi de sădhana care a fost practicată de Ramakrishna și, din nou, aceasta provine din sursele directe de primă mână care au fost predate de Ramakrishna însuși, mai ales desigur de către Conform tradiției, Ramakrishna a atins vârful, sau vârful fiecăreia dintre aceste discipline pg Teologia Reconsiderată succesorul său spiritual Swami Vivekananda, este că amploarea sădhanei sale și afirmația că el a "împlinit" sau "realizat" efectiv scopul fiecărui tip sau clasă de sădhana pe care a practicat-o nu reprezintă doar unul dintre, dacă nu , caracteristică definitorie a lui Ramakrishna ca figură spirituală și religioasă în istoria lumii Și, în lumina acestor fapte, mesajul său definitoriu, dacă poate fi articulat sau rezumat într-o singură propoziție sau idee, este că Ramakrishna ca figură religioasă în sine reflectă și exemplifica și, la rândul său, întruchipează mai puțin conceptul sau o dovadă a așa-zisei "armonie" a tuturor religiilor Cu alte cuvinte, practicile spirituale ale lui Ramakrishna, atunci când sunt privite în totalitate, operând sub presupunerea că el și-a dat seama de fapt însăși finalul sau scopul fiecărui set de sădhana pe care le-a practicat sau "supus", efectiv "demonstrează" că sfârșitul tuturor sistemelor religioase, penultimul lor scop, este exact același, în ciuda gamei lor aparent largi de diferențe superficiale - și că acesta, la rândul său, este cel mai bun și mai simplu mod de a "interpreta" Ramakrishna în epoca modernă, care se caracterizează printr-un punctul de vedere religios ca unul al conflictelor și al conflictului și al accentului asupra diferențelor religioase (și rasiale), spre deosebire de adevărul ultim că toate, în esență, poartă același mesaj Acest mesaj este rezumat în adagiu vedic care este folosit atât de des în cadrul comunității "din interior", "Adevărul este unul, înțelepții îl numesc cu diverse nume" Această caracteristică foarte unică, care este fundamentală pentru Ramakrishna atât ca practicant religios, cât și ca profesor și care se reflectă, de asemenea, în sădhana sa și în totalitate, este, fără îndoială, unul dintre motivele principale din spatele unora dintre ceea ce poate fi descris doar ca fiind foarte de bază și interpretări greșite fundamentale sau concepții greșite despre Ramakrishna care sunt prezentate în Copilul lui Kăli În această lucrare, există o încercare de anvergură de a "interpreta" sau poate mai bine de a "încadra" practicile spirituale ale Ramakrishnei cât mai mult posibil în cadrul disciplinei și contextului "Tantrei" Copilul lui Kăli face tot posibilul pentru a sublinia practicile și disciplinele spirituale tantrice ale lui Ramakrishna în raport cu celelalte, foarte bine documentate și studiate, alte tipuri de practici și discipline spirituale pe care Ramakrishna le-a practicat, de asemenea, multe dintre ele nu fac parte din Tantra Yoga ca disciplină spirituală nu indiferent cât de largă este folosită o definiție a Tantra Yoga Odată ce face acest lucru, având în vedere conotațiile și simbolurile erotice și sexuale care sunt inerente și caracterizează practicile și disciplinele spirituale care se încadrează de obicei sub titlul "Tantra Yoga" așa cum este înțeles în Occident în epoca modernă (mai ales în așa-numita cale "stângaci" a Tantrei, mai jos), acest lucru îi permite Copilului lui Kăli să clasifice și să descrie comportamentul Ramakrishnei și, la rândul său, să facă anumite presupuneri despre starea sa de spirit și/sau forța motrice din spatele unui astfel de comportament, bazat pe teoria psihanalitică standard, modernă, occidentală, adică psihologia freudiană Acesta este schița de bază și generală a Copilului lui Kăli și totul se bazează pe prezumția și argumentul că Ramakrishna este un yoghin tantric și prin urmare, toate practicile și disciplinele sale spirituale ar trebui privite din această perspectivă Având în vedere predilecția și accentul, în special în Occident, a simbolismului și practicilor sexuale și erotice care se încadrează sub titlul destul de vast și de anvergură a Tantra Yoga, și în special practicile care sunt menționate în tradiție ca așa-numitele practici "stângaci", acest tip de caracterizare a Rețineți că psihologia freudiană este o dorință și, în primul rând, un cadru teoretic motivat sexual, care are rădăcinile unei delimitări a minții ca fiind constând atât din elemente conștiente, cât și din inconștiente, acestea din urmă fiind considerate a fi sursa multor, dacă nu a tuturor , al așa-numitului comportament "nevrotic" și este condus de elemente "represive" sau "supresive" care sunt împinse în subconștientul menționat datorită experiențelor emoționale dureroase și traumatice pe care le întâmpinăm în timpul vieții, din nou toate odihnindu-se într-un cadru teoretic care este condus de dorință Pentru o revizuire mai completă și o analiză detaliată a lui Freud și a lucrărilor și teoriilor sale, vă rugăm să vedeți capitolul relevant din această lucrare despre Psihologie și în special pe Freud și Jung pg Teologia Reconsiderată Practicile spirituale ale lui Ramakrishna servesc, desigur, la întărirea și facilitarea cadrului psihanalitic freudian care este folosit în Copilul lui Kăli și este "proiectat" (pentru a folosi un termen psihologic specific freudian care este aplicabil aici) asupra lui Ramakrishna însuși, în ciuda tuturor dovezilor care arată contrariul din partea virtuală toate sursele primare care documentează în detaliu minuțios amploarea și specificitățile și rezultatele finale ale gamei largi de practici spirituale pe care se știe că le-a folosit Ramakrishna Acest tip de accent pe Tantra Yoga ca principală caracteristică a practicilor spirituale ale Ramakrishnei în ansamblu, precum și clasificarea sa destul de imatură și simplificată a practicilor menționate în așa-numita școală "stângaci" a Tantra Yoga, desigur, este destul de bună Paralele psiho-intelectuale directe care trebuie trasate între spiritualitatea lui Ramakrishna și psihologia freudiană - cea din urmă, desigur, se bazează aproape în întregime pe noțiunea că sistemul primordial motivant și explicativ de referință pentru comportamentul uman în general este dorința sexuală - care oferă Desigur, psiho-intelectualul primar și fundamentarea tezei de bază a lui Kripal, care din nou este că dorințele homoerotice latente și suprimate ale lui Ramakrishna au fost forța motrice a multor, dacă nu a tuturor, a predilecției sale religioase și a susținut multe dintre "stările" psihologice pe care a experimentat-o Dar această clasificare a sădhanei lui Ramakrishna ca fiind în primul rând tantrică, din păcate, pur și simplu nu este în concordanță cu faptele și cu marea varietate de relatări de primă mână fiabile ale vieții sale și a învățăturilor și relatărilor despre practicile și disciplinele spirituale intense și extinse pe care le-a efectuat în timpul său așa-numita fază sădhana de ani în timp ce locuia la Templul Dakshineswar, chiar și de fapt în relatările și descrierile conținute și relatate în biografiile scrise de cei doi discipoli gospodari ai lui Mahendranath Gupta și Ram Chandra Datta, în bengaleză, pe care Kripal o menține atât de mare priveste Contraexemplul perfect și poate cel mai emoționant al acestei simplificări excesive și clasificării procesului evolutiv teo-filosofic al lui Ramakrishna, așa cum se reflectă în sădhana sa, în special în Copilul lui Kăli, ca pur și simplu "Tantric" (un contraexemplu pe care Kripal, de fapt, se străduiește să îl ignore și pentru totdeauna) motivul pentru care întregul său argument se bazează în esență pe capacitatea sa de a-l ignora, de fapt ) este relatarea foarte bine documentată a tutelei lui Ramakrishna sub îndrumarea ascetului indian pe nume Totapuri, un călugăr rătăcitor care a vestit din Advaita și, din toate punctele de vedere, a fost un adept Vedanta, școala non-dualistă a Vedanta care este atribuită lui Sankara, unul dintre cei mai faimoși și influenți dintre toți filozofii indieni de-a lungul istoriei Indiei Conform tuturor relatărilor, se spune că Ramakrishna a practicat sub Totapuri de ceva timp și, în ciuda unor dificultăți date fiind atașamentul său față de KălT, ca manifestare a Mamei divine a universului, ca ghid și învățător spiritual personal, se spune că el a avut pe deplin "a realizat" golul final al lui Advaita Vedanta, după care Totapuri a declarat la fel și apoi a părăsit templul Dakshineswar la scurt timp după aceea Acum, în ciuda faptului că atât Tantra Yoga, cât și Vedanta provin din aceeași tradiție socio-culturală și teologică, adică așa cum se reflectă în Vede, Purănas, Upanishad și Bhagavad Gită, în special, ele reprezintă parcă polar capete opuse ale spectrului din punct de vedere teo-filosofic indian Nu numai că Tantra Yoga este fundamental dualistă, în timp ce Advaita Vedanta este fundamental non-dualistă în miezul său, cele două sisteme teo-filosofice, așa cum se reflectă desigur în spiritualul subiacent Vezi Copilul lui Kăli: The Mystical and the Erotic in the Life and Teachings of Ramakrishna de Dr Jeffrey Kripal, Ediția a doua publicată de Universitatea din Chicago , pg Pg- Teologia Reconsiderată practicile și disciplinele care sunt prescrise în fiecare sistem respectiv, nu ar putea fi mai îndepărtate Tantra Yoga este afirmarea vieții, ca să spunem așa, iar Advaita Vedanta neagă viața într-o mare măsură Conform relatării lui Swami Saradananda despre sădhana lui Ramakrishna, de fapt (o relatare despre care Kripal găsește tot felul de motive pentru a ne desconsidera, care se află în cel mai bun caz pe un teren foarte șubrede), el se străduiește foarte mult să sublinieze importanța acestei realizări non-duale pe care Ramakrishna a experimentat-o sub îndrumarea lui Totapuri, și el descrie disciplinele și practicile spirituale conexe sub Totapuri - care din nou se încadrează în întregime sub sistemul teo-filozofic indian ortodox, non-dualist al Advaita Vedanta - așa cum le-a raportat Ramakrishna însuși, ca fiind însăși înălțimea , sau vârful fazei sădhana a vieții sale În timp ce Vedanta și Tantra Yoga ca sisteme teo-filosofice sunt legate, verii parcă au același părinte și se bazează la un anumit nivel pe baze teologice și socio-culturale cel puțin asemănătoare, ambele ieșind din hindus și vedic tradiție mitologică și teologică care datează de cel puțin patru mii de ani și care reprezintă, fără îndoială, cea mai veche tradiție teo-filozofică activă și "vie" din lume Din și din această tradiție iese Ramakrishna, atât din perspectivă teo-filozofică, cât și din perspectivă socio-culturală Într-o mare măsură, Ramakrishna este de fapt o întruchipare, o reflectare a realizării depline a sistemului mitologic, teologic și filozofic al Vedantei și a hinduismului propriu-zis, care include și din perspectivă socio-culturală, având în vedere bogatul și durabil societate religioasă deschisă din India, creștinism și islam, credințe și sisteme religioase despre care se spune că le-a practicat și "realizat" alături de tradițiile teo-filozofice indiene mai clasice de Vedanta, Tantra și Bhakti Yoga care, desigur, conform "insiderului" " tradiție și-a dat seama pe deplin Tantra Yoga este un cuvânt sanscrit care se traduce literal în engleză ca "buclă", "urzeală" sau "țesătură", în general vorbind și se referă la, dintr-o perspectivă teo-filozofică indiană (adică diferit de Tantra budistă) un set de practici și credințe care au fost mai mult sau mai puțin integrate și sintetizate în filozofia hindusă și vedica și în practicile spirituale în totalitate - în special în sistemele filozofice indiane ortodoxe, adică sistemele teo-filozofice care privesc Vedele ca reper al adevărului și validității - pe tot parcursul istoria lungă a evoluţiei lor respective În timp ce definițiile Tantrei ca sistem teo-filozofic specific sunt evazive, acesta este în mod obișnuit asociat cu venerarea aspectului feminin primordial al divinului, așa cum se manifestă în diferite încarnări și zeități (de exemplu, mai ales în acest context particular în ceea ce privește sădhana) a lui Ramakrishna zeița KalT) care reflectă însăși esența acestei energii primordiale a vieții însăși, adică conceptul de Sakti sau kundalini în contextul tradiției teo-filozofice indiene în ansamblu Ca atare, Tantra este asociată în mod obișnuit cu și, prin urmare, a dezvoltat practici spirituale specifice legate de interacțiunea divină a principiilor universale de bază masculine și feminine, la care se face referire în corpus și literatură tantric ca Shiva și respectiv Sakti, cele două formând colectiv chiar baza și sursa ordinii mondiale cosmice Astfel, în acest context, au evoluat diverse discipline și practici spirituale foarte specifice, care se încadrează în general în categoria care în Occident acum a fost numită "misticism", care au devenit asociate cu Tantra care reflectă și, la rândul lor, în unele privințe, "recrează" " această interacțiune divină de bază, astfel încât energia primordială a zeiței poate fi experimentată direct de aspirantul spiritual În tradiția din jurul Tantrei care a evoluat în vremuri destul de recente, în ultimele câteva sute de ani sau cam asa ceva, savanții și teologii au clasificat deopotrivă diferitele practici din Tantra care reflectă această interacțiune divină dintre forțele primordiale masculine și feminine care stau la baza întregului cosmic comandă fie "stângaci" fie "dreaptaci", primul pg Teologia Reconsiderată fiind termenul folosit pentru formele de închinare mai activ practicate și mai promulgate, din perspectivă fizică, a "uniunii" lui Siva și Sakti, așa cum este de obicei exemplificată în relațiile sexuale reale dintre aspiranții bărbați și femei, care se desfășoară într-un ritual foarte strict și modă formalizată, supravegheată de un guru sau profesor, care are scopul de a produce și de a produce stări extatice de conștiință care în cele din urmă reflectă și "dezvăluie" însăși natura acestor forțe înseși În ciuda sistemului teo-filozofic foarte unic, la care se face referire cel mai frecvent în Occident acum ca "Tantra Yoga", sistemul, în general vorbind, este o consecință și este legat în mod inerent de origini comune, practic, toate principalele - ceea ce sunt denumite "ortodoxe" - tradiții teo-filozofice indiene - adică Yoga propriu-zis așa cum este înțeleasă în primul rând în tradiția din jurul Yoga Sutrelor, filosofia Samkhya care formează baza multor metafizici și teologie a Yoga și, la rândul său, Vedanta așa cum se reflectă în Upanishads, porțiunea filozofică a Vedelor Totuși, ceea ce găsim în Copilul lui Kăli este o narațiune care urmărește trăsăturile dualiste fundamentale ale Tantra Yoga, deoarece se referă la interacțiunea divină dintre Siva și Sakti, ca având originea în filosofia Samkhya, care oferă bazele pentru Yoga propriu-zis așa cum este prezentat de Patanjali în jurul secolului al IV-lea d Hr De fapt, totuși, și acest lucru este fundamental pentru înțelegerea întregii teo-filozofii indiene, care din nou în ramura sa principală sau "ortodoxă" se bazează pe Vede ca sursă și inspirație supremă - Tantra Yoga, desigur, nu face excepție din această privință, având în vedere moștenirea și loc în miturile indo-ariene și corpus vedic în ansamblu - acest dualism pe care îl găsim în filosofia Samkhya este o derivație directă și o consecință a mitului vedic, o tradiție mult mai veche din antichitatea indo-ariană unde găsim acest cosmic de bază masculin și feminin interacțiunea reflectată în Purușa și Prakrti, Purușa fiind aspectul masculin al creației, sămânța sa parcă, iar Prakrti reprezentând materia divină asupra căreia Purușa acționează pentru a aduce la iveală universul Vedem atunci în inima și concepția originală a mitului indo-arian acest dualism masculin și feminin, activ și pasiv, cu siguranță un aspect fundamental al Vedelor care, la rândul său, este fundamental pentru înțelegerea teofilozofiei vedice, care este practic echivalentă pentru toți intenții și scopuri cu noțiunea de teo-filozofie indiană, care este tradiția în care se bazează în mod direct Tantra Yoga, indiferent de modul în care este concepută sau definită (și, cu siguranță, există moduri și abordări diferite cu privire la modul în care este și a fost definită ) Problema aici este că o astfel de eroare semnificativă sau neînțelegere, sau lipsă de înțelegere cu adevărat, a fundamentelor pe care se bazează și iese Tantra Yoga - o tradiție în care Ramakrishna nu a studiat-o doar ca un savant, el a crescut literalmente în interiorul tradiția, nu doar ca aspirant spiritual, ci și ca preot practicant nu mai puțin, un preot într-un templu dedicat uneia dintre zeițele primordiale din miturile vedice și hinduse, adică KălT, una dintre zeițele primordiale ale credinței hinduse, o credință care este din nou înrădăcinată în tradiția din jurul Vedelor Se pune întrebarea dacă Kripal are sau nu o înțelegere adevărată a Tantra Yoga în modul în care Ramakrishna a perceput și înțeles Tantra Yoga - pe care, probabil, nici nu a conceput-o deloc, având în vedere că era atât de parte integrantă a lui convingerile "religioase" în ansamblu Pentru Ramakrishna, practicile sale spirituale erau vedice și hinduse, acesta este efectiv tot ce știa Și a urmat anumiți profesori Pentru o relatare mai detaliată asupra istoriei, evoluției și definiției Tantrei Yoga, autorul trimite cititorul la Sakti și Shakta de Arthur Avalon (Sir John Woodroffe), publicat de Dover Publications, Inc în (care reprezintă a șasea ediție a lucrarea care a fost publicată inițial în ), precum și publicația mai recentă Tantra: The Path of Ecstasy de Georg Feuerstein, publicată de Shambhala Publications, Inc , Boston, MA, în pg Teologia Reconsiderată care a practicat diferite variații și arome ale credinței vedice/hinduse, dar toate erau practic pentru el cel puțin înrudite cu zeița primordială pe care o venera - Mama sa divină Ideea că Ramakrishna a fost în primul rând un yoghin tantric i-ar fi părut fără îndoială absolut ridicolă, o reflectare a minții occidentale pentru a încerca să-l blocheze pe el sau pe Religia în general într-un colț, un principiu care, în mare măsură, întreaga sa viață spirituală a fost concepute efectiv pentru a risipi de fapt - toate drumurile care duc la aceeași destinație Ideea este, desigur, că, deși ar putea fi convenabil să-l pictezi pe Ramakrishna ca un sădhaka tantric, pentru a-l închide într-o cutie teologică dualistă bărbat/femeie, așa cum ar fi, astfel încât practicile sale spirituale în ansamblu să se alinieze frumos la o psihanaliză freudiană care se poate spune că se bazează aproape în întregime pe sex, adică pe erotismul lui Kripal, este convenabil în ceea ce privește formularea argumentului și a argumentului său în jurul homoerotismului Ramakrishnei, care este "secretul scandalos" care se află în inima Copilului lui Kăli, la fel - ca și cazul făcut pentru Tantra Yoga dualismul originar din filosofia Sămkhya, nu ține apă Lăsând deoparte moștenirea și descendența specifică a Tantrei Yoga în peisajul teo-filozofic vedic, așa cum ar fi, un peisaj și o varietate de tradiții și practici pe care Ramakrishna le-a îmbrățișat cu toată inima într-o varietate de favoruri și redări , este foarte sigur și precis să descriem Tantra Yoga ca reflectând credința subiacentă în ordinea universală cosmică constând din interacțiunea de bază și interacțiunea forțelor masculine și feminine care sunt personificate în Shiva și Sakti în mod specific, zeități care nu numai că erau omniprezente în tradiția teologică în care a fost crescut Ramakrishna, dar omniprezent și distinctiv în locul în care Ramakrishna a avut cei mai intensi ani de practici și activități spirituale și devoționale la Templul Dakshineswar, adică Ramakrishna, cu KălTo desigur ca Mamă divină fiind de departe cea mai importantă prezență spirituală și divină din viața sa În această măsură, Ramakrishna a fost cu siguranță un sădhaka tantric De fapt, acest simbol, în care Sakti (ca KălT) este văzut ca stând deasupra lui Siva, Kripal petrece mult timp analizând și, într-o mare măsură, oferă baza psiho-simbolică pentru argumentul său pentru clasificarea practicilor spirituale ale lui Ramakrishna și mentalitatea în totalitate, ca "tantric" și, prin urmare, supus unei lentile psihanalitice clasic freudiane din care sursele sursei comportamentului său pot fi înțelese, sau cel puțin să arunce lumină, din care provin "stările sale de spirit" Bhakti Yoga fiind cea mai relevantă și persistentă în ceea ce privește sodhono-ul lui Ramakrishna în general, din punctul de vedere al autorului pg Teologia Reconsiderată Figura : Dakshina Kah, cu Siva cu devotament la picioarele ei Deci, în timp ce Tantra Yoga reflectă un set specific de discipline pe care Ramakrishna le-a practicat - Tantra Yoga în acest sens semnifică din nou sensul standard pe care acest termen l-a dobândit în limbajul modern în literatura occidentală, care s-a dezvoltat pentru a descrie respectivele practici spirituale și discipline specifice care sunt asociate cu și destinate să realizeze unirea sau realizarea componentelor energetice primordiale primordiale feminine și masculine care stau la baza ordinii mondiale universale - discipline care au fost practicate în primul rând sub îndrumarea ascetului feminin Bhairavi Brahmani, și astfel de discipline sunt de fapt asociate istorice și teo-filozofice cu uniunea divină Masculin/Femeie și, ca atare, sunt uneori asociate cu actul sexual ritualic pentru a facilita "realizarea" completă și completă a unei astfel de interacțiuni divine, astfel de practici nu sunt doar extrem de neobișnuite și protejate împotriva cea mai mare parte în cadrul I-ului mai standard și mai ortodox cercurile religioase indiene și hinduse, nu există, de fapt, nicio dovadă că Ramakrishna însuși s-ar fi implicat în astfel de practici de "mâna stângă", chiar și în contextul sădhaka lui "tantric" Ideea aici este că, indiferent de modul în care cineva alege să interpreteze, să clasifice sau să definească sădhana lui Ramakrishna, și în special în lumina sistemelor teo-filozofice foarte semnificative și aproape complet diametral opuse reflectate de Vedanta și Tantra Yoga, ambele fiind este foarte bine documentat că Ramakrishna a practicat și, din nou, se spune că și-a dat seama pe deplin, este o simplificare excesivă cu totul De la colaboratorii Wikipedia, Wikipedia 'KălT'z, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] Imagine de http://wellcomeimages org/indexplus/obf images/fb/fa/ aaa d cbcb f e cd cec dc jpgGalerie: http://wellcomeimages org/indexplus/image/L html, CC BY , https://commons wikimedia org/ w/index php?curid= pg Teologia Reconsiderată să-și catalogheze sădhana în totalitate și, prin urmare, cadrul său psihanalitic în general, ca fundamental și complet tantric, chiar dacă este corect să spunem că acel sistem teo-filozofic în special a jucat un rol semnificativ în sădhana lui în general, doar un aspect despre ea gândit Metodele și practicile descrise în literatura care înconjoară Ramakrishna în legătură cu aceste două "faze" sau "aspecte" ale sădhanei sale, al cărei vârf este descris de Swami Saradananda (și probabil așa cum este interpretat de învățăturile lui Swami Vivekananda, deși indirect) ), sunt cu totul distincte, ceea ce nu este o surpriză având în vedere infrastructura teo-filozofică diametral opusă care stă la baza celor două sisteme de credințe respective Dar acest lucru nu implică, și ar fi de fapt o altă interpretare greșită sau o înțelegere greșită a Ramakrișnei dacă de fapt s-ar ajunge la un astfel de lucru, că cele două învățături nu sunt de acord în mod fundamental una cu cealaltă și se completează reciproc la cel mai fundamental și esențial lor nucleu, chiar în punctul realizării lor finale, parcă Ceea ce Ramakrishna ne dezvăluie de fapt, ceea ce ne arată și ne demonstrează, care este cu adevărat mesajul său și cum ar trebui să-l "interpretăm" - așa cum este, de fapt, punctul de vedere "insider" standard - este că toate religiile lumii, și, cu siguranță, toate diferitele sisteme teo-filozofice indiene care au furnizat înseși bazele practicilor și disciplinelor spirituale ale Ramakrishnei în toate formele lor, toate conduc în cele din urmă la, sau duc la aceeași "realizare" finală sau Adevăr În cele din urmă, prin urmare, nu există o interpretare "din interior" sau "din afară" a semnificației esențiale, a importanței și a relevanței Ramakrishnei ca poate figură religioasă și spirituală predominantă și cea mai influentă din epoca modernă, există doar o singură adevărată și cea mai relevantă, și cea mai exactă și completă interpretare a lui, având în vedere toate dovezile la îndemână atunci când sunt privite prin acest mediu teo-filosofic cel mai complet, extins și exhaustiv din care iese și pe care el îl personifică în cele din urmă, care este reprezentat de fapt de moștenirea teo-filozofică care îi urmează Ca o ilustrare suplimentară a punctului referitor la necesitatea și importanța includerii contextului socio-cultural și teo-filozofic în care Ramakrishna a trăit și și-a practicat sădhana, prin care "stări de spirit" diferite, prolifice și, probabil, extreme au fost de fapt " experimentat" de el, ca un fel de experiment de gândire (asemănător cu Pisica lui Schrodinger, care a fost prezentat ca un experiment de gândire care a oferit o perspectivă grozavă asupra deficiențelor Teoriei Cuantice) ar trebui să ne gândim dacă ar fi fost sau nu posibil pentru un figură precum Ramakrishna a existat în Occident în secolul al XIX-lea Concluzia foarte simplă și dură, rațională și logică pe care oricine a școlit sau s-a pregătit în teologie sau filozofie, sau în Religie Comparată, de altfel, este că de fapt nu ar fi fost posibil deloc Că orice societate din Occident sa confruntat cu o figură precum Ramakrishna care a experimentat aceste stări așa-numite "catatonice" și "extatice", adică nirvikalpa samădhi mai târziu în viața sa și ceea ce poate fi numit doar comportamentul "obsesiv și compulsiv" ca reflectat în adorarea divinului ca zeița KălT, care a fost un semn distinctiv al fazei sădhana a vieții sale de adult timpuriu, ar fi putut fi interpretat doar în Occident ca fiind, în cel mai rău caz, comportament psihotic și în cel mai bun caz schizofrenic și, ca atare, bietul om ar fi fost, după toate probabilitățile, instituționalizat, sau așa cum a fost de fapt Robert Pirsig, diagnosticat ca fiind efectele unei căderi nervoase, internat în diferite spitale de psihiatrie, diagnosticat cu schizofrenie paranoidă și "tratat" cu doze sănătoase și consistente de terapie electroconvulsivă în mod constant pentru doi ani Una dintre intuițiile lui Kripal, care este emoționantă și relevantă pentru această discuție, în special în ceea ce privește principiile fundamentale și sistemele de credințe care stau la baza oricărei persoane în orice eră, de fapt, este că Ramakrishna și pg Teologia Reconsiderată ceea ce a devenit, avatarul erei moderne, o întrupare a lui Dumnezeu, mare înțelept, orice ați vrea să vă referiți la el a fost un produs nu numai al personalității sale, ci și al culturii și societății în care a crescut și a locuit în Bengalul secolului al XIX-lea Ramakrishna a fost un preot de templu analfabet care a interacționat cu unele dintre cele mai bine educate și cele mai înalte (și de jos) societăți de clasă din Calcutta, într-un timp și un loc în care Occidentul s-a întâlnit cu Estul într-o fuziune radicală și oarecum opresivă a culturilor, așa-numitul "Orientalism" " în acțiune în care cultura indigenă hindusă și indiană a fost subsumată de aristocrația de conducere occidentală și britanică Și cu limbajul pur și crud al lui Ramakrishna, vorbind în aceeași limbă pe care a vorbit-o Iisus în esență - în cântec, în analogie și metaforă, folosind pilde și povești pe care oamenii de rând le puteau înțelege și reține destul de ușor - mesajul său a rezonat în mod clar la mulți oameni , dintre care mulți care au călătorit mult și departe pentru a veni și a petrece timp cu el, pentru a-și atinge picioarele ca obiceiul hindușilor în semn de respect față de oamenii sfinți Și totuși, chiar și cu prevalența modurilor occidentale de gândire și a rațiunii științifice, care a fost reperul adevărului chiar și în Calcutta secolului al XIX-lea, personalitatea lui a trebuit să fie înțeleasă și trebuia socotită, înțeleasă și înțeleasă în contextul cinicului occidental mod de gândire Elita hindusă, formată din Occident, a culturii bengaleze din secolul al XIX-lea nu a putut ignora tăria, puritatea și puterea personalității lui Ramakrishna, acest lucru este evident și, cu siguranță, este reflectat de mesajul său de lungă durată și care afectează lumea, care trăiește și continuă să câștige putere în Est și Vest până în ziua de azi - prin funcționarea instituțiilor care îi poartă numele, Ordinul Ramakrishna care, printre altele, s-a străduit să protejeze și să hrănească interpretările directe și ulterioare ale vieții sale, lucrări care sunt reduse la în mare măsură sau în unele cazuri pur și simplu ignorat complet în Copilul lui Kăli, însăși sursa acestei dezbateri Să nu uităm că Ramakrishna i-a ales manual pe ambele Vivekananda, împreună cu Sarada Devi, soția și partenerul său spiritual, de fapt, ca purtători ai mesajului său către lume și, ca atare, acești doi mai mult decât oricare alții ar trebui priviți ca fiind cea mai bună sursă a oricărei "interpretari" a vieții, a învățăturilor lui Ramakrishna sau, în general, a disciplinelor și practicilor sale spirituale Vivekananda, care este cel mai bine cunoscut pentru reformarea și revitalizarea Vedanta și Yoga în Occident, ar trebui să fie primul loc în care să căutați dacă cineva încearcă să înțeleagă adevăratul "mesaj" și/sau semnificația Ramakrishnei, mai ales dintr-un punct de vedere occidental De fapt, cele trei - Ramakrishna, Sarada Devi (alias Sfânta Mamă) și Vivekananda - sunt venerate ca o triadă în multe dintre centrele Vedanta care au fost stabilite în întreaga lume ca avanposturi ale Ordinului Ramakrishna atât în Est, cât și în Vest, și în în acest context, nu doar Ramakrishna în vid ar trebui analizat pentru a folosi un termen științific occidental, ci prin și în contextul relației sale atât cu Sarada Devi, cât și cu Swami Vivekananda ca entitate triumvirat, o sfântă trinitate așa cum ar fi, că cea mai bună înțelegere și semnificație a lui Ramakrishna poate fi dezvăluită Se poate spune că există încă o dimensiune, mai profundă și mai fundamentală a diviziunii intelectuale care se situează între cele două părți ale "dezbaterii" în jurul interpretării vieții și învățăturilor Ramakrishna ca una dintre, dacă nu cea mai influentă figură religioasă și spirituală a era moderna Liniile sau limitele acestei dimensiuni mai profunde pot fi de fapt reprezentate de-a lungul acelorași linii intelectuale fundamentale și fundamentale pe care este construită în principiu această lucrare - o latură care este cu totul "occidentală" și este reflectată de concluziile trase în Copilul lui Kăli care postulează în Pe scurt, stările divine de extaz și practica intensă a disciplinelor spirituale ale Ramakrishnei provin din sau sunt rezultatul dorințelor reprimate și/sau profund pg Teologia Reconsiderată experiențe traumatice care sunt de natură erotică și sexuală (perspectiva tantrică și/sau freudiană), și cealaltă parte care este cu totul "estică" care interpretează viața și experiențele Ramakrishnei printr-o lentilă teo-filozofică mai înaltă și mai expansivă Această din urmă perspectivă este, desigur, cea care reflectă mai exact perspectiva lui Ramakrishna însuși, precum și a studenților și discipolilor săi în cea mai mare parte și, prin urmare, motivul principal pentru care acest autor consideră acea perspectivă ca fiind cea mai exactă, sau "adevărat" Această perspectivă "estică" privește Ramakrishna nu ca un proces comportamental biologic și neuro-chimic care este condus de emoții și dorințe inconștiente profunde, ci ca manifestarea unei conștiințe de ordin superior în formă umană, una care este supusă unor conștiințe fizice și psihologice "legi" așa cum le înțelegem în Occident în cea mai mare parte, dar în același timp, având în vedere proprietățile și calitățile cu totul distincte și unice ale acestei forme superioare de ființă, sau conștiință, nu este supusă în mod necesar și reprezintă un excepție de la aceste legi fundamentale "naturale" fundamentale pe care noi, în Occident, ne bazăm atât de mult pentru a explica "fenomenele" în toate formele sale - atât fizice, cât și în acest caz psihologice După cum a fost expusă și prezentată în mare parte a acestei lucrări, această divizare teo-filozofică și/sau intelectuală dintre Est și Vest este un fenomen foarte real de care se bazează în cele din urmă sursa acestei dezbateri Din perspectiva occidentală, realitatea este definită în mod caracteristic în termeni obiectivi și științifici - știința în acest sens fiind definită ca ceea ce poate fi dovedit prin experiment și, prin urmare, poate fi considerat "adevărat" verificabil Această viziune asupra lumii, care este desigur cea predominantă în cercurile academice, este fundamental mecanicistă și cauzal deterministă și, prin urmare, în cele din urmă este atee (sau naturalistă) Cunoașterea este, de fapt, legată de aceste presupuneri în Occident, indiferent dacă acest lucru este recunoscut sau nu, și aceste presupuneri sunt cu siguranță reflectate în interpretarea "occidentală" a Ramakrishnei, așa cum se reflectă în Copilul lui Kăli Pentru că cea mai mare parte a fundamentelor teoretice și raționale ale acestei lucrări se bazează în mod direct pe teoria psihologică freudiană, un model al minții care este un produs direct al și este strâns legat de cadrul mecanicist și cauzal determinist occidental care caracterizează știința în ansamblu , oferind cadrul intelectual de bază - și ipotezele sale aferente fie ele numite în mod specific ca atare sau nu - pentru interpretarea Ramakrishnei și, în special, interpretarea practicilor sale spirituale, practici care sunt privite în primul rând (și inadecvat într-o mare măsură) prin lentila erotică și senzuală a Tantrei Yoga, care desigur se pretează destul de bine psihanalizei freudiene Totuși, viziunea "estică" adoptă o perspectivă mult mai holistică și bazată pe "energie", una care nu este în mod fundamental mecanicistă în niciun fel și una care dintr-o perspectivă a cunoașterii, epistemologic vorbind, include și încorporează experiența supraconștientă și stările conexe ale conștiință care se încadrează în afara teoriei psihologice freudiene Viziunea orientală asupra lumii, așa cum se reflectă în tradiția sa teo-filozofică în ansamblu, integrează experiența religioasă așa cum o definim în Occident în cadrul lor ontologic direct, adică concepția lor despre realitate Prin urmare, perspectiva lor, în special în ceea ce privește interpretarea figurilor religioase influente și puternice precum Ramakrishna, nu este constrânsă de deficiențele intelectuale care sunt inerente așa-zisei metafizici subiect-obiect, adică un mecanism mecanicist și pg Teologia Reconsiderată concepție obiectiv realistă a lumii care încadrează experiența și realitatea în termeni de obiecte, măsurători și relații de cauză și efect Din punctul de vedere estic, și acesta este un punct foarte important în ceea ce privește distincția dintre perspectiva sa față de perspectiva occidentală, stările de conștiință ale lui Ramakrishna nu sunt doar "reale", ele reflectă de fapt o stare de a fi, sau de existență, care este ontologic mai semnificativ decât, sau înainte de a vorbi conceptual, și, prin urmare, mai fundamental decât realitatea lumii fizice și/sau mentale așa cum este concepută în Occident și care oferă în cele din urmă granițele intelectuale pentru înțelegerea tipurilor de experiențe care el "întruchipează" și se manifestă în întregime Având în vedere acest cadru ontologic mai larg și mai cuprinzător, punctul de vedere estic nu necesită nici un cadru științific teoretic mental sau cognitiv specific în afara sistemelor teo-filozofice indiene clasice, care toate includ și de fapt ajută la definirea practicilor spirituale și experiențele lui Ramakrishna Maparea sistemelor teo-filozofice orientale în constructele intelectuale occidentale este însăși sursa problemei, așa cum ar fi atunci când încercam să înțelegem sursa celor două perspective complet distincte și unice, adică interpretări, ale Ramakrishnei ca ființă spirituală parca De fapt, spiritualitatea, dintr-un punct de vedere occidental, nu are loc în știință, ceea ce se dovedește că este o mare problemă atunci când încercăm să înțelegem o ființă spirituală pură și nealterată, cum ar fi Ramakrishna, de exemplu Pe scurt, aceasta este din nou problema pătrată a prinderii rotunde În centrul acestei distincții se află însă însăși natura realității și, la rândul său, ce legi, sau "lentila", ar trebui aplicate oricărei astfel de ființe sau organism, care este o manifestare a realității respective Dar premisa de bază aici, care este cu totul "estică" din punct de vedere teo-filozofic și una care este pierdută în mare măsură în literatura care înconjoară interpretarea Ramakrishnei care a apărut în ultimii câțiva ani, este că există de fapt există o formă superioară de "conștiință", adică supraconștiință, și că este de fapt un fenomen foarte "real", deși un fenomen care sfidează descrierea în sensul occidental al termenului sau poate mai corect spus este că atunci când aceste tipuri de fenomene sunt descrise în terminologia și cadrele intelectuale occidentale, ajungem la o viziune complet desfigurată și dezintegrată a ceea ce intenționăm să studiem și să analizăm Aceasta este în esență sursa și descrierea corectă a conținutului Copilului lui Kăli, în ciuda faptului că rămâne o piesă de studiu solidă și bine gândită și bine cercetată Ca atare, am rămas cu o mare dezbinare, așa cum ar fi, și una care a afectat peisajul intelectual al omului de când civilizația a apărut acum aproximativ de ani și una care, probabil, a creat dezbinarea dintre Platon și studentul său Aristotel, dezbaterea ontologică dintre cele două care pe de o parte erau cu totul idealiste, adică Platon desigur, iar pe de altă parte erau cu totul hilomorfe, adică unde realitatea era definită ca o combinație între substanță și formă și unde - important - forma în sine era nu mai este considerată "real" Prin concepția lui Aristotel asupra formei substanțiale, noi, în Occident, ni s-a oferit baza nu numai a întregului nostru cadru logic și rațional în sine (adică dialectica care provine din Organon, titlul standard al celor șase lucrări de bază ale lui Aristotel despre logica și rațiunea, dar și din care sunt trase chiar limitele inițiale ale minții occidentale, adică Știința A se vedea capitolul din această lucrare referitor la Robert Pirsig și Metafizica calității pentru o relatare și o explicație mai detaliată a metafizicii subiect-obiect, termenul folosit de Pirsig pentru a descrie viziunea occidentală asupra lumii, precum și cadrul intelectual pe care el îl oferă pentru a trata cu deficiențele și limitările sale inerente, adică ceea ce el numește Metafizica calității pg Teologia Reconsiderată Aceasta este însăși problema pe care Kant a încercat să o rezolve, de fapt, descrisă pe deplin în sistemul său teo-filozofic, despre care el pretindea că este în întregime construit și construit pe rațiune însăși, și una care a ajuns să fie cunoscută sub numele de idealism transcendental, pe care l-a dezvoltat pentru a încerca să creeze o punte tocmai această divizare în mare măsură, una care în vremea lui a fost reflectată cel mai proeminent de diviziunea dintre religie și știință, care se dezvoltase ca rezultat direct al dezvoltărilor și inovațiilor revoluției științifice care au fost susținute de ceea ce se face referire în Occidentul cercurile filozofice și intelectuale ca empirism (strict) rațional Așadar, aceasta nu este o problemă nouă în niciun caz, dar este una care continuă să persistă și să ne chinuie - cel puțin în Occident - și una care stă la rădăcina, așa cum ar fi, a problemei de a încerca să înțelegem sau înțelegeți Ramakrishna în orice tip de cadru intelectual occidental definit în mod clasic, care, după cum am arătat mai sus, vine împreună cu o varietate de presupuneri implicite care îl fac un mijloc cu totul inadecvat și, probabil, inadecvat, de a înțelege orice fel de experiență "mistică" și ca atare oferă foarte imbold pentru o bună parte a acestei lucrări care încearcă să extindă definiția cunoașterii în Occident pentru a încorpora astfel de experiențe - înapoi la prima filozofie pentru a folosi traducerea clasică în engleză a terminologiei lui Aristotel În multe privințe, Paramhamsa Ramakrishna, precum și succesorul său spiritual Swami Vivekananda, fondatorul și expozatorul tradiției intelectuale (și în mod inerent mistice) în care autorul a fost instruit în mod specific, întruchipează foarte mult cunoștințele care se află în afara Occidentului cadru intelectual - așa-numita cetate a științei - care este chiar cadrul care este folosit desigur pe tot parcursul Copilului lui Kălî (în mare parte psihologie freudiană) Să începem cu o analiză a semnificației și semnificației lui Ramakrishna, cel mai adesea denumită Paramhamsa Ramakrishna în literatura care înconjoară și în cadrul mișcării religioase și tradiției teo-filozofice pe care le-a inspirat, care a fost implementată și construită în cea mai mare parte de către el succesor spiritual Swami Vivekananda cu întemeierea Ordinului Ramakrishna la sfârșitul secolului al XIX-lea, la aproximativ an după trecerea lui Ramakrishna În primul rând, este important de înțeles că în aproape toate tradițiile teo-filozofice orientale, în concordanță cu ideea de "renaștere spirituală" și botezul cu tradiția teo-filozofică creștină, se obișnuiește să-și schimbe numele odată ce intră în viața spirituală ca un aspirant, ceea ce se numește un sădhaka în terminologia hindusă și vedă În acest context, la un moment dat în timpul practicilor spirituale sădhana lui Ramakrishna, i s-a dat numele lui "spirituale" "renăscut" (nu este deloc clar exact când sau de către cine i-a fost dat de fapt numele) și la el a fost menționat din apoi nu după numele lui de naștere dat, adică Gadadhar Chatterji, ci după numele său spiritual dat, primit, adică Ramakrishna Desigur, numele are o mare semnificație simbolică și mitologică în mediul socio-cultural și mitologic și societatea în care a trăit Ramakrishna, adică nordul Indiei - Rama fiind figura centrală a marii epopee hinduse Ramayana, desigur, iar Krishna este desigur desigur, marele văzător sau profet, adică avatar, al Mahăbhăratei, care joacă, bineînțeles, un rol central nu doar în Bhagavad Gîtă, sau Cântarea Domnului, ci și în contextul filosofiei Vedanta în ansamblu, din care acest text este una dintre cele trei scripturi canonice care stau la baza sistemului teo-filosofic (Brahmă Sătras și Upanishad-urile fiind celelalte două) Numele spiritual dat Ramakrishna simbolizează și implică, desigur, că Ramakrishna este o întruchipare sau chiar mai literal interpretată ca fiind reîncarnarea ambelor mari figuri ale tradiției mitologice hinduse și ambele fiind considerate a fi "avataruri" sau manifestări ale Dumnezeu, sau Vișnu, în formă umană pg Teologia Reconsiderată Mai mult, să trecem în revistă și să înțelegem și semnificația epitetului Paramhamsa, care este folosit de multe ori împreună cu Ramakrishna ca semn de respect și statut din perspectivă spirituală în cadrul tradiției socio-culturale și teologice hinduse și indiene Paramhamsa este un cuvânt compus din sanscrită format din rădăcina parama care înseamnă "suprema" sau "transcendent" combinată cu cuvântul sanscrit hamsa care înseamnă "lebădă" sau "gâscă sălbatică" În timp ce gâsca în tradiția mitologică occidentală semnifică prostie sau prostie, în tradiția culturală și mitologică hindusă, gâștele sălbatice, inclusiv lebedele, sunt remarcate pentru caracteristici precum disciplina, rezistența, grația și frumusețea Acest lucru este valabil mai ales pentru "gâsca cu cap de bar" (Anser Indicus), a cărei rută de migrare din Asia Centrală în India și înapoi o forțează să zboare peste Himalaya de două ori pe an, fapt care o face una dintre cele mai înalte păsări zburătoare din lumea În Vede și Purănas, hamsa este un simbol pentru Suflet și este descris ca "muntele" sau "vehiculul" (vahana), muntele sau vehiculul, al zeului Brahma De asemenea, se crede că este singura creatură care este capabilă să separe laptele de apă odată ce acestea au fost amestecate, ceea ce reprezintă simbolic capacitatea înțeleptului indian suprem, adică Paramhamsa, de a discrimina între "real" și "ireal" care este una dintre caracteristicile și calitățile primare și principale ale unui înțelept vedic, în special așa cum se reflectă în tradiția non-duală a Advaita Vedanta, așa cum este descrisă de Sankara, unde acest tip de discriminare este considerat a fi cea mai înaltă formă de cunoaștere și ultima formă sursa eliberării, sau mokșa Lebada atunci, sau hamsa, este o metaforă pentru adeptul avansat din punct de vedere spiritual care este capabil de o astfel de discriminare Prin urmare, epitetul Paramhamsa este de obicei aplicat și antepus lui Ramakrishna ca un semn de respect și admirație față de statura sa în cadrul tradiției teologice și religioase hinduse în ansamblu și este un epitet care, de fapt, este folosit în întreaga comunitate religioasă hindusă ca un semn de respect și admirație pentru o varietate de lideri spirituali și adepți Paramhamsa în sanscrită înseamnă "lebădă supremă", și implică și semnifică dintr-o perspectivă simbolică hindusă și vedă că Ramakrishna este asemănătoare cu o mare lebădă, creatura care este privită ca una care unește, sau trăiește, în două puncte distincte și totuși lumi înrudite - în cazul lebedei este atât în aer, cât și pe apă, iar în cazul unui "Paramhamsa", ca Ramakrishna, înseamnă că trăiesc atât în lumea fizică, cât și în cea spirituală și că ei sunt capabili să se miște liber, la fel ca lebada, în ambele Probabil că în centrul acestei dimensiuni a perspectivelor variate, din nou "Occidentul" versus "Estul", este ceea ce trebuie făcut și cum să interpretăm și să înțelegem, la rândul său, semnificația și importanța tipului de figură pe care Ramakrishna o reprezintă, o reprezentare care este, probabil, foarte mult încorporat și încapsulat în epitetul care este cel mai frecvent folosit împreună cu numele său spiritual dat, adică Paramhamsa, sau pur și simplu Paramhamsa Ramakrishna Acest nume, derivarea și etimologia sa, dintr-o tradiție teo-filozofică hindusă/indiană din care Gadadhar Chatterji ca figură istorică reală, sau personaj, reiese nu numai că poartă cu el o bogăție de semnificație teologică și mitologică (Rama și Krishna), dar de asemenea, se încorporează în ea și, prin urmare, semnifică atingerea acesteia de către Ramakrishna, penultima noțiune sau concept al întregii tradiții teo-filozofice indiane ortodoxe în care se află viața spirituală a lui Ramakrishna (care este în esență întreaga sa viață conform aproape tuturor surselor biografice pe care le avem la dispoziție pe el) se joacă (Paramhamsa) Odată ce începem cu acest fapt aparent evident, dar în același timp foarte relevant și important, ne dăm seama de la început că nu există nicio modalitate de a-i traduce chiar numele, adică Paramhamsa Ramakrishna, în engleză Parafrazat și editat de la colaboratorii Wikipedia, "Paramahamsa", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] pg Teologia Reconsiderată și/sau în cadrul teo-filosofic occidental care este folosit pentru interpretarea vieții sale în Copilul lui Kăli Totuși, ceea ce putem face este să păstrăm transliterarea de bază a numelui însuși și să-l lăsăm în mare măsură să vorbească de la sine - odată ce am stabilit temeiurile de bază și semnificația din spatele cuvintelor specifice care sunt combinate pentru a formula numele său, este Acesta este doar un mic exemplu, dar în același timp reflectă însăși natura și amploarea problemei în cauză, și anume cum să "traducem" Ramakrishna într-un cadru intelectual occidental, unul care, de fapt, este lipsit de orice teologie ca care a fost aproape în întregime îndepărtat de la așa-numita Epocă a Iluminismului, când religia și știința au fost în mod fundamental despărțite ca rezultat direct al ascensiunii empirismului și realismului obiectiv Ținând cont de acest lucru, să trecem acum la terminologia folosită pentru a descrie diferitele stări extatice pe care se știe că Ramakrishna le-a experimentat în mod constant și destul de puternic și intens pe toată durata vieții sale, deși acestea au devenit mai multe intens în anii săi mai maturi, desigur Căci este probabil chiar în traducerea acestor stări de experiență, sau de conștiință, în limbajul occidental și modelele teoretice, adică psihologia freudiană în primul rând, că întâlnim probabil cea mai dificilă dintre provocări atunci când încercăm să interpretăm Ramakrishna în Occident Literatura care înconjoară Ramakrishna abundă cu termenul compus din sanscrită filozofic indian foarte specific nirvikalpa samădhi, care este folosit în mod constant, chiar și în traducerea engleză, de fapt, pentru a descrie starea de extaz divin a Ramakrishnei - o stare de "ființă" sau de conștiință pentru a folosi o oarecum circulară definiție, care este descrisă ca supraconștient în Interpretarea Ramakrishna, Copilul lui Kăli Revisited, fără îndoială, pentru a încerca să plaseze nirvikalpa samădhi ca fenomene psihologice undeva în, sau cel puțin relativ la, viziunea standard a minții, așa cum este oferită de Freud, care stă la baza interpretarea occidentală a Ramakrishnei care este prezentată în Copilul lui Kăli Copilul lui Kăli susține că aceste stări extatice se datorează de fapt, dintr-o perspectivă psihologică freudiană, dorințelor homoerotice reprimate ale lui Ramakrishna și/sau ca urmare a experiențelor sexuale traumatice pe care le-a îndurat, în special așa cum se reflectă în starea foarte lungă și persistentă în care s-a aflat după culmea studiilor sale cu profesorul Advaita Vedanta Totapuri, spre sfârșitul fazei așa-numitei sădhana, sau practica disciplinelor spirituale, a vieții sale Ca atare, având în vedere cadrul psihologic intelectual care este folosit pentru a descrie și explica "comportamentul" sau "stările de conștiință", orice fel de origine acauzală, intuitivă sau chiar sincronă (folosind acel termen în sensul jungian) a experiențelor menționate este complet exclusă și nici măcar luată în considerare o posibilitate Cu alte cuvinte, ipotezele care stau la baza cadrului intelectual care este folosit pentru a încerca să explice sau să înțeleagă comportamentul menționat necesită nu numai să existe un fel de "cauză" sau motiv în spatele experienței respective, care în acest caz este descris sau exprimat în termeni psihologici (psihicul fiind privit ca un stimul biochimic și neurologic natural, mecanicist-răspuns, entitate condusă de dorință), dar că stările reale de "conștiință" pe care Ramakrishna le reflectă și/sau le trăiește să fie definite în cadrul menționat Problema fundamentală aici este că nu numai că aceste stări nu există în cadrul teoretic freudian - el pur și simplu furnizează conștientul și inconștientul ca posibile surse de răspuns comportamental - dar orice fel de sursă acauzală sau non-naturală, așa cum ar fi, fenomenele menționate nu sunt nici măcar luate în considerare în cadrul propriu-zis Determinismul cauzal stă la baza întregului model și, desigur, acest lucru nu este cazul cu majoritatea, dacă nu cu toate cadrele teo-filozofice orientale, în care Ramakrishna se află în mod clar și reprezintă, indiferent de paradigmele sau instrumentele intelectuale pe care le folosești pentru a încerca să-l înțelegi Punctul de observație estic, așadar, cealaltă parte a argumentului, nu numai că presupune că aceste stări ale conștiinței "superioare" există de fapt, dar că, la rândul lor, nu trebuie furnizat niciun fel de cauză sau mecanism comportamental pentru a explica existența lor , adică în niciun caz nu există nici un fel de traumă sau orice tip de represiune sau pg Teologia Reconsiderată suprimarea necesară pentru a explica fenomenele menționate Fenomenele pur și simplu există și există ca o caracteristică integrală și de fapt primordială a realității sau a ființei însăși Și din când în când, aceste stări se manifestă în forma umană și, în special, așa cum sa dovedit de-a lungul istoriei, par să se unească și să fie asociate cu o anumită persoană într-un mod foarte fundamental, persistent și puternic Acesta este avatarul oriental (hindus într-adevăr) sau doctrina întrupării divine pe scurt Dar rețineți că, prin definiție, aceste ființe există în afara domeniului existenței care este guvernat de cauzalitate Acesta este un punct important Viziunea estică asupra lumii nu neagă realitatea fizică și nu neagă noțiunea de cauză și efect care o guvernează (să luăm legea karmei de exemplu), ci doar prevede o excepție de la această realitate, un fundament superior al existenței sau al ființei ca ea în cazul în care nu este supus acestor legi, deoarece se află "deasupra" lor, care este modul tipic occidental de a gândi despre astfel de chestiuni în ceea ce privește "ascensiunea spirituală", dar o modalitate mai bună de a o exprima este poate că aceste ființe sunt inerente sau sunt complet integrate cu această realitate de ordin superior însăși și, prin urmare, în timp ce formele lor fizice sunt legate de aceste legi ale cauzei și efectului, la fel ca toată realitatea fizică, formele lor spirituale, care pentru ei reprezintă ființa lor de bază, aspectul lor fundamental a existenței și realității lor, nu sunt obligați la astfel de legi Acest lucru este ilustrat în concepția budistă despre nirvana, precum și în termenul teo-filosofic indian mokșa, ambele fiind de fapt de origine indiană Aceste stări finale sunt definite mai mult sau mai puțin ca absența sau încetarea completă a subjugării față de legile care leagă un suflet individual, o persoană, de lume, adică ceea ce este denumit în tradiția budistă runda nesfârșită a nașterea și moartea, roata dharmei etc Așadar, în viziunea estică asupra lumii, există o excepție încorporată în peisajul intelectual și teologic însuși care permite ființelor precum Ramakrishna să fie înțelese și înțelese, din interiorul unei teorii complet coezive și coerente infrastructura filosofică, așa cum ar fi, ceva care lipsește cu totul și lipsește din gândirea occidentală La rădăcina acestei concepții greșite a așa-numitei perspective "occidentale" se află atunci încercarea de a oferi nu numai o bază intelectuală, ci și o bază "psihologică" pentru (care este o construcție intelectuală cu totul occidentală în sine) samădhi ca fenomen psihologic Ceea ce rezultă, din păcate, având în vedere capacitatea limitată a cadrului intelectual care este folosit, este în cel mai bun caz o neînțelegere a conceptului din peisajul teo-filozofic indian în care se ivește Ramakrishna ca figură istorică și religioasă și în cadrul căruia și-a studiat și practicat discipolii spirituali și, în cel mai rău caz, reprezintă o bastardizare completă occidentală și freudiană (scuzați limbajul puternic) a termenului în sine și, ca atare, adevăratul sens și importanța și, desigur, în cele din urmă "interpretarea" manifestării respectivelor state în cadrul figurii istorice Ramakrishna, e pierdut Samădhi este, desigur, termenul indian teo-filozofic foarte specific sanscrit, care din nou este folosit în aproape toată literatura care înconjoară Ramakrishna pentru a descrie "starea sa mintală" aproape constantă și absorbția în conștiința divină, sau Sinele Suprem, sau, alternativ, ceea ce este descris în Upanishade ca Satcitănanda, sau Existență-Cunoaștere-Beatitudine-Absolut Cu toate acestea, Samădhi poartă cu el o definiție teo-filozofică indienă foarte specifică și unică, una care este definită în mod specific în contextul sistemului Yoga așa cum este descris în YogaSătras din Patanjali, care este originea cuvântului sanscrit și termenul de fapt și, prin urmare, contextul din care trebuie înțeles cel mai bine sau cel mai potrivit În Yoga, samădhi este starea de "ființă" sau "conștientizare", care este probabil cel mai bine descrisă în nomenclatura occidentală ca fiind cea mai pură și nealterată stare de contemplare a divinului, unde se face distincția dintre individ, sau jiva, și obiectul contemplației , adică Tsvara sau Dumnezeu, se dizolvă complet de fapt Unde cei doi devin una, iar subiectul și obiectul se contopesc într-o singură "experiență" pg Teologia Reconsiderată Terminologia mai tehnică folosită în literatura teo-filozofică "orientală" sau indiană descrie starea de spirit a Ramakrishnei în timpul a ceea ce este adesea descris drept stări aproape constante de "intoxicație divină", care sunt caracterizate printr-o încetare aproape completă a bolii fizice funcția sau abilitățile motorii, precum și o lipsă completă de percepție sau conștientizare a "mediului său fizic", este de fapt nirvikalpa samădhi Nirvikalpa este un cuvânt sanscrit (adjectiv în acest caz) care înseamnă ceva de genul "nu admite o alternativă" și care, prin urmare, atunci când este aplicat termenului teo-filosofic indian foarte specific samădhi, așa cum este definit în școala filozofică indiană ortodoxă a Yoga așa cum este descrisă de înțeleptul Patanjali din secolul al III-lea/IV (care este apoi reformat și reinterpretat pentru Occident de Vivekananda la sfârșitul secolului al XIX-lea ca Raja Yoga sau Yoga Regală), implică o variantă și mai mare sau mai concentrată a samădhi propriu-zis decât ceea ce este descris în al optulea membru al sistemului de yoga cu opt membre al lui Patanjali În Yoga, așa cum este descris de Patanjali în mod specific, samădhi este finalul, adică al optulea, dintre cele opt membre ale întregului său sistem teo-filozofic În timp ce al optulea membru este perceput de obicei dintr-o perspectivă occidentală ca obiectiv final sau final al întregului sistem în sine, autorul argumentează în altă parte a acestei lucrări că această interpretare a samădhi în contextul filozofiei indiene în ansamblu reprezintă o neînțelegere de bază sau concepția greșită a locului său în cadrul întregului sistem cu opt membre - adică un alt exemplu de utilizare greșită a unui cadru intelectual occidental, în acest caz unul care se bazează pe motivație, obiective și este fundamental liniar și progresiv, pe un teo-filosofic străin sistem care în esență este ciclic, emergent și codependent În timp ce Dr Kripal nu afirmă niciodată acest lucru în mod specific, că se îndoiește că aceste stări sunt realizabile fără un fel de traumă care stă în spatele lor, această concluzie rezultă totuși ca un produs secundar al argumentelor sale și al cadrelor teoretice care stau la baza pe care le folosește Dar problema aici este, și Interpreting Ramakrishna, Kăli's Child Revisited acoperă acest lucru pe oarecare larg, Freud nu recunoaște altceva decât mintea conștientă sau inconștientă și, prin urmare, în acest cadru intelectual nu există loc pentru vreo așa-zisă experiență supraconștientă Copilul lui Kăli nu recunoaște și nu abordează în niciun fel acest punct, ceea ce este, din păcate, un defect major al lucrării, și nu oferă nici un cadru intelectual pentru a descrie nimic care seamănă cu stările de spirit pe care Orientul le consideră extraordinar de relevante și reale Și totuși, aceasta este întreaga lume în care Ramakrishna a trăit de la un copil din punctul de vedere clasic "estic" se bazează pe afirmația fundamentală nu doar a existenței unor astfel de experiențe, a realității lor elementare, ci și a faptului că realitatea pe care o reprezintă este în fapt mai adevărat, sau mai real, că lumea numelui și formei, care în cea mai mare parte este reprezentativă pentru întreaga viziune asupra lumii a Occidentului Kripal abordează în mod clar valabilitatea acestor stări de spirit cu ceea ce poate fi cel mai bine descris ca un grad sănătos de scepticism, de unde subjugarea acestor stări prototipice orientale, "mistice" într-un cadru psihologic clasic occidental, singurul cadru intelectual "acceptat" în fapt care există în tradiția academică și savantă occidentală pentru a descrie aceste așa-numite "stări superioare" ale minții care sunt caracteristici fundamentale ale teofilozofiei orientale în general Așadar, punctul de vedere "estic" și acest lucru nu este clar clar în Interpretarea Ramakrishna, copilul lui Kăli Revisited, este că, de fapt, aceste stări superioare de conștiință și/sau realitate există de fapt și, în plus, existența lor nu este predicată sau dependentă de orice fel de experiență psihologică traumatică, indusă sexual sau de altă natură De fapt, dintr-o perspectivă teo-filozofică orientală, așa cum este exprimată în diferite școli ale budismului, precum și în sistemele filozofice ortodoxe indiene, cum ar fi Vedanta, Yoga și Tantra (toate acestea au fost practicate și urmate de Ramakrishna în timpul sădhanei sale), aceste experiențe, această realitate "superioară", este de fapt considerată a fi mai reală, mai semnificativă ontologic și mai "anterior" parcă, decât existența mentală și materialistă de zi cu zi a omenirii, care nu numai că delimitează fundamental cadrul psihologic intelectual în care Kripal pg Teologia Reconsiderată încearcă să explice "comportamentul" și "starea de spirit" a lui Ramakrishna, dar și în cadrul cărora întregul sistem intelectual de cunoaștere însuși este legat - de aici din nou problema pătratului într-o gaură rotundă Așa că suntem conduși în mod destul de firesc înapoi la ipoteza de bază și limitele intelectuale ale Științei, adică ceea ce Pirsig se referă drept cetatea științei și se reflectă în ceea ce el numește cel mai puternic metafizica subiect-obiect, care poate ne-ar putea oferi cel puțin o mai bună cadru intelectual și/sau metafizic din care putem face o punte între perspectivele occidentale și cele orientale cu privire la interpretarea lui Paramhamsa Ramakrishna și ce să facem din starea sa constantă de intensă intoxicare divină Așa cum face autorul, Pirsig atacă însăși bazele metafizicii subiect-obiect ca pe un cadru intelectual, filozofic și metafizic complet inadecvat pentru a descrie realitatea în toate părțile sale componente, deoarece a) nu oferă niciun fel de validitate a ceea ce el numește " experiență intuitivă directă" din care provin însele ipotezele, pilonul însuși al cercetării științifice empirice moderne, de fapt, și b) nu încorporează sau integrează și nici măcar nu recunoaște realitatea ideilor în sine, într-un sens foarte platonic, adică concepte precum frumusețea, calitatea sau virtutea, de exemplu, toate acestea fiind folosite și valorificate de așa-numita cetate a științei pentru a determina nu numai care ipoteze ghicite ar trebui urmate de om de știință, ci și, la rândul lor, de comunitatea științifică în general pentru a determina care teorii posibile sunt cele "mai bune" Această dilemă sau paradox este de fapt cristalizat și articulat poate cel mai bine în conceptul de brici al lui Ockham, inventat de savantul și teologul franciscan englez din secolul al XIV-lea, care a oferit cel puțin într-o oarecare măsură impulsul rațional și teoretic pentru progresul științific de la Epoca Iluminismului În acest context, așa cum este subliniat în lucrarea fundamentală a lui Pirsig pe acest subiect, care este oarecum înșelătoare, intitulată Zen și arta întreținerii motocicletelor, Pirsig propune că metafizica subiect-obiect ca paradigmă metafizică a realității este de fapt rădăcina problemei Viziunea asupra lumii materialistă și mecanicistă a Occidentului, care, ca paradigmă de gândire, nu numai că înstrăinează indivizii de "lucruri" sau "obiecte" în sine, ci și, la rândul său, înstrăinează indivizii unul de celălalt și, la rândul său, societăți și culturi întregi unele de altele, ca entități "extraterestre" care există "în afara" lor Ca atare, el formulează un sistem alternativ și mai cuprinzător de metafizică care încorporează direct realitatea ideilor (din nou în sensul platonician al termenului, cum ar fi frumusețea sau virtutea experiență "intuitivă", precum și), constructe intelectuale care stau la baza noțiunii a briciului lui Ockham care ne-a furnizat mai mult sau mai puțin în Occident modelul rațional, deși euristic, pentru determinarea "valorii" inerentă a teoriilor științifice în general De fapt, teoriile științifice continuă să fie măsurate și/sau evaluate prin această noțiune, deși oarecum euristică și, probabil, platonică, așa cum este exprimată ca briciul lui Ockham, în care teoriile sunt evaluate și adoptate de comunitatea științifică în general nu doar prin puterea lor de modelare predictivă cu respect la "fenomenele naturale", adică "realitatea fizică", dar și prin "simplitatea" și/sau "eleganța" lor inerentă, atribute care sunt în sine eterice și rezistă măsurării în orice mod științific clasic și reflectă efectiv, fie că sunt explicite sau nu, credința fundamentală în realitatea și puterea ideilor (platonice) ca principii fundamentale pentru așa-numita cetate a științei Denumit și briciul lui Ockham sau în latină ca lex parsimoniae sau "legea parcimoniei" Vezi colaboratorii Wikipedia, "Razorul lui Ockham", Wikipedia, enciclopedia liberă, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] pg Teologia Reconsiderată Pirsig continuă apoi să prezinte ceea ce el numește Metafizica calității, care nu numai că încorporează experiența intuitivă din care provin ipotezele înseși, ci și, la rândul său, ca un produs secundar al acesteia, experiența "mistică" a profeților și înțelepților de-a lungul veacurilor ca ei bine, care, de fapt, au același caracter și provin din aceeași "experiență" ca cea care conduce însăși cercetarea științifică empirică În contextul Metafizicii calității a lui Pirsig și pentru a împrumuta o parte din limbajul foarte puternic pe care îl folosește pentru a rezuma susține și descrie limitările de bază ale realismului obiectiv materialist clasic occidental - la care se referă din nou dintr-o perspectivă filozofică și metafizică ca metafizică subiect-obiect - Ramakrishna reprezintă Ornitorincul , adică clasa de ființă sau organism care nu se încadrează în pre- cadrul intelectual și științific existent care a fost conceput pentru a descrie psihologia omului modern, adică psihologul freudian y Căci prin prisma psihologiei freudiene, de fapt, întreaga evaluare și analiză a "comportamentului" lui Ramakrishna ca "tantric" se află în Copilul lui Kălî Din capitolul introductiv despre "Inconștientul hindus", în ciuda faptului că psihologia freudiană nu este prezentată ca o "teorie" a minții ca atare, deși cea mai larg acceptată teorie a minții în Occident dintr-o perspectivă academică și savantă modernă, ci o teorie, totuși, și una care, deși se dovedește utilă în multe contexte (de exemplu în psihanaliza care a devenit atât de răspândită în Occident în epoca modernă), reprezintă totuși o teorie și una care se află în contrast puternic cu psihologia jungiană, de fapt, un fapt și o teorie alternativă a minții care nu este abordată deloc în Copilul lui Kălî, în ciuda capacităților sale inerente, având în vedere perspectiva sa cu totul idealistă și, probabil, caracteristic "estică", de a înțelege mai bine experiențele pe care Ramakrishna și cei care au intrat în contact direct cu el descrie, precum și contextul general și clasic indian și hindus (și ca atare "estic") contextul socio-cultural și teo-filozofic în care Ramakrishna există ca ființă "cognitivă" și "psihologică" Din unul dintre capitolele introductive ale lui Kripal din Copilul lui Kălî, intitulat "Inconștientul hindus", unul care, fără îndoială, a fost revizuit și/sau editat în mod semnificativ la a doua ediție a lucrării, ca răspuns la criticile ample cu care a fost publicată inițială lucrarea primit, în timp ce considerăm că Kripal este reticent în a aplica psihologia freudiană ca aplicabilă teofilozofiei hinduse și societății în ansamblu, găsim o expunere clară a ipotezelor lui Kripal cu privire la adevărul și validitatea obiectivă a psihologiei freudiene, așa cum se aplică comportamentului uman în general și, bineînțeles, la rândul său în mod specific lui Ramakrishna: Pot să spun doar că mă plasez undeva la mijloc, ne ținând nici de un freudianism rigid, nici de un relativism radical Mai simplu, cred că mintea umană posedă anumite caracteristici - o bază biologică comună, o funcție de simbolizare, strategii de apărare și de cenzură precum represiunea, deplasarea și proiecția, o tendință de a imagina în limbajul corpului și a formelor sale și așa mai departe - care conferă funcționării sale un anumit caracter universal Această unitate psihică sau biologică de bază este totuși profund diferențiată de forme culturale precum practicile de creștere a copiilor, organizarea socială și doctrinele religioase, toate Cititorul ar trebui să facă referire la capitolul din această lucrare, care acoperă pe larg critica lui Pirsig la ceea ce el se referă din nou drept metafizica subiect-obiect, care stă la baza minții occidentale, ca să spunem așa, precum și o tratare mai cuprinzătoare a Metafizicii calității, care el subliniază inițial în Zen and the Art of Motorcycle Maintenance, publicat inițial în , care este apoi dezvoltat mai detaliat de Pirsig în continuarea sa, mai puțin mediatizată, a lucrării publicate aproximativ de ani mai târziu, intitulată Lila: An Inquiry Into Morals, care a fost publicată pentru prima dată în Ornitorinciul depune ouă și are păr, ceea ce înseamnă că întruchipează caracteristicile atât ale unui mamifer, cât și ale unei reptile în același timp, ceea ce, desigur, zboară în fața speciilor biologice moderne și a teoriei evoluției Vă rugăm să vedeți capitolul relevant din această lucrare despre teoriile moderne ale minții, așa cum sunt prezentate cel mai bine de Freud și Jung în această lucrare, pentru o revizuire mai amplă și cuprinzătoare a teoriilor lor respective ale minții, dintre care două stabilesc în mod fundamental granițele, spectrul ca și cum ar fi, al Psihologiei moderne de fapt - cu Freud propunând o teorie categoric materialistă, mecanicistă și bio-chimică bazată pe principiul conducător al "dorinței", iar Jung oferind o concepție alternativă și mai idealistă pg Teologia Reconsiderată dintre care diferă radical de la cultură la cultură Prin urmare, psihologia umană este relativ consecventă între culturi Dacă nu ar fi, discipline precum antropologia și istoria religiilor ar fi imposibile Dar și psihologia umană este variabilă și radical Dacă nu ar fi, antropologia și istoria religiilor ar putea fi posibile, dar ar fi și inutile, ca să nu mai vorbim de neinteresante În această via mass-media, aș afirma că psihanaliza, în ciuda nașterii sale în cultura occidentală, poate fi folosită pentru a interpreta culturi non-occidentale, dar aș adăuga imediat, în urma lucrării de pionierat a lui Stanley Kurtz, că ea trebuie mai întâi "reformată" să se potrivească fiecărui context cultural în care se aplică Deci, deși la un anumit nivel trebuie acordat credit cel puțin pentru declarația de poziție cu privire la ipotezele psihologice pe care se bazează argumentele și analiza cu privire la Ramakrishna în Copilul lui Kăli, și în ciuda admiterii lui la un fel de casting relativ, așa cum ar fi, la psihologia freudiană pentru a se potrivi cadrului intelectual socio-cultural și teologic de bază în care Ramakrishna a trăit și a studiat, ceea ce a format amprenta psihologică de bază a "minții" sale, așa cum ar fi, el admite orice alt cadru teoretic psihologic, altul decât freudian, ca posibil valid teoria minții, în ciuda dorinței sale de a "relaxa" ceea ce el numește "freudianism rigid" Cu toate acestea, dacă prezumția minții și a psihicului ca proces bio-chimic și mecanicist care conduce la comportamentul uman în ansamblu, comportamentul care este descris în termenii unui cadru psihanalitic bazat pe cauzalitate, care se caracterizează prin "strategii de apărare și cenzură, cum ar fi represiunea , deplasare și proiecție" nu este freudianism rigid, atunci ce este freudianism rigid? Pe scurt, psihologia freudiană se bazează în primul rând pe aceleași presupuneri mecaniciste și deterministe ca și știința occidentală, de unde adoptarea ei în comunitatea academică și științifică din Occident ca cadru psihologic standard Funcționează sub ipoteza că mintea omului este în mod inerent un sistem condus de dorință și, ca organism biologic, a evoluat în "starea" actuală ca proces de evoluție și selecție naturală, așa cum a fost prezentat de Darwin și, ca atare, este cel mai bun înțeles printr-un punct de vedere pe deplin determinist și mecanicist, luând în considerare factorii evolutivi și genetici, precum și o înțelegere a cadrului de bază de procesare a sistemelor bio-chimice și neurologice care stau la baza "omul" ca organism viu și gânditor animat Psihologia freudiană se bazează, de fapt, pe aceleași principii de bază ca empirismul și realismul obiectiv și, ca atare, ar trebui să fie considerată o contrapartidă a cercetării științifice "occidentale" clasice în ceea ce privește facultatea mentală a omului și ca un instrument pentru descrierea natura şi originile şi sursa comportamentului uman, în toate formele sale Copilul lui Kăli: misticul și eroticul în viața și învățăturile lui Ramakrishna de Jeffrey Kripal Ediția a doua, publicată de University of Chicago Press, pg - Psihologia freudiană reflectă, de fapt, cadrul psihologic teoretic subiacent, fundamentele intelectuale parcă, pentru Știința Cognitivă modernă, o disciplină care se bazează, de asemenea, pe același cadru teoretic de bază și concepție a minții ca și psihologia freudiană Și anume că oamenii pot fi concepuți ca structuri cognitive care sunt în esență organisme biologice mecaniciste al căror comportament și aparat decizional sunt cel mai bine înțelese ca interacțiune și funcționare interioară a unui set complex de procese bio-chimice și neurologice și, prin urmare, se odihnesc, la fel ca întregul Structura intelectuală științifică occidentală, de fapt, pe aceleași principii conduse de cauzalitate și pe deplin deterministe ca și mașinile Ca atare, Inteligența Artificială ca disciplină și mod de studiu, una care, desigur, se bazează în mod fundamental pe mașini (bazată pe diferite combinații de stări fie "pornit", fie "oprit", adică sau ) este considerată a fi un aspect integral al științei cognitive ca disciplină intelectuală modernă În știința cognitivă, omul este conceput ca o "ființă" pe deplin organică și totuși în același timp mecanicistă bazată pe un proces, una care valorifică facilitățile raționale ale minții, este mai mult sau mai puțin condusă de "stare" și încorporează și sintetizează atât interioare inputuri bio-chimice și neurologice și genetice, împreună cu stimulii externi care sunt "primiți" de corpul fizic și constructul minții care vin în facultatea cognitivă, adică în organismul uman, pentru ca respectiva ființă să poată determina cel mai bun mod de " acționează", sau din perspectivă psihologică, "se comportă", astfel încât să optimizeze un rezultat potențial dorit Ca atare, nu spre deosebire de mașina de stat a lui Turing, psihicul uman dintr-o perspectivă a științei cognitive, care din nou se bazează pe o structură teoretică bazată pe răspunsul stimul al dorinței freudiene, reflectă concepția omenirii ca un organism determinist și mecanicist pe deplin coerent, bazat pe cauzalitate care există într-un univers fizic mecanicist și obiectiv bazat pe deplin cauzal Pentru o imagine de ansamblu mai cuprinzătoare a științei cognitive așa cum este definită în știința modernă pg Teologia Reconsiderată În acest context, deci, și în ciuda faptului că nu este menționat în mod explicit ca atare în Copilul lui Kăli, valabilitatea și aplicarea universală a psihologiei freudiene ca cadru pentru explicarea comportamentului uman de toate felurile stă chiar în inimă, din nou deloc surprinzător, întregul său argument, ca să nu mai vorbim în centrul practicii psihiatrice moderne, care este de fapt o invenție cu totul occidentală Cu toate acestea, este foarte relevant și important de subliniat că Kripal preia această ipoteză, în ciuda faptului că încearcă să o "slăbească" oarecum, ca un fapt a priori dovedit științific și verificat empiric în ceea ce privește analiza comportamentală umană, nici măcar nu pune sub semnul întrebării au fost sau nu dacă psihologia freudiană ca teorie intelectuală a) are vreo limită per se în afara nuanțelor sociale și culturale pe care le subliniază (dar apoi, probabil, ignoră cu totul când ajunge la concluziile sale mărețe cu privire la sursa și natura "comportamentului" lui Ramakrishna "deoarece este introdus într-un cadru intelectual foarte clasic freudian de orice întindere a imaginației), sau b) dacă există sau nu cadre psihologice alternative care sunt mai potrivite pentru a explica nu doar Ramakrishna ca un om profund religios, indiferent de cultural fundal, dar dacă există sau nu cadre psihologice alternative pentru a explica mentalitatea "estică" în general Această presupunere, de fapt, sau această lipsă de perspectivă, poate mai bine spus, nu este doar un defect al Copilului lui Kăli, totuși, este un defect al întregului cadru intelectual occidental, așa cum a subliniat Robert Pirsig printre alții în ultimul secol și ceva este desigur una dintre tezele majore care stau la baza acestei lucrări Întreaga structură academică occidentală, chiar miezul științei așa cum o înțelegem în epoca post-iluminismului, de fapt, ne-a condus într-un loc în care nu putem, dacă vrem să fim luați în serios din interiorul comunității academice și științifice însăși, să provocăm unele dintre ipotezele de bază pe baza cărora este construită această așa-numită cetate a științei Dar există și un curent subteran mai periculos și mai profund al rasismului și/sau "culturismului" la lucru aici, în contextul dezbaterii despre cum să "interpretați" viața și învățăturile lui Ramakrishna în ansamblu, iar acest lucru trebuie numit afară ca atare Trăim într-o lume, la bine și la rău, care continuă să aibă prejudecăți față de civilizația occidentală și modurile de gândire occidentale, în special în ceea ce privește modurile de gândire mai vechi, considerate de obicei a fi "mai puțin civilizate" Bengalul din secolul al XIX-lea este, de fapt, o reflectare a acelorași forțe aflate la lucru, forțe care, la un anumit nivel, au fost elementare în producerea nu doar a Ramakrishna ca figură religioasă, ci și mai mult în producerea și impulsul lucrării discipolului de prim rang al lui Ramakrishna, adică lui Swami Vivekananda căruia i se acordă credit nu doar pentru că a adus Yoga în Occident, ci și pentru revitalizarea hinduismului și naționalismului indian în general În Bengalul secolului al XIX-lea, cultura britanică se suprapunea culturii hinduse și indiene într-o manieră foarte directă și oarecum opresivă, ceea ce este menționat în literatura academică și științifică de astăzi drept unul dintre efectele sau manifestarea "colonizării", care în multe privințe, a fost un semn distinctiv al civilizației occidentale în epoca modernă (de la care Statele Unite, desigur, s-au revoltat în cele din urmă), așa cum este exemplificat prin distrugerea completă a culturii native americane de către americani (și franceză și spaniolă, desigur) De fapt, în istoricul din ultimele câteva sute de ani, chiar și după așa-numita Epocă a Iluminismului, putem găsi multe exemple ale acestei suprapuneri culturale a civilizației occidentale peste o varietate de culturi și civilizații native, nu doar în India în secolul al XIX-lea secolul dar în tot Orientul Mijlociu și bineînțeles în Africa ca și cercurile academice, vezi colaboratorii Wikipedia, "Știința cognitivă", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] pg Teologia Reconsiderată bine care a fost supusă și "colonizării" europene timp de secole Efectul acestei colonizări de către Occident pe tot globul în ultimele câteva secole a fost în cel mai bun caz o diluare a multor culturi și societăți gazdă indigene și, în cel mai rău caz, a dus la suprimarea directă, sau chiar în unele cazuri la anihilarea totală a multor popoarelor, culturilor și societăților indigene Ca o justificare a acestei "colonizări", desigur, culturile și societățile gazdă care erau subjugate au fost privite cu dispreț ca fiind înapoiate, străvechi și învechite, fundamental viciate și arhaice Din păcate, Copilul lui Kălî se încadrează perfect în această categorie de muncă Luând psihologia freudiană ca un punct de vedere mai precis și mai grăitor al vieții și învățăturilor lui Ramakrishna, decât să spunem Yoga sau Vedanta, de exemplu, Kripal aplică această paradigmă occidentală a superiorității intelectuale față de, în special în cazul său, tradiția teo-filozofică indiană din care a apărut Ramakrishna însuși - o tradiție teo-filozofică care se bazează în cadrul unuia dintre cele mai longevive și mai influente sisteme religioase ale lumii, adică hinduismul, din care se înrădăcinează în cele din urmă Vedanta, Yoga și Tantra Yoga, toate acestea fiind practicate activ și sintetizat psiho-intelectual de însuşi Ramakrishna Acest ultim punct nu se manifestă doar în lentila psihanalitică freudiană, care este figurată în mod proeminent în interpretarea Ramakrishnei din Copilul lui Kălî și prin care, desigur, argumentul rațional este pus în valoare pentru accentuarea sădhanei tantrice a lui Ramakrishna asupra lui "vedic" non-dual practicile spirituale, sau chiar practica sa Bhakti Yoga, sau practicile devoționale, care subliniază practic întreaga sa viață spirituală Acestea fiind spuse, totuși, există de fapt un cadru psihologic alternativ din care avem o șansă și o oportunitate mult mai bună de a înțelege Ramakrishna din, adică psihologia jungiană Căci Jung a oferit, la începutul secolului al XX-lea, de fapt, ca o reacție directă și ca alternativă la modelul psihic mecanicist și bazat pe procese al lui Freud, determinat de dorință, un set cuprinzător de principii, principii și teorii psihologice care admit în mod fundamental existența nu doar a noțiunii de existență a unei "conștiințe" atotpervazătoare (asemănătoare noțiunii filosofice Samkhya de Purușa), adică a inconștientului colectiv al lui Jung, ci și a descrierii metodelor, proceselor și constructelor mentale care facilitează și descrie această așa-numită "ascensiune spirituală" care, probabil, descrie cel mai bine însăși natura și, potrivit lui, cel puțin la fel de bine și adepții săi, scopul fundamental și fundamental al întregii vieți și învățături ale Ramakrishnei Ne referim aici la conceptele jungiene ale inconștientului colectiv, la existența arhetipurilor în cadrul inconștientului colectiv care se manifestă în psihicul individual, precum și la procesul a ceea ce Jung a numit individuație, care valorifică aceste arhetipuri, împreună cu o metodologie unică jungiană la care se referă ca imaginație activă (o formă de vizualizare care are, de fapt, echivalente directe cu practicile Tantra Yoga, adică mandale), care este menită să fie folosită pentru a facilita procesul de individuare și, la rândul său, să conducă la o stare psihologică mai liniștită și armonioasă de minte ca sa zic asa În timp ce, la prima vedere, principiul individualizării lui Jung pare să corespundă la un anumit nivel cu practicile spirituale orientale de ascensiune în stadiile "superioare" ale conștiinței, principiul este totuși separat de sistemele teo-filozofice clasice orientale De fapt, se știe că Jung recomandă împotriva practicii meditației ca o disciplină potențial periculoasă și, deși inutilă, și recomandă mai degrabă ceea ce el a perceput a fi mai practic și mai puțin periculos din punct de vedere psihanalitic, adică individuarea susținută de imaginația activă De fapt, Jung însuși a practicat el însuși imaginația activă ca disciplină psihologică și mod de conștientizare de sine timp de mulți ani și ca atare a scris ceea ce se numește acum infama Carte Roșie, o carte care nu a fost publicată și pusă la dispoziție publicului până în care descrie în pg Teologia Reconsiderată Acest cadru teoretic, adică psihologia jungiană, este cu totul absent din Copilul lui Kăli S-ar putea argumenta că, probabil, această absență reflectă mai degrabă un defect al comunității academice și științifice occidentale și al tradiției în general, mai degrabă decât un defect flagrant al lucrării în sine, indiferent că reprezintă totuși un enorm punct orb rațional și intelectual al lucrării dintr-un perspectivă academică și academică și, de fapt, reprezintă o oportunitate semnificativă ratată de a plasa mai exact viața și predarea lui Ramakrishna într-un cadru logic, coerent și cuprinzător, teoretic psihologic occidental Dar, în loc să renunțe la acest cadru și să caute o teorie mai cuprinzătoare a minții, sau a Sufletului, și a realității în sine în care categorii de ființe precum Ramakrishna să poată fi privite în propriile lor termeni, ca să spunem așa, ființe care au prezentat multe dintre aceleași caracteristici ca și Ramakrishna și au prezentat nu numai relatări similare ale așa-numitelor "experiențe" lor, ci și care au prezentat perspective similare asupra naturii realității însăși pe care au pretins că le-au experimentat sau realizat în mod direct în unele supra-fizice și/sau super-fizice -mod conștient (cum a fost bine documentat de-a lungul istoriei cu Iisus, Buddha, Muhammad, Moise, Zarathustra, Krishna, fiind poate cele mai predominante exemple) și în loc să reformeze sau să reformuleze cadrul psiho-intelectual subiacent și ipotezele teoretice pentru a susține spusele cu excepții, Copilul lui Kăli, totuși, destul de încăpățânat față de modelele de comportament mecaniciste și orientate spre proces, pe care le are știința modernă hosen să accepte și să adopte Într-o mare măsură, odată ce selecția psihologiei freudiene este determinată ca cadrul intelectual definitiv din care Ramakrishna trebuie interpretat, un anumit nivel de comportament sexual reprimat sau deviant este, fără îndoială, o concluzie predeterminată, deoarece aceste dorințe latente și manifestarea lor ca "comportamente" " este practic fundamentul psihologiei freudiene mai mult sau mai puțin Oricine a petrecut vreun timp într-un cabinet de psihoterapeuți din Occident poate, fără îndoială, să ateste o experiență psihanalitică similară, împreună cu un set similar de concluzii trase Este o profeție care se împlinește într-un anumit sens, deși dacă această abordare analitică și modelele teoretice specifice care sunt utilizate în Copilul lui Kăli pentru a interpreta viața și învățătura lui Ramakrishna au sau nu vreo validitate, mai ales în lumina faptului că psihologia jungiană nu este tratată cu sau adresată în orice mod, formă sau formă, poate fi lăsată la latitudinea cititorului să decidă detaliază foarte mult experiența sa directă folosind tehnica imaginației active Cartea Roșie este de fapt scrisă în cel puțin două perspective diferite, adică din două puncte de vedere diferite din perspectiva a două personaje total distincte create sau manifestate din punct de vedere psihologic și utilizează, de asemenea, o mare varietate de lucrări de artă create de Jung însuși care sunt integrate în funcționează și reflectă importanța și relevanța imaginilor arhetipice în cadrul procesului de individuare sau călătorie prin sine și integrarea lui, prin intermediul imaginilor și simbolurilor arhetipice în inconștientul colectiv Pentru o privire mai detaliată și cuprinzătoare asupra psihologiei jungiane, vă rugăm să vedeți capitolul relevant din această lucrare despre Teorii moderne ale minții, care acoperă în detaliu psihologia freudiană și jungiană Cu alte cuvinte, se poate presupune doar că dr Kripal a auzit și este familiarizat cu Carl Jung și teoriile sale psihologice și, totuși, el fie a ales în mod conștient să nu folosească în niciun fel acest cadru pentru a-și "interpreta" viața și învățături, în ciuda faptului că sunt mult mai potrivite și mai bine aliniate pentru a interpreta mentalitatea "estică" și sistemul de credințe în general, sau alternativ - și alternativa critică desigur - este că Kripal a ales în mod conștient să nu folosească teoriile psihologice jungiene să modeleze comportamentul Ramakrishnei pentru că știa că, făcând acest lucru, ei nu ar fi permis cu adevărat niciuna dintre concluziile mai șocante sau tulburătoare la care ajunge el în Copilul lui Kăli Psihanalizarea lui Dr Kripal însuși, așa cum se reflectă în scrisul său și selecția (sau lipsa acestora) de abordări teoretice relevante pentru interpretarea Ramakrishna este cu totul un alt subiect În mod interesant, în timp ce autorul scria această secțiune a lucrării, mi-a atras atenția un articol publicat în versiunea online a Scientific American cu privire la problemele de distincție între fervoarea religioasă și boala mintală, ceea ce, desigur, este direct aplicabil în acest sens autorul face aici: și anume că orice analiză psihologică freudiană a oricărei figuri religioase semnificative din istorie, dintre care toți au experimentat stări de "comuniune divină" sau "extaz divin" într-o formă sau alta, ar fi invariabil diagnosticată ca o formă de boala psihică dintr-o perspectivă psihanalitică modernă, caracteristic freudiană Articolul este intitulat "How Do You Distinguish Between Religious Fervor and Mental Illness", publicat de Scientific American în decembrie și scris de Nathaniel P Morris, care este disponibil online aici: https://blogs scientificamerican com/mind -guest-blog/cum-distingeți-între-fervoare-religioasă-și-boli-mentale/ pg Teologia Reconsiderată Dacă nu crezi în inconștientul colectiv al lui Jung și nu crezi că așa cum Ramakrishna i-a învățat pe discipolii săi, "Dumnezeu poate fi văzut chiar cu acești ochi", sau Isus, de altfel, că "împărăția lui Dumnezeu este în tine" , asta este prerogativa ta Dar dacă vrei să studiezi viața unui om a cărui întreagă existență se afla în această graniță dincolo de mintea conștientă sau inconștientă, atunci ai nevoie de o paradigmă care să explice comportamentul lui Ramakrishna în care ar putea crede astfel de lucruri, să învețe astfel de lucruri și să facă extraordinare, eforturi revoltătoare de a atinge astfel de stări de realizare - intrați în viziunea clasică "occidentală" asupra lumii, care se reflectă atât de proeminent atât în psihologia freudiană, care stă la baza argumentelor copilului lui Kăli, mai mult sau mai puțin, un model care în mod clar este complet inadecvat pentru a încerca să interpreteze sau să înțeleagă Ramakrishna dintr-un punct de observație teo-filosofic, care este chiar punctul de vedere în care "există" în sau din care Cu alte cuvinte, dacă credeți că există aceste stări superioare de conștiință, adică ceea ce numim supraconștiință, și că putem accesa ele direct prin intermediul formei umane, adică jiva, care probabil nu reprezintă doar așa-numita "Este" " din punct de vedere teo-filozofic și metafizic și care se reflectă, de asemenea, destul de clar în învățătura nu numai a lui Ramakrishna, ci și a discipolilor săi monahali precum Vivekananda și Saradananda, apoi modelul psihicului lui Freud devine complet inadecvat ca instrument explicativ Nici măcar nu are un cuvânt care să explice întreaga paradigmă în care aceste experiențe au loc sau au loc, dacă se poate spune că se întâmplă sau apar Cel puțin Jung oferă un cadru psiho-metafizic și un limbaj în care aceste tipuri de "stări", sau tipuri de conștiință, pot fi descrise - adică noțiunea de inconștient colectiv și realitatea arhetipurilor care pot fi folosite împreună cu procesul activ imaginația în contextul unui proces la care se referă ca individuație care efectuează o iluminare a psihicului individual, astfel încât acest inconștient colectiv să poată fi manifestat armonios în viața unei persoane individuale, adică în psihicul unui individ așa cum este conceput de către Jung Psihologia jungiană oferă cel puțin un fel de cadru teoretic în care practicile mistice orientale, din punct de vedere psihologic, pot fi privite Chiar dacă Jung nu a atestat niciodată, cel puțin public, "eficacitatea" și/sau "validitatea" meditației ca instrument terapeutic De fapt, dimpotrivă, el a recomandat împotriva ei și a crezut că a dus la un fel de nebunie (cel puțin potrivit unor surse, deși s-ar putea argumenta că, pe baza conținutului Cărții Roșii care a fost lansată doar recent, această poziție "publică" asupra medierii orientale și misticismului în general ar fi putut fi mai degrabă o reflectare a preocupării sale cu privire la criticile din partea comunitatea științifică dacă nu ar fi făcut o astfel de recomandare mai degrabă decât propriile sale convingeri personale în sine Știm, de exemplu, că era foarte interesat nu numai de alchimie, ci și de I Ching, ambele domenii de cercetare care sunt strâns legate de misticism, sau poate mai potrivit pus în terminologia psihologică, fenomene oculte pg Teologia Reconsiderată În lumea de astăzi, nu trebuie să mergi prea departe sau să ai o viziune prea îndepărtată asupra lumii, pentru a fi expus la Yoga Yoga este privită în Occident astăzi în primul rând ca un mijloc pentru o sănătate mai bună și (în primul rând) ca un mijloc pentru un corp mai bun și mai elegant Căutarea păcii și liniștii minții calmate este oarecum o idee ulterioară în Yoga modernă, deși natura minții și practicile de calmare a acesteia sunt incluse în chiar inima Yoga așa cum a fost concepută inițial Deși meditația și ramurile ei au un loc în practica modernă a Yoga, chiar dacă este subliniată în raport cu rădăcinile tradiției, practicile inerente Yoga din vechime nu s-au pierdut complet Cuvântul Yoga derivă din verbul rădăcină sanscrită vedica yuj, care înseamnă "a adăuga", "ună", "unește" sau "atașează", sau literalmente "jug" în sensul cel mai literal Potrivit lui Vyasa, autorul primului comentariu existent despre Yoga Sătras, Yoga este sinonim cu samădhi, scopul final al sistemului teo-filozofic al lui Patanjali, și, ca atare, etimologia sa este urmărită în mod corespunzător până la yujsamădhau, care înseamnă "a se concentra" Termenul a ajuns să implice și să însemne "unire" în contextul unirii cu divinul sau, alternativ, ca semnificând o cale către unirea cu divinul, ca în Karma Yoga, Bhakti Yoga sau Raja Yoga, fiecare dintre acestea nu este sinonim cu Yoga așa cum este subliniat de Patanjali în sine, dar totuși sunt legate în natură cu sistemul de filozofie numit Yoga în scopul și conținutul său subiacent În timp ce yoga este de obicei asociată cu practici "fizice" specifice, cum ar fi posturi, adică ăsana și/sau exerciții de respirație, adică prănăyăma, Identificarea "Yoga" cu aceste practici este oarecum înșelătoare și este cu siguranță inadecvată din punct de vedere teo-filozofic Yoga ca sistem "ortodox" al filozofiei indiane provine dintr-un tratat atribuit înțeleptului Patanjali din secolele III/IV d Hr numit Yoga Sătras din Patanjali, sau uneori denumit pur și simplu Yoga Sătras Este un set de de versuri, sau sătras (literalmente "fire"), care conturează un set specific de linii directoare și practici pentru atingerea samădhi, cea mai înaltă stare de concentrare și mokșa, sau "libertate", care, potrivit lui Patanjali, este scopul final al vieții Yoga dintr-o perspectivă teo-filozofică este foarte strâns legată de filosofia Sămkhya, una dintre celelalte șase școli filozofice ortodoxe indiene Și în timp ce cele două sisteme teo-filosofice sunt distincte dintr-un anumit punct de vedere academic, ambele se odihnesc și privesc în Vede ca pe ghidul suprem pentru cunoaștere și adevăr (la fel ca și Vedanta) Yoga, așa cum este subliniat de Patanjali în Yoga Sătras, în timp ce conturează un set unic de practici pentru a trăi "corect" sau "corespunzător", foarte asemănător cu Calea nobilă în opt ori a lui Buddha, este de obicei înțeleasă și interpretată prin prisma filozofiei Sămkhya, sprijinindu-se parcă pe aceeași perspectivă metafizică și teo-filozofică fundamentală ca și filosofia Sămkhya în cea mai mare parte, chiar dacă există unele diferențe subtile de perspectivă Filosofia Sămkhya ca școală precede și stă la baza Yoga, iar referiri la Kapila, fondatorul ei, precum și la sistemul filozofiei în ansamblu pot fi găsite în diferite texte de la mijlocul celei de-a doua jumătate a primului mileniu ВСЕ, aproximativ o jumătate de an secol cel puțin înainte de Patanjali Ea, ca și Yoga, aderă la o Samădhi înseamnă literal "a pune sau a uni împreună" - din compusul sam care înseamnă "împreună" + a sau "spre" și dadhati care este verbul "a pune" sau "a plasa" A se vedea https://en wiktionary org/wiki/samădhi Din această perspectivă, yoga poate fi văzută ca fiind asemănătoare cu budismul sau taoismul în sensul că nu conturează o cosmogonie sau o metafizică în sine, ci totuși conturează un set de linii directoare pentru "traiul corect" pg Teologia Reconsiderată cadru epistemologic care admite cunoașterea ca bazată pe trei principii de bază: ) Pratyakșa sau percepția (atât internă, cât și externă), ) Anumăna sau inferența, adică ajungerea la o concluzie bazată pe presupuneri originale și aplicarea logicii raționale, și ) Sabda, sau cuvântul, mărturia experților, de exemplu Vedele Din punct de vedere metafizic și cosmologic, Samkhya vede lumea ca o combinație și amestecare a două principii de bază și fundamentale Prima este conștiința sau spiritul atotpătrunzător care stă la baza întregului univers, atât "ființe" neînsuflețite, cât și animate numite Purușa Purușa este temeiul de bază al existenței, primul principiu primordial, așa cum ar fi, iar rădăcinile conceptului de Purușa pot fi găsite în Vedele înseși O MIE de capete are Purușa, o mie de ochi, o mie de picioare De fiecare parte, care pătrunde pământul, el umple un spațiu lat de zece degete Această Purușa este tot ceea ce încă a fost și tot ce urmează să fie; Domnul Nemuririi care crește și mai mult prin mâncare Atât de puternică este măreția lui; da, mai mare decât aceasta este Purușa Toate creaturile sunt un sfert din El, trei sferturi viața veșnică în ceruri Cu trei sferturi Purușa a urcat: un sfert din el din nou era aici De acolo a pășit cu pași mari în toate părțile, peste ce pisici nu și ce pisici Din el s-a născut Viraj; din nou s-a născut Purușa din Viraj De îndată ce s-a născut, s-a răspândit spre răsărit și spre apus pe pământ Când zeii au pregătit jertfa cu Purușa ca ofrandă, Uleiul lui era primăvara, darul sfânt era toamna; vara era lemnul Au balsam ca victimă pe iarba Purușa născută în cele mai vechi timpuri Odată cu el, Zeitățile și toți Sadhyas și Rși s-au sacrificat Din acel mare sacrificiu general s-a strâns grăsimea care picura El a format creaturile aerului și animale atât sălbatice, cât și îmblânzite Din acel mare sacrificiu general s-au născut imnurile Rcas și Sama: Din aceasta au fost produse vrăji și farmece; Yajus s-a născut din el Din ea s-au născut cai, din ea toate vitele cu două rânduri de dinți: Din ea s-au născut vii, din ea s-au născut caprele și oile Când au împărțit Purușa câte porții au făcut? Cum îi numesc gura, brațele? Cum îi numesc coapsele și picioarele? Brahmanul era gura lui, din ambele brațe era făcută Rajanya Coapsele lui au devenit Vaisya, din picioarele lui a fost produsă Sddra Din mintea lui s-a scos Luna, și din ochiul lui a născut Soarele; Din gura lui s-au născut Indra și Agni, iar Vayu din respirația lui Din buricul lui a ieșit în aer, cerul a fost modelat din capul lui Pământul din picioarele lui și din mașina lui regiunile Astfel au format lumile A avut șapte bețe de gard, de trei ori au fost pregătite șapte straturi de combustibil, Când zeii, oferind jertfe, au legat, ca victimă, Purușa Zeii, sacrificându-i, sacrificau victima, acestea au fost cele mai vechi rânduieli sfinte Cei Puternici au atins înălțimea cerului, acolo unde locuiesc Sadhyas, zeii din vechime Rigveda, Cartea X Imnul XC "Purusa" Din Rig Veda tradus de Ralph TH Griffith, Din http://www sacred- texts com/hin/Rigveda/rv htm pg Teologia Reconsiderată Unul de aici constată că Purușa dintr-o perspectivă vedă este privită ca un fel de zeitate, aici vedem un imn către "el", din cea mai recentă poțiune a Rigvedei, Cartea a X-a Chiar și în concepția originală, cea mai timpurie a Purușa, totuși, el/este privit ca sursa nu doar a întregului univers fizic, ci și a întregii lumi naturale, precum și a ordinii sociale și a întregii omeniri În filosofia Sămkhya, în concepția sa inițială ca interpretare metafizică a Vedelor, Purușa devine conștiință pură, sau spirit, care este "transcendental" ca să spunem așa, deși în același timp nu este activ în sine și nu este constituentul primar al lumii naturale Este conceptul de Prakrti, care înseamnă literal "natura", care este perceput ca fiind elementul fundamental al lumii, așa cum ar fi Prakrti este cauza inițială, sau prima, a universului manifest și se combină cu Purușa în diverse forme și combinații pentru a alcătui universul așa cum îl cunoaștem și îl percepem în toate formele sale În filosofia Sămkhya, Prakrti este privită ca fiind constând din trei atribute de bază numite gunas, care reprezintă aspectele sau caracteristicile de bază care stau la baza tuturor lucrurilor din univers Aceste trei guna sunt Sattva, care înseamnă liniște sau ușurință, Rajas care înseamnă activitate sau entuziasm și Tamas care înseamnă inerția greutății Este important să înțelegem că filosofia Sămkhya privește universul nu doar ca pe un construct fizic, ceea ce poate fi perceput de simțuri, ci și înțeles ca fiind format din minte și spirit și, ca atare, aceasta este o diferență fundamentală între acesta și practic toate formele filozofiei occidentale de mai târziu În acest context, în timp ce Sufletul și mintea sunt privite și dintr-o perspectivă metafizică ca manifestări ale Prakrti, se crede că jiva constă dintr-o sinteză și combinație de Purușa și Prakrti, prima fiind sursa inteligenței și ordinii, principiu masculin primordial în univers, iar acesta din urmă fiind esența primordială a întregii materie, principiul feminin, sau receptiv, cosmic asupra căruia acționează Purușa În acest context, Sattva este privit ca fiind cel mai fin și mai subtil dintre "elementele" naturii care trebuie cultivat activ din punct de vedere psihologic pentru a promova și a facilita eliberarea jiva sau Sufletul din robie Această stare de amăgire, sau concepție greșită, este denumită în filosofia Sămkhya samsăra, care, deși este tradus literal ca "rătăcire" sau "lume", poartă cu ea conotații de fluctuație constantă sau schimbare ciclică Sursa samsărei și Mijloacele prin care mokșa este în cele din urmă atins, este prin înțelegerea corectă și corectă a naturii jiva în ordinea universală a lui Purușa și Prakrti, adică identificarea adevărată și completă a cuiva cu Purușa ca stare adevărată și primordială a ființei sau existenței În acest context, filosofia Sămkhya este de obicei înțeleasă ca fiind ateă, deși poate un termen mai bun este "naturalistă", chiar dacă chiar și acest termen nu este neapărat suficient de cuprinzător pentru a oferi concepția completă despre "Natura" în contextul filosofiei Sămkhya În acest sens, sistemul nu neagă neapărat existența unui zeu sau zeitate antropomorfă (Tsvara), dar poate mai bine spus, deoarece crede că universul este o manifestare a lui Purușa și Prakrti în diverse combinații și forme și ca Filosofia clasică elenă însă, de exemplu, așa cum se reflectă în cadrele teo-filozofice prezentate în special de Platon, Aristotel și stoici, a inclus tărâmul Sufletului sau spiritului, direct în cadrele lor metafizice Paralele dintre noțiunea de samsăra din tradiția filozofică indiană și conceptul antic din Orientul Îndepărtat de Yi, sau "schimbare", care este subiectul de bază al Yijing-ului, sau clasicul schimbărilor, pot fi trasate în mod clar Tehnic vorbind, samsăra este o funcție sau o manifestare a Maya dintr-o perspectivă filozofică indiană Advaita Vedanta pg Teologia Reconsiderată acest lucru nu necesită existența vreunei zeități sau a unui Dumnezeu specific pentru a crea sau păstra ordinea universală și, prin urmare, îl consideră pe Dumnezeu, sau pe Tsvara, ca pe o construcție umană care, din punct de vedere metafizic, nu are o existență "reală" Swami Vivekananda explică astfel: În continuare, spune Samkhya, că manifestarea naturii este pentru suflet; toate combinațiile sunt pentru o persoană a treia Combinațiile pe care le numiți natură, aceste schimbări constante au loc pentru bucuria sufletului, pentru eliberarea lui, pentru ca el să câștige toată această experiență de la cel mai jos la cel mai înalt Când l-a dobândit, sufletul constată că nu a fost niciodată în natură, că a fost complet separat, că este indestructibil, că nu poate merge și vine; că mersul în rai și nașterea din nou erau în natură, și nu în suflet Astfel sufletul devine liber Întreaga natură lucrează pentru bucuria și experiența sufletului Este obținerea acestei experiențe pentru a atinge scopul, iar acel scop este libertatea Dar sufletele sunt multe conform filozofiei Samkhya Există un număr infinit de suflete Cealaltă concluzie a lui Kapila [fondatorul filosofiei Samkhya] este că nu există Dumnezeu ca Creator al universului Natura este destul de suficientă în sine pentru a explica totul Dumnezeu nu este necesar, spune Samkhya Samsăra își are originea atunci în identificarea falsă a micului sine, sau ego-ul (ahamkara), conform căreia jiva se percepe pe sine ca o entitate separată și unică legată de o formă fizică care este supusă nașterii, creșterii, decăderii și morții și distrugerii finale , caracterizat cel mai evident prin suferință și pierdere În acest sens, Samkhya împărtășește din nou multe dintre aceleași caracteristici ale budismului (noțiunea de anătman în sanscrită și anattă în pali, sau "nu-sine"), deși filosofia sa de bază, precum și calea pe care o întinde pentru eliberare, este cu totul distincte și unice În filozofia Samkhya și, la rândul lor, în sistemele teo-filozofice înrudite ale acestuia, în concepția sa originală, așa cum a fost prezentată de Patanjali, precum și în Vedanta, de fapt, mokșa sau eliberarea este concepută ca o stare de ființă sau de conștiință care provine dintr-o înțelegere corectă și completă a adevăratei naturi a existenței și a adevăratei naturi a sinelui - jiva sau Ătman - în contextul acestei "adevărate stări de lucruri", ca să spunem așa, așa cum este înțeleasă de fiecare dintre metafizice și metafizice respective cadre teo-filosofice Cu filosofia Samkhya, și într-o măsură mai mică în Yoga, mokșa este atinsă atunci când rădăcina psihică și intelectuală a samsărei este îndepărtată atunci când adevărata identitate a cuiva cu fundamentul de bază al existenței, Purușa, este în cele din urmă realizată și experimentată direct Din punctul de vedere al filosofiei Samkhya, sunt interpretate în mod obișnuit cele opt practici cu membre (din nou ashtanga) prezentate în Yoga Sutre, a căror sumă totală - într-o manieră foarte asemănătoare cu Nobila Cale în Octuple a lui Buddha - o metodologie specifică, deoarece au fost, respectări și practici specifice, care, atunci când sunt dezvoltate și stăpânite în mod corespunzător și coeziv, vor facilita atingerea mokșa Swami Vivekananda, Operele complete ale lui Swami Vivekananda, volumul , "Practicai Vedanta și alte prelegeri" Din https://en wikisource org/wiki/The Complete Works of Swami Vivekananda/Volume /Practical Vedănta and other lectures/Sămkhya an d Vedănta În sistemul Advaita Vedănta, așa cum este prezentat de Sankara, aceasta este denumită "Cunoaștere de sine" sau Ătma-bodha Sămkhya este dualistă, în sensul că ea stabilește mai mult de un principiu fundamental din care universul ia naștere, și anume inertul Purușa combinat cu principiul activ al Prakrti și în acest sens se distinge de exemplu cu Advaita Vedănta unde Sufletul individual, sau Ătman, este considerat a fi unul și același și fundamental indivizibil de Sufletul universal, sau Brahman, clasificat în consecință ca un sistem filosofic non-dualist pg Teologia Reconsiderată Yoga este definită în Yoga Sutre la începutul lucrării (versetul ) ca "yogas citta-vrtti-nirodhah", care este tradus (de Vivekananda) ca "Yoga este reținerea (nirodhah) a lucrurilor minții (citta) ) de a lua diferite forme (vrtti)" Ca atare, trebuie să privim întregul sistem teo-filozofic, așa cum este prezentat de Patanjali, având în vedere acest singur scop, chiar dacă "rezultate" asociate, adică eliberarea cuiva din robie sau suferință , sunt, fără îndoială, considerate a fi produse secundare cheie ale atingerii obiectivului menționat Yoga, așa cum este subliniat de Patanjali, subliniază importanța posturii, asana, controlul respirației, prănăyăma și concentrarea, dhărană, toate ca instrumente cheie care trebuie folosite de aspirantul spiritual care dorește să fie eliberat de robia existenței fenomenale și, în cele din urmă, să experimentați starea pură a conștiinței în sine, adică samădhi Dar ceea ce este de obicei trecut cu vederea, în special în Occident, este că aceste practici fizice și mentale se bazează pe un sistem amănunțit și, în multe privințe, neînduplecat de moralitate, etică și respecturi care pregătesc aspirantul, oferă fundația pentru aspirant, pe care se bazează membrele mai avansate ale Yoga Primele membre ale Yoga reflectă acest accent pe fundamentarea necesară a eticii și moralității, a modului de a trăi, de a te pregăti pentru calea spre eliberare, și anume yama și niyama O înțelegere corectă a Yoga conduce la adevărata importanță a mijloacelor până la scop la fel de important, dacă nu mai mult, ca și scopul însuși, iar aceasta este una dintre caracteristicile formulării tradiționale și originale a "Yoga" care distinge aceasta din unele dintre variantele sale moderne, cum ar fi Hatha Yoga sau KundalinT Yoga, ambele au, probabil, o mentalitate sau o abordare mult mai "fizică" sau, poate, mai bine spus, "condusă pe rezultate" Totuși, în cazul Yoga propriu-zis, sistemul la care Vivekananda se referă ca Raja Yoga sau "Yoga Regală", accentul este pus pe controlul și purificarea minții, așa-numita "înveliș mental" a jiva sau Sufletul , așa cum este juxtapusă cu un accent pe așa-numita "înveliș fizic" a formei umane, care este centrul principal al Hatha Yoga, de exemplu Cu toate acestea, în sistemul cu opt membre al lui Patanjali, primele patru membre reprezintă de fapt pregătirea necesară a sistemului minte-corp pentru practicile superioare de retragere mentală și concentrare pe care mintea occidentală le asociază de obicei cu meditația care culminează în starea de samădhi, al optulea mădular al sistemului lui Patanjali Primul "membru" al Yoga este yamas, care înseamnă literalmente "a domni în" sau "frângere", și constă din cinci precepte morale sau etice de bază pe care practicantul trebuie să le respecte, adică ar trebui să le excludă sau abține-te de la a face Acestea sunt ) ahimsă care înseamnă "nonviolență", sau "nevătămare" altor ființe vii , ) satya care înseamnă "adevăr" sau abținerea de la minciună, ) asteya sau "nefurt", ) brahmacărya care poate fi tradus vag ca "castitate", dar mai adecvat se traduce prin "constrângere sexuală" și ) aparigraha care înseamnă "non-posesivitate" sau "non-atașament" Acest prim membru este urmat de lista de atribute sau calități care ar trebui cultivate de către practicantul de yoga, adică al doilea membru al sistemului teo-filozofic al lui Patanjali, care este denumit niyama, care înseamnă literal "datoriri pozitive, respectări sau practici" Acestea sunt ) sauca sau "puritatea" minții, vorbirii și trupului, ) santoșa sau "mulțumirea", sau "acceptarea", ) tapas, care provine de la rădăcina cuvântului sanscrit pentru "foc", dar în acest context înseamnă austeritate , autodisciplină sau autocontrol, ) svădhyăya, sau "auto-reflecție" sau Ashtanga înseamnă literal "opt membre" și din acest cuvânt sanscrită derivă numele sistemului din secolul al XX-lea numit Ashtanga Vinyasa Yoga, sau uneori implică Ashtanga Yoga, așa cum a fost popularizat și predat de K Pattabhi Jois în secolul al XX-lea Ahimsă, tradus în mod obișnuit ca "non-violență", ca un precept moral este sursa concentrării asupra obiceiurilor și practicilor alimentare "vegane" de către majoritatea practicanților ortodocși sau "tradiționali" ai Yoga pg Teologia Reconsiderată "introspecție" și ) Isvarapranidhana care înseamnă "contemplarea lui Dumnezeu" sau Isvara, sau dintr-un context filozofic Upanishadic contemplarea Sinelui Suprem, adică Brahman Această listă de observații și practici prezentate în primele două membre este urmată de al treilea și al patrulea membru, care sunt ceea ce majoritatea occidentalilor asociază în mod obișnuit cu "Yoga" și care reprezintă punctul central al Hatha Yoga Acestea sunt asana, care înseamnă literal "postură" sau "scaun", și pranayama, "respirație" sau "forță vitală", control, ambele reprezintă un set de practici fizice pentru a pregăti mintea-corp pentru practicile mai avansate ale mentalului atenția, conștientizarea și concentrarea (cu care ne asociem de obicei cu meditația propriu-zisă) care sunt subiectul și subiectul următoarelor trei membre ale sistemului teo-filozofic al lui Patanjali Asana și pranayama (literal controlul respirației sau "forța vitală", adică prana) sunt urmate de - Pratyahara, care înseamnă retragerea simțurilor din lumea exterioară în sine (formează prefixul prati care înseamnă "spre" și verbul rădăcină ahara care înseamnă "apropie sau "aduce"), - Dharana, care înseamnă concentrarea sau concentrarea minții într-un singur punct, implicând concentrarea minții pe un singur obiect fizic, zeitate sau simbol, - Dhyana care este concentrarea constantă și neclintită asupra obiectului de meditație și concentrare și apoi în cele din urmă - samadhi, unde distincția dintre obiectul de meditație și cel care medita se stinge și unitate, adică experiența directă a lui Brahman În timp ce prima și faza inițială a meditației, pratyahara, practicantul pur și simplu "retrage" simțurile din lumea exterioară, adică literalmente "aduce focalizarea atenției în interior" Acesta este doar pasul preliminar de-a lungul drumului meditației și reprezintă, împreună cu primele patru membre, o etapă sau o fază pregătitoare parcă, care începe să pregătească practicantul, yoghinul, pentru etapele mai avansate și mai complet dezvoltate ale practicii meditației În faza dharana, practicantul meditează, dar concentrarea este încă "clintită", ca să spunem așa, și este "frântă" sau "divizată" în faze de felul acesta Adică, în această etapă concentrarea nu este la fel de neclintită și dedicată - ca o lumânare care strălucește într-un loc fără vânt - așa cum se reflectă în stadiul mai avansat al practicii de meditație, care este denumit dhyana În această etapă, meditatorul și obiectul meditației sunt unificate și conectate parcă în starea de concentrare însăși, într-un singur câmp de "conștientizare" parcă Această etapă poate fi privită în contrast cu etapa anterioară în care "subiectul" și "obiectul" sunt încă "percepute" ca entități distincte Etapa finală și penultima a sistemului teo-filozofic al lui Patanjali este experiența stării de samadhi, care este percepția directă, sau experiența, a conștiinței pure, sau Purușa, așa-numitul "teren al existenței" În această stare, cineva nu se concepe în nici un fel ca o "ființă" distinctă, ci ca fiind pe deplin integrat cu fundamentul de bază al Ființei însăși, sau realității În această stare, concentrația în sine se topește Una dintre caracteristicile distinctive ale Yoga despre care se crede că derivă direct din filozofia Sămkhya, precursorul ei, este credința în conceptul de Dumnezeu sau Isvara Deși s-ar putea argumenta că din punct de vedere metafizic cele două sisteme sunt consistente, nu se poate nega faptul că Patanjali vorbește despre relevanța și importanța contemplării lui Dumnezeu, din nou Isvara, în cadrul sistemului său - indiferent dacă acest concept este sau nu considerat a fi "real" sau nu de către Patanjali este deschis interpretării pg Teologia Reconsiderată parcă într-o stare de Ființă în care practica meditației în sine și dualismul ei aferent subiectului și obiectului, dispar și este pe deplin sintetizat într-un singur câmp de "experiență" Cu toate acestea, este foarte important și, din nou, acest mesaj este pierdut în multe dintre traducerile occidentale ale acestor învățături, că toate aceste membre din sistemul lui Patanjali sunt menite să atârne împreună și să fie practicate colectiv și menite să fie întărite în mod constant, așa cum ar fi Aspectele fizice ale Yoga, care sunt evidențiate în majoritatea, dacă nu în toate adaptările occidentale ale sistemului său, nu sunt decât un mijloc pentru atingerea scopului și nu un scop în sine și chiar și aceste aspecte ale sistemului se bazează pe o bază foarte fundamentală și precepte morale și etice de bază - atât abținerea, cât și respectarea activă - care stau la baza întregii practici Yoga poate fi privită ca un fel de piramidă teo-filozofică, unde baza sau fundamentul piramidei sunt principiile morale și etice pe care se află întregul sistem, după care purificarea fizică poate începe să fie practicată și perfecționată, pe baza căreia arta meditației, așa cum se reflectă în sistemul de yoga pe care îl învață Patanjali, poate începe să fie practicată și stăpânită Etapa finală, cel opt membru care este samădhi, reprezintă nu doar un "scop" sau "obiectiv" al sistemului, deoarece minții occidentale îi place să privească lucrurile ca pe un fel de "cucerire", ci o stare de conștiință , adică supraconștiința, care, deși dintr-o anumită perspectivă, poate reprezenta punctul culminant al practicii, deoarece practicantul ajunge la o înțelegere completă a realității de bază și a Adevărului teo-filozofic pe care sistemul este conceput să-l dezvăluie, dar și totuși reflectă și, în cele din urmă, stă în picioare pe, practicile fundamentale care se reflectă în fiecare dintre cele "opt membre" Cu alte cuvinte, noțiunea de realizare în Yoga, subliniază nu doar atingerea unui fel de scop sau obiectiv, sau chiar a unei stări de spirit sau a unui nivel de conștiință, ci este înțeleasă ca practica eficientă și consecventă a tuturor celor opt membre din interiorul întregul sistem teo-filozofic împreună în conjuncție unul cu celălalt în armonie și echilibru unul cu celălalt, astfel încât să se poată ajunge la o stare de a fi, sau atinsă dacă vrem să privim sistemul teo-filozofic printr-o lentilă intelectuală occidentală , pe baza căruia se realizează Yoga În acest context, atunci și numai printr-o înțelegere adecvată a tuturor membrelor sistemului și a modului în care acestea lucrează împreună, această stare finală de realizare este construită pe toate cele opt membre care se unesc și sunt complet integrate și sintetizate astfel încât finalul Adevărul sistemului poate fi realizat și/sau dezvăluit jiva Din nou, același lucru s-ar putea spune și despre Nobila Cale în Octuple a lui Buddha și despre starea de nirvana pe care o atribuie ca "scop final" al sistemului respectiv, așa cum este înțeles în budism ca fiind încetarea suferinței, adică dukkha-nirodha Totuși, ceea ce Vivekananda ( - ) a prezentat pentru Occident a fost o viziune cuprinzătoare și complet sintetizată și armonizată asupra filozofiei indiene care, deși a subliniat importanța și relevanța Vedantei și Yoga ca sisteme teo-filozofice "adevărate" pentru atingerea Scopul final al vieții, adică mokșa sau eliberarea, patru aspecte diferite ale Yoga, sau Căile, ar trebui să fie pe deplin înțelese și practicate de jiva sau Suflet, a cărui sumă totală reflectă înălțimea și sinteza deplină și înțelegerea adecvată a indienilor filozofia în epoca modernă Pentru o prezentare detaliată și cuprinzătoare a vieții lui Swami Vivekananda, vă rugăm să vedeți Vivekananda: A Autobiography by Swami Nikhilananda, publicat de Ramakrishna-Vivekananda Center din New York, pg Teologia Reconsiderată Potrivit Vivekananda, fiecare dintre acești patru piloni ai Yoga reflectă toți aspecte diferite ale "Yoga", care trebuie practicate împreună și în armonie unul cu celălalt Yoga în acest context folosit de Vivekananda nu trebuie interpretată în contextul filozofic indian mai clasic al Yoga, așa cum este predat de Patanjali, ci "Yoga" în sensul mai larg al termenului, care este poate cel mai bine tradus ca "Unire" sau "Cale" Aceste patru Căi, așa cum le descrie și le numește el, sunt Raja Yoga, așa cum este expusă de Patanjali, Jnana Yoga, sau căutarea cunoașterii de la care strângerea sclaviei poate fi ruptă intelectual, Karma Yoga sau practica acțiunii altruiste care oferă baza morală și etică pentru o viață corectă pentru aspirantul spiritual și Bhakti Yoga, care este iubirea pentru divin care îl propulsează pe aspirant pe cale Fiecare dintre acestea a făcut obiectul unui număr de discuții și lucrări care sunt atribuite lui Vivekananda și reprezintă nucleul învățăturilor sale filozofice Pentru Vivekananda, fiecare dintre aceste patru căi a reprezentat nu numai abordări diferite ale mokșa, ci și a susținut fundamental Vedanta ca sistem teo-filozofic în sine Deși au fost tratate ca abordări și sisteme filosofice distincte dintr-o perspectivă intelectuală, fiecare adevărată în propriul său drept și în termenii săi și principiile și principiile filozofice care stau la baza, dar în același timp au fost reformate ca și cum ar fi toate perspectivele diferite asupra aceleiași perspective Adevărul subiacent, un Adevăr care poate fi găsit înrădăcinat în Vede și fiecare reflectând căi diferite către același scop final În mod colectiv, cele patru Yoga, așa cum le învață Vivekananda, oferă aspirantului spiritual un ghid mai complet și mai amplu despre întregul peisaj al vieții spirituale, în toate nuanțele și subtilitățile sale, din toate perspectivele diferite în cadrul tradiției filozofice indiene, toate reformate și reformulate -interpretat pentru epoca modernă în Occident Vezi cele trei cărți care sunt în limba engleză (nu din traducere) care sintetizează și compilează învățăturile Swami Vivekananda ale acestor Căi diferite și totuși înrudite integral numite Raja-Yoga, Jnana-Yoga și, respectiv, Karma-Yoga și Bhakti-Yoga pg Teologia Reconsiderată Figura : Swami Vivekananda În acest context, Raja Yoga nu este decât una dintre cele patru căi, care trebuie integrate și înțelese în contextul existenței celorlalte trei căi - Bhakti Yoga, Karma Yoga și Jnana Yoga - fiecare dintre acestea aduce propria experiență, mentalitate și perspectivele filozofice și metafizice subiacente prin care Vedanta, conform Vivekananda, trebuia înțeleasă și "practicată" în mod corespunzător ca disciplină spirituală Vedanta din perspectiva lui Vivekananda, nu a fost doar un sistem de filozofie în sine, ci ar trebui privit și studiat ca un ghid "practic", intelectual și spiritual, pentru eliberarea și libertatea Sufletului din robie și suferință De fapt, Vivekananda a inventat termenul Raja, sau Yoga Regală, având în vedere perspectiva sa asupra importanței sale în cadrul celor patru piloni ai Yoga care au fost necesari pentru a duce o viață echilibrată și eliberată în ceea ce el a văzut ca o cultură excesiv de materialistă și capitalistă, al cărei accent principal era îmbunătăţirea individului în detrimentul întregului Întregul univers este unul Există un singur Sine în univers, o singură Existență, iar acea Existență Unică, când trece prin formele timpului, spațiului și cauzalității, este numită cu diferite nume, Buddhi, materie fină, materie grosieră, toate cele mentale și fizice forme Totul în univers este Acela, care apare sub diferite forme Când o mică parte din ea intră, parcă, în această rețea de timp, spațiu și cauzalitate, este nevoie de * De la colaboratorii Wikipedia, "Swami Vivekananda", Wikipedia, The Free Encyclopedia, noiembrie , : UTC, [accesat noiembrie ] Imagine de la Dziewa de pe Wikipedia în limba engleză - Transferat de la en wikipedia la Commons , Public Domain, https://commons wikimedia org/w/index php?curid= pg Teologia Reconsiderată forme; scoateți rețeaua și totul este unul Prin urmare, în filosofia Advaita, întregul univers este unul în Sinele care se numește Brahman Acel Sine când apare în spatele universului se numește Dumnezeu Același Sine atunci când apare în spatele acestui mic univers, corpul, este sufletul Prin urmare, chiar acest suflet este Sinele din om Există un singur Purușa, Brahmanul Vedantei; Dumnezeu și omul, analizați, sunt una în El Universul ești tu însuți, tu neîntrerupt; esti in tot universul "În toate mâinile muncești, prin toate gurile mănânci, prin toate nările respiri prin toate mințile pe care le gândești " Întregul univers ești tu; universul este corpul tău; tu ești universul format și neformat Tu ești sufletul universului și, de asemenea, corpul lui Sunteți Dumnezeu, sunteți îngerii, sunteți om, sunteți animale, sunteți plantele, sunteți mineralele, sunteți totul; manifestarea tuturor ești tu Orice ar exista esti tu Tu ești Infinitul Infinitul nu poate fi divizat Nu poate avea părți, pentru că fiecare parte ar fi infinită, iar atunci partea ar fi identică cu întregul, ceea ce este absurd Prin urmare, ideea că ești domnul Unul și așa nu poate fi niciodată adevărată; este un vis de zi Află asta și fii liber Aceasta este concluzia Advaita "Nu sunt nici trupul, nici organele, nici mintea; Eu sunt Existența, Cunoașterea și Fericirea absolute; Eu sunt El " Aceasta este adevărata cunoaștere; toată rațiunea și intelectul și orice altceva este ignoranță Unde este cunoașterea pentru mine, căci eu sunt însăși cunoașterea! Unde este viața pentru mine, căci eu sunt viața însăși! Sunt sigur că trăiesc, pentru că sunt viața, Ființa Unică, și nimic nu există decât prin mine, și în mine și ca mine Eu sunt manifestat prin elemente, dar eu sunt Cel liber Cine caută libertatea? Nimeni Dacă crezi că ești legat, rămâi legat; îți faci propria robie Dacă știi că ești liber, ești liber în acest moment Aceasta este cunoașterea, cunoașterea libertății Libertatea este scopul întregii naturi Din acest pasaj, un fragment dintr-una dintre prelegerile sale despre Vedanta și filozofia Sămkhya, el cristalizează și sintetizează cu adevărat toate "ortodocșii" (din nou ceea ce se sprijină pe Vede ca semn distinctiv al Adevărului), se poate vedea nu numai chiar la care s-a făcut aluzie esența Advaita Vedănta, dar în același timp importanța și recunoașterea realității lui Dumnezeu (Brahman/lsvara/Vișnu) și a Sufletului (Atman/jiva) precum și adevărată dintr-o anumită perspectivă Suma totală a tuturor sistemelor, a tuturor credințelor teo-filozofice care stau la baza tuturor diferitelor sisteme filosofice indiene, toate pe care le integrează într-o concepție modernă despre Vedănta care poate fi înțeleasă prin cele patru căi sau abordări diferite - Munca (Karma) Yoga), Devotament (Bhakti Yoga), Cunoaștere (Jnana Yoga) și Energie (Raja Yoga) - fiecare dintre acestea, dacă este înțeles și executat corespunzător cu intenția potrivită, toate duc la aceeași destinație finală și toate dezvăluie în cele din urmă aceeași veșnicie și veșnică adevăr simplu durabil Acea robie este a minții și libertatea este și a minții, iar natura fundamentală este una a libertății și a nelimității și a conștiinței pure (Purușa sau Brahman) Vivekananda din această perspectivă poate fi privit nu numai ca figura centrală responsabilă pentru aducerea Yoga în Occident, așa cum a fost cu siguranță, ci și ca un interpret și sintetizator modern și englezesc al întregului peisaj filozofic indian, peisaj pe care el îl sintetizează în cele din urmă sub un sistem mai expansiv și mai cuprinzător, care este denumit Vedănta, prin aceea că, din nou, nu respinge, ci în cele din urmă acceptă cunoașterea Vedelor În timp ce viața și învățăturile lui Ramakrishna pot fi privite ca o ilustrare a adevărului și puterii tuturor sistemelor de religie, toate reprezentând doar căi diferite către același scop (Adevărul este unul, înțelepții îi numesc diferite după cum spune versetul Upanishadic), pentru Vivekananda , viața și universul a fost un gimnaziu pentru Suflet, iar (re)formularea lui a Vedăntei pentru Occident în epoca modernă poate fi văzută ca fiind a lui Swami Vivekananda, Opere complete ale lui Swami Vivekananda, Volumul , "Practicai Vedanta și alte prelegeri" Din https://en wikisource org/wiki/The Complete Works of Swami Vivekananda/Volume /Practical Vedănta and other lectures/Sămkhăntaan d Sămkhăntaan pg Teologia Reconsiderată ghid clasic "indian" pentru aspirantul spiritual modern introdus într-o terminologie occidentală succintă și clară și folosind o limbă occidentală modernă, adică engleza Toate marile religii vorbesc despre locul special al omenirii în universul creației În special în tradiția orientală, așa cum este predat de Ramakrishna și în budismul tibetan, de exemplu, unicitatea vieții umane (jiva sau sufletul așa cum este menționat în tradiția filozofică indiană), ca instrument al percepției directe a divină și se subliniază vehiculul eliberării În tradiția budistă, există o poveste minunată, o pildă, care ilustrează acest lucru Există o țestoasă într-un ocean mare și vast Și în acest ocean vast există un mic inel care plutește pe suprafața lui undeva, un inel cu o circumferință nu mai mare de câțiva metri diametru Acest inel se balansează și plutește în această mare vastă purtată de curenți, furtuni și valuri În același ocean, trăiește o țestoasă de mare O țestoasă care, ca toate țestoasele, trebuie să-și treacă nasul deasupra suprafeței la fiecare câteva minute pentru a respira și a rămâne în viață, deși își trăiește cea mai mare parte a vieții sub mare Se spune că a fi născut într-un om și a avea oportunitatea de eliberare și iluminare, care este unică speciei noastre, este la fel de norocos pe atât de norocos și la fel de improbabil ca aceeași țestoasă de mare, înotând în imensitatea lumii marele ocean al universului, ridicându-și capul pentru aer și să-și bage nasul prin acel mic inel care se clătină și plutește la suprafață Așa cum o spune Ramakrishna atât de succint: "El s-a născut în zadar, care, după ce a atins nașterea umană, atât de greu de obținut, nu încearcă să-L realizeze pe Dumnezeu chiar în această viață" Ce este atât de special la forma umană? Tradiția Yoga afirmă în mod specific această formă ca un instrument de iluminare și realizare, într-o manieră destul de directă Raja Yoga descrie cum să perfecționați și să perfecționați această formă umană pentru a o pregăti pentru iluminare, cum să-i valorificați energia, conturând un sistem psiho-fiziologic pentru a perfecționa și întări corpul prin utilizarea diferitelor poziții și întinderi numite ăsanas, concepute pentru a stimula și treziți forța vitală din interiorul corpului, prăna, și direcționați-o în sus prin canalele spirituale care curg prin forma umană despre care se spune că sunt concentrate în centre foarte specifice, chakre, care merg alături și paralel cu coloana vertebrală, un canal spiritual referit la ca sushumna sau nadi Această energie este, de asemenea, denumită șarpele kundalini, care este implicată în tradiția hindusă/yoga și este numită explicit în yoga tantrică ca Sakti, forța divină care este asociată cu zeița KalT care stă la baza întregii creații Această Sakti, sau kundalini, se află în mod obișnuit latentă la baza coloanei vertebrale a individului, centrată în jurul celor trei chakre inferioare care sunt asociate cu nevoile de bază, de bază ale formei umane - mâncarea, somnul și dorința sexuală În cele din urmă, teo- sistemul filozofic al Raja Yoga, care este o interpretare mai modernă a Yoga așa cum este subliniată în Yoga Sutrele lui Patanjali, care este în mod inerent mistic ca toate Chakra înseamnă literal "roată", "cerc" sau "ciclu" în sanscrită, un cuvânt străvechi de origine indo-europeană care poate fi găsit în întreaga literatură teo-filozofică indiană, de exemplu Rigveda, și noțiunea de so- numită roata dharmei, o temă predominantă în budism (cakka în pali) KalEste femininul cuvântului sanscrit pentru "negru" sau "de culoare închisă", adică kalam, și devine o figură proeminentă în mitul hindus din perioada puranică încoace KalT poate însemna și "timp" și, ca atare, reprezintă aspectul distructiv al schimbării care subliniază universul În acest sens, ea poate fi văzută ca un corolar al grecului Chronos și al chinezului Yi, din punct de vedere cosmologic și teogonic, chiar dacă, desigur, ea capătă o dimensiune cu totul nouă din punct de vedere yoga și tantric în teo-filozofia indiană tradiţie Vezi colaboratorii Wikipedia, "Kali", Wikipedia, The Free Encyclopedia, ianuarie , : UTC, [accesat la ianuarie ] pg Teologia Reconsiderată a tradițiilor teo-filozofice indiene, în cea mai mare parte, este conceput pentru a facilita și susține eliberarea supremă, mokșa sau mukti, a Sufletului sau jiva Doctrina Yoga, așa cum este subliniată de Patanjali, deși nu vorbește direct despre kundalinî, este efectiv arta de a perfecționa și de a facilita mișcarea ascendentă a acestei energii, prin sistemul de chakre în forma umană, așa cum este subliniat în sistemele tantrice ale Yoga, în scopul eliberării, sau în nomenclatura lui Patanjali în scopul de a experimenta samădhi Sistemul lui Patanjali începe cu principii care guvernează ce să evite (yama) și ce să observe sau să cultive (niyama), oferind o bază de etică, moralitate și chiar noțiunea de bază a închinarii în sine ca principii de bază pentru oricine dorește să practice Yoga cu intenția de a se elibera de lumea numelui și a formei, suferința nesfârșită care este numită atât de specific în tradiția budistă, care împărtășește un părinte filozofic comun cu Yoga, adică Vedele Această practică a Yoga este în esență practica conștientă de trezire a energiei sau a forței de viață din fiecare dintre noi, o noțiune care este foarte aliniată cu noțiunea creștină a Duhului Sfânt Yoga tantrică este special concepută pentru a ridica această kundalinî, puterea șarpelui latentă, către chakrele superioare situate în regiunea inimii, gâtului, frunții și în cele din urmă prin chakra situată în vârful capului, lotusul cu o mie de petale, care odată deschis dă starea de samădhi Odată ce aceste chakre sunt deschise, prin practica Yoga și alte ritualuri tantrice care valorifică mandale (simboluri vizuale) și mantre (incantații și sunet), jiva experimentează conștiința nerafinată și nefiltrată, tărâmuri mai înalte și mai subtile ale realității în care distincția dintre observatorul și observatul dă loc percepției directe a conștiinței însăși - denumită samădhi în tradiția Yoga și Satcitănanda, sau Existență-Cunoaștere-Beatitudine-Absolut, în Upanishade În tradiția Yoga, una care a fost adoptată de Occident în ultima sută de ani ca o alternativă în multe privințe la religiile avraamice care au dominat gândirea occidentală de aproape două mii de ani, forma umană este percepută ca un pachet de energie, energie care este direct legată de energia cosmică din care își trage sursa Nu este acesta adevăratul înțeles din spatele noțiunii că omenirea este creată după chipul lui Dumnezeu, care este un principiu central al creștinismului, islamului și, cu siguranță, iudaismului din care această noțiune derivă în cele din urmă, adică în Geneza? Totuși, tradiția Yoga descrie acest lucru în termeni mai concreti, explicând de ce noi, ca specie, suntem atât de speciali, împreună cu o cale destul de structurată către realizarea finală, înțelegerea prin excelență, a acestei conexiuni între creator și creat Această conexiune dintre Sufletul individual și Sufletul universal este, în esență, despre ceea ce au fost toate sistemele cosmologice antice, aceleași povești mitologice despre crearea universului și locul omenirii în el, care sunt privite astăzi ca simple povești ale ignoranților care încearcă să explica ceea ce aceste popoare antice nu le-au înțeles, noțiuni pe care acum avem o înțelegere "mai bună" în era științei, erau de fapt adevăruri mistice profunde și profunde a căror putere se pierduse de-a lungul veacurilor pe măsură ce metaforele au fost diluate în poveștile care și-au găsit drum în literatura diferitelor sisteme religioase - Vedele hindușilor, Teogonia lui Hesiod, tradițiile care au dat nastere cosmologiilor egiptenilor antici care se găsesc în Cartea Res-Menu, cosmogonia inerentă în text clar sacru al Papirusului Derveni și, bineînțeles, în Geneza Vechiului Testament, care se află în spatele creștinismului, islamului și iudaismului la care aproximativ miliarde oamenii atribuie astăzi într-o formă sau alta În esență, inima tradiției teo-filozofice indo-ariane, care include budismul, constă în această căutare a înțelegerii naturii minții prin diferite practici, metode și sisteme de pg Teologia Reconsiderată metafizica - ceea ce numim Știința minții Și prin aceste practici și printr-o înțelegere a naturii minții sau a Sufletului și a relației sale cu Absolutul sau Dumnezeu, reprezintă nucleul tuturor sistemelor de Yoga, în ciuda concentrării lor asupra corpului și sănătății astăzi Tradițiile religioase occidentale abandonaseră această noțiune de percepție și realizare directă a divinului, chiar dacă Isus o chema în mod specific De ce? Deoarece au fost menționați să unească un imperiu, să unească un popor și, făcând astfel, nu puteau atribui decât unei singure căi de închinare și au fost forțați să formuleze și să legifereze învățăturile lor astfel încât puterea divinului să fie păzită îndeaproape de către puținii aleși Dar tradițiile orientale au mers pe o cale diferită, unde nu numai că se credea că sufletul individual poate fi eliberat din lumea suferinței neîncetate, dar că această eliberare era chiar scopul existenței, scopul ultim al sufletului, așa cum ar fi, eudaimonia lui Aristotel (tradusă de obicei prin "fericire") care este scopul final (telos) al ființei umane și, prin urmare, îi definește existența într-o mare măsură, cu mult mai mult decât cauzele materiale care duc la existența formei umane pe care suntem atât de concentrați în biologie și medicina occidentală astăzi Tradițiile teo-filozofice orientale ale yoga și budismului nu numai că stabilesc un sistem de etică și morală în care viața ar trebui trăită, ci și un scop al vieții care se bazează pe scopul și credința fundamentală în eliberare ca scopul suprem al vieții Aceasta este libertatea supremă de suferință în tradiția budistă, adică nirvana, și atingerea mokșa din Yoga lui Patanjali Toate ne convinge să ne întoarcem la sursă, să ne recunoaștem legătura cu conștiința supremă sau supraconștiința Nu prin intermediul vreunui profet sau mesaj anume, fără a susține un set de credințe, un Dumnezeu peste oricare altul, ci practica Yoga, meditația și trăirea în armonie cu împrejurimile noastre, precum și cu oamenii și societatea în care trăim, pentru ca această iluminare, această eliberare, această "fericire" poate fi experimentată Și în această filozofie, se spune că forma umană este mai înaltă chiar decât formele zeilor și ale îngerilor, pentru că, deși în lumea zeilor se află dorințe și puteri nelimitate, perspectiva și șansa eliberării nu există Această viziune asupra vieții muritoare fiind atât de specială și unică poate fi găsită implicit și în mitologia greacă, unde tărâmul zeilor și tărâmul oamenilor s-au amestecat și s-au unit timp de secole înainte de apariția documentului istoric, dând naștere mitologia și Epoca Eroilor pentru care, probabil, grecii sunt cel mai cunoscuți Deci, depinde de jiva, sufletul individual, să determine ce să facă cu această mare energie la care are acces, această mare oportunitate de eliberare Vivekananda ne spune că toate ființele, fie că sunt sau nu conștiente de fapte, se îndreaptă către același scop, fie conștient, fie subconștient Că fluxul natural și calea a tot ceea ce există este să se întoarcă la sursa sa, indiferent dacă aceasta este percepută direct sau nu O reflecție la nivel microcosmic a inhalării și espirației omniprezente a lui Brahman, procesul de evoluție și devoluție a întregii energie și materie de la și înapoi la sursa ei, din care ființa umană reprezintă forma sa cea mai latent puternică și frumoasă În acest context, budismul este privit ca un sistem filozofic alternativ al filozofiei Upanashadice care, deși nu privește neapărat corpusul vedic și corpul de cunoștințe ca penultimul punct de referință al adevărului, adică nu este ortodox, totuși (ca jainismul) are rădăcinile sale în teo-filozofia indo-ariană și este totuși clasificată în mod tipic ca un sistem teo-filosofic indian Budismul reprezintă un sistem filozofic și copil al Vedelor, în același mod în care Islamul este o ramură a creștinismului în multe privințe, deși nu respinge în totalitate toate principiile de bază ale predecesorului său, ele sunt totuși puternic influențate de acestea și au evoluat ca forţe teologice contra-culturale pentru ei şi de aceea trebuie privite în această lumină şi context pg Teologia Reconsiderată pg Teologia Reconsiderată pg- Teologia Reconsiderată Dintr-o perspectivă ontologică, un termen care a fost inventat abia în ultimul secol sau două pentru a desemna o ramură specifică a filozofiei legată de ființă, sau de realitatea însăși, în antichitatea profundă strămoșii noștri aveau pur și simplu mit Diverse povești și povești care s-au transmis din generație în generație, care au vorbit despre subiecte precum crearea lumii și a omenirii, povești de mare vitejie și dragoste și povești de distrugere, fără îndoială Aceste mituri, aceste povești sau narațiuni - ceea ce ne referim în mod colectiv ca mitul unui popor, au fost mijloacele prin care omul antic a explicat universul și locul lor în el Se poate gândi la mitul anticilor ca o hartă a, sau descrierea, ontologiei lor - în formă narativă, metaforică, desigur Miturile creației egiptene, grecești, babiloniene și chiar creștine, cosmogonia sau miturile creației lor, care au oferit explicații uneori fantastice cu privire la modul în care universul a luat ființă și, la rândul lor, cum s-a format omenirea însăși, au izvorât și au reflectat, fără îndoială, realitatea socio-politică a culturilor respective în cadrul cărora au apărut aceste așa-numite sisteme "religioase" - societăți în care indivizii s-au luptat pentru accesul la hrană și adăpost, în care existența societății însăși depindea de anotimpuri și vreme, văile lor fluviale și inundațiile lor periodice, care, la rândul lor, erau ghidați de anotimpurile despre care anticii știau că sunt legate de stele și cer Era această ordine universală misterioasă de care s-au bazat anticii pentru supraviețuire și explicația despre cum a început totul și ce forță (forțele) i-au ghidat crearea și au păstrat-o, au fost încorporate în miturile lor și au constituit esența lor și în special cosmogoniile lor respective Toți acești factori de mediu au sfidat explicația rațională pentru aceste popoare și astfel aceste popoare antice au creat povești, adică mituri, care explicau aceste mistere naturale și cosmice, atingând fenomene naturale precum și (ceea ce am numi astăzi) "spirituale" sau " fenomene religioase" De ce râurile au inundat unii ani și nu alții? De ce a răsărit soarele în fiecare zi? De ce au apărut turmele de care depindeau pentru hrană și alte utilități ale vieții de zi cu zi și au lipsit în alții? Ce s-a întâmplat cu Sufletul după moarte? A existat un Suflet? Aceste întrebări au fost cele care i-au afectat pe antici și care le-au format percepția asupra realității sau a lumii lor Și lumea lor depindea foarte mult de Natură Ei au trăit cu Natura și s-au bazat pe ea Acest concept al forței de hrănire și creație care a fost inerent lumii din jurul lor, Mama Pământ așa cum ar fi, a fost o parte esențială a realității lor de care depindea viața lor și mitul lor predominant și structurile lor socio-politice, reflecta aceste credințe Pentru antici, lumea din jurul lor era cel mai bine descrisă prin principiile interdependenței și natura ciclică a lumii din jurul lor Anticii trebuiau să planteze hrană, să procreeze, să vâneze carne Ei aveau sărbătorile și riturile lor religioase care erau în esență rugăciunea sau cererea divinului, mâinile antropomorfe necunoscute și nevăzute care ghidau aceste procese ciclice misterioase, procese ciclice care în cele din urmă au fost guvernate de procesul vieții și morții însuși și așa că au dezvoltat practici ritualice pentru a se ruga acestor zei de care depindea supraviețuirea lor și supraviețuirea popoarelor și societăților lor Iar metafizica lor, cadrul intelectual care le-a susținut înțelegerea realității și a lumii din jurul lor, a fost complet integrată și cuplată cu înțelegerea lor a psihicului uman, a minții Psihicul omului antic, pe măsură ce filozofia a apărut pe măsură ce societățile au avansat pentru a forma civilizații și un cadru intelectual pentru cosmos, iar omul, a evoluat, înțelegerea lor a minții a fost ca un independent pg Teologia Reconsiderată construcție intelectuală care a ghidat și modelat agenții individuali (psihicul), dar și în mod fundamental și intrinsec conectat la, o manifestare a minții cu adevărat cosmice Acest cadru a evoluat mai ales pe măsură ce filosofia a apărut ca cadrul intelectual dominant pentru înțelegerea realității, filozofia înlocuind mythosul într-un sens foarte real, dar totuși înrădăcinat în mythos, narațiuni care au explicat din nou cum a apărut universul, cum au fost creați zeii, cum omenirea a fost creat după chipul lor și cum și de ce omenirii i s-a acordat autoritate și stăpânire asupra Pământului În cele din urmă, și în mod destul de distinctiv, în comparație cu înțelegeri mai moderne ale realității, cadre mai obiective realiste și deterministe, în antichitate psihicul, în timp ce era privit ca o entitate independentă care conducea comportamentul și acțiunile individuale, era, de asemenea, fundamental legat de, o manifestare a, cosmosul și ordinea universală din care s-a bazat cu adevărat întreaga lor viziune asupra lumii Acesta este, în esență, Logosul Multe s-au schimbat și au evoluat pe măsură ce civilizația (occidentală) a avansat și filozofia odată cu ea - prin antichitate și epocile elenă/greacă și romană/latină, prin vremurile creștine și apoi islamice, prin Evul Întunecat și apoi poate cel mai puternic prin Revoluția iluministă și științifică din care au apărut o mare parte din fundamentele raționale ale erei moderne, fundamente intelectuale care au fost și sunt încă în mare măsură perplexe de descoperirile mecanicii cuantice, aducând o nouă revoluție intelectuală, adică era cuantică , care deși s-a bazat pe aceleași principii ale Iluminismului, adică Rațiunea, a pus totuși sub semnul întrebării unele dintre principiile de temelie pe care s-au bazat realismul obiectiv și determinismul, produse secundare ale acestei Epoci a Rațiunii Pierdută în toate acestea, desigur, ca o consecință aproape neintenționată, a fost legătura dintre minte și Cosmos - moartea Sufletului așa cum ar fi, sau în termeni dubii așa cum este descris de Nietzsche, moartea lui Dumnezeu însuși Deși cu siguranță s-au câștigat multe, deoarece Rațiunea a înlocuit religia în Occident în ultimele câteva secole, totuși ceva a fost în mod clar pierdut și el Misterul legăturii individului cu cosmosul a devenit într-adevăr mit, sau în cel mai bun caz poate pur și simplu domeniul Religiei, o activitate pe cât de neștiințifică este Dar încorporat în miturile antice, un principiu de bază parcă, era principiul că universul și omenirea însuși, au apărut dintr-o sursă primordială, această supă cosmică din care zeii și oamenii și toate creaturile vii au apărut, de la mâna lui Dumnezeu în religiile avraamice și din mâna unor principii neantropomorfe în sistemele filozofice orientale care au câștigat o oarecare importanță în timpurile moderne, deoarece sistemele religioase occidentale în ortodoxia și iraționalitatea lor au fost în mare parte abandonate Anticii se vedeau ca fiind integrați cu această substanță primordială Ei s-au născut din ea și se vor întoarce la el și acest adevăr etern a fost cel care a guvernat relația lor cu lumea în general Această idee a separării lumii "fizice" și a lumii "spirituale" nu a apărut încă Și cum ar putea? Nu exista nimic în lumea din jurul lor care să indice această separare Chiar și visele aveau propria lor realitate în această lume, iar diferitele stări de conștiință erau reflectări diferite sau percepții diferite ale realității pentru ele Știința empirică nu fusese încă stabilită Nu a existat o lume "reală" și apoi o lume de vis/spirituală Această distincție nu fusese încă formulată de omenirea Dar odată cu apariția civilizației însăși, pe măsură ce s-a răspândit în întreaga lume occidentală, a apărut ascensiunea Rațiunii, iar Mintea și Intelectul ca instrumente supreme ale omului pentru a înțelege universul, invenția, așa cum ar fi, a filozofilor greci antici Societatea a avansat până la punctul în care individul, sau cel puțin indivizii care s-au concentrat pe chestiuni teologice și filozofice, nu și-au avut viețile și gândurile obsedate și concentrate pe supraviețuire Ei nu trebuiau să se roage zeilor pentru hrana și îmbrăcămintea lor, pentru întreținerea lor, acestea proveneau din invențiile omenirii și ale societății pe măsură ce s-a dezvoltat, folosind rațiunea și logica ca bază, primele progrese tehnologice, prin manipularea materialului şi lumea fizică şi pg Teologia Reconsiderată valorificând mintea umană în toată creativitatea și puterea ei, punând bazele Științei moderne, chiar dacă ei nu o numeau așa pe atunci (filozofia practicai a lui Aristotel) Ei își puteau petrece timpul concentrându-se pe alte lucruri, pe chestiuni intelectuale, cum ar fi formele ideale de guvernare, de exemplu, și pe matematică și astronomie și pe alte subiecte care se încadrau toate sub titlul general de filozofie Fundamentul civilizației occidentale fusese așezat Această avansare a gândirii, care a fost paralelă cu progresul civilizației, a fost posibilă doar pentru că elementele de bază ale vieții erau acum prezente fără prea mult efort Mintea lor s-ar putea concentra asupra altor lucruri Și așa s-a născut Rațiunea, care a înlocuit într-o mare măsură mitul și credința (teologia), care a fost mijlocul prin care omenirea a înființat agricultura și a domesticit animalele pentru a-și îndeplini dorința, prin care au evoluat societăți mai avansate, au fost stabilite forme de guvernare și Poate cel mai semnificativ, prin care limba și scrierea au fost inventate pentru a sprijini toate aceste eforturi prin evoluția civilizațiilor umane s-a accelerat dramatic Acestea fiind spuse, și fără a disprețui importanța și semnificația acestor evoluții în avansarea omenirii, dacă te uiți la unele societăți de vânători-culegători care există astăzi, societăți care reflectă foarte mult această formă foarte veche de existență și dependență de natură pentru supraviețuire, forme de societate care preced evoluția civilizației occidentale de câteva zeci, dacă nu sute de mii de ani - în adâncurile Alaska, bazinul Amazonului, interiorul australian sau Africa centrală și de est - veți găsi aceleași sisteme de credințe ale antice om care reflectă o viziune asupra lumii a interconectării, un spectru de realitate care include lumea materială pământească, precum și lumea spirituală (teologia), unde există o încredere fundamentală și o credință pe principiul creativ necunoscut și incognoscibil de la care a fost universul creat și care la rândul său îl păstrează, de-a lungul căruia ciclul timpului - mișcarea stelelor și a cerului, trecerea zilei în noapte și trecerea vieții în moarte, iar noțiunea de iluminare sau renaștere spirituală - se mută în perpetuitate Acest sistem de credință foarte străvechi, viziunea asupra lumii, persistă și astăzi în aceste mici buzunare, aruncând lumină asupra modului în care omul antic se vedea pe sine și asupra modului în care vedea lumea din jurul lui și locul său în această lume Filosofia de astăzi a evoluat pentru a desemna acea ramură a cunoașterii care studiază concepte abstracte precum existența, cunoașterea, valorile și mintea folosind rațiunea și logica la baza ei și, în unele cazuri, chiar și matematica, ca sursă a adevărului Metafizica, la rândul ei, este acea ramură a gândirii care se află între, sau deasupra, Filosofie și Fizică și explorează subiecte precum natura existenței și realitatea în sine, sau ontologia, o abstracție și extindere ulterioară a Filosofiei în multe privințe Metafizica se distinge de fizică în sensul că încearcă să explice fenomene care ar putea fi considerate ireale, sau lipsite de substanță materială sau de verificabilitate prin metode empirice sau științifice care sunt asociate cu fizica propriu-zisă Înainte de apariția Științei, așa cum era marcată de caracteristicile sale distinctive ale empirismului și metodei științifice ca mijloc de elucidare și discernere a adevărului și realității, Știința era denumită Filozofie Naturală și, de fapt, acesta a fost termenul folosit de Newton ca titlul marii sale lucrări Philosophia Naturalis Principia Mathematica Tradiția filozofică orientală, Vedanta și budismul în special, în antichitate, precum și în interpretarea lor modernă, se bazează mai puțin pe supremația și adevărurile eterne așa cum sunt prevăzute în scripturile lor respective, ci mai mult pe comunicare, recepție, înțelegere și ultim realizarea esenței învățăturilor transmise de la profesor la elev în timpuri imemoriale Acesta a fost un principiu de bază al sistemului lor de credințe și un principiu de bază care a fost încorporat în învățăturile lor, inclusiv în scripturi, încă de la început pg Teologia Reconsiderată Acesta este motivul pentru care învățăturile filosofice de bază ale Vedantei au fost numite Upanishade, un cuvânt sanscrit care înseamnă literal "șezând la picioarele", ceea ce înseamnă că adevăratele învățături ale Vedelor au fost menite să fie transmise direct de la profesor la student prin transmitere orală, o formă de revelație care este facilitată de profesor și împărtășită elevului Dar ce face ca un sistem de credințe să fie mai adevărat sau "real" decât celălalt? A fost un motiv? A fost capacitatea de a studia și testa empiric rezultatele pe baza unei anumite idei de măsurare pe care o crease omul? Credința noastră în misterul universului și mâna care l-a ghidat a fost atât de exagerată și atât de juxtapusă cu Știința încât trebuia abandonată în totalitate? După toate cercetările și progresele, cu toate instrumentele fanteziste, cu trimiterea oamenilor în spațiu și studiul cerului cu telescoape super-puternice, cu chiar și calculul originii Universului (cunoscut) în sine, așa cum se reflectă în Teoria Big Bang - după toate acestea, chiar la granițele științei, ne luptăm și astăzi într-un anumit sens cu noțiunile de spațiu și timp și cu realitatea însăși într-un anumit sens, ridicând întrebarea dacă Știința însăși, de la sine, poate explica sau nu tot ce este de știut, tot ceea ce noi, ca specie gânditoare, vrem sau chiar avem nevoie, să cunoaștem, sau poate mai fundamental tot ceea ce există Chiar și după mii de ani de dezvoltare și progres științific, în care putem comunica eficient unul cu celălalt dincolo de granițele timpului și spațiului de pe Pământ într-un mod în care nu ne-am fi crezut niciodată că ar fi fost imaginabil, unde avem o înțelegere a modului în care Universul a luat ființă la un nivel pe care anticii cel puțin, poate, nu l-ar fi visat că este posibil, ceea ce putem spune definitiv în acest moment - pe baza dovezilor și datelor empirice, care au fost dovedite de nenumărate ori prin experimente verificabile și repetabile și care sunt susținut de matematică extraordinar de avansată - este că: • substratul de bază al realității fizice se comportă în conformitate cu principii fundamental nelocale care sunt incompatibile cu mecanica clasică: natura realității subatomice este nelocală, în sensul că locația și impulsul "lucrurilor" subatomice, adică corpusculilor, trebuie să ia ia în considerare, și de fapt pare să ia în considerare, întregul său mediu - adică așa-numitul "sistem" • că materia și energia sunt fundamental echivalente și pot fi convertite una în alta: la nivel subatomic și chiar macroscopic, materia și energia au prezentat aceleași proprietăți și ai putea formula teorii asupra acestui comportament, care ar putea fi "verificate" prin experiment Că, de fapt, energia și masa sunt echivalente din punct de vedere matematic, legate de viteza (presupusă constantă și fixă) a luminii • că chiar și în mecanica clasică se cere principiul relativității pentru a oferi coerență și consistență la scara cosmică: că la celălalt capăt al spectrului, noțiunile noastre clasice de spațiu și timp și spațiu tridimensional trebuie abandonate pentru pentru ca Mecanica Clasică să fie consecventă și precisă atunci când vedem universul la scară mare, adică cosmosul Ceea ce ne rămâne este faptul că mecanica newtoniană este, de fapt, doar o aproximare a comportamentului "obiectelor" și "lucrurilor" atunci când sunt luate în considerare la scara umană, iar modele diferite trebuie folosite pentru a prezice mai precis comportamentul nu numai la scară cosmică, dar și scară subatomică Acest lucru nu este discutabil, pg Teologia Reconsiderată și totuși cele mai predominante modele metafizice de astăzi sunt mecaniciste și, la rândul lor, deterministe, în ciuda faptului că știm dincolo de orice îndoială că există limitări foarte profunde și semnificative ale acestei viziuni asupra lumii Așadar, cu toate aceste progrese în știință din ultimele câteva secole și cu toate progresele tehnologice pe care le-a susținut, ne aflăm în esență cu două modele matematice și teoretice extraordinar de puternice, dar fundamental incompatibile, despre modul în care "lumea fizică" se comportă Pe scurt, această ruptură provine din ideea că realitatea însăși, așa cum este definită de un fel de fenomene măsurabile, în domeniul cuantic este determinată nu numai de actul de măsurare în sine, ci și că acest rezultat, din nou, așa cum este definit de un fel de valoare sau proprietatea legată de fenomenele măsurate (spin de exemplu) nu este nici măcar deterministă în sensul clasic (newtonian), ci urmează o distribuție de probabilitate care este previzibilă doar pe parcursul multor măsurători sau experimente - aceasta este teoria cuantică pe scurt , care desigur zboară în fața mecanicii clasice, adică a mecanicii newtoniene Mai mult, pentru a înrăutăți lucrurile, descoperim, de asemenea, că la scara cosmică, noțiuni precum spațiu și timp pot fi interpretate, sau înțelese corect, doar ca valori "relative", valori care depind de poziția observatorului și de relativul viteza observatorului menționat - Teoria specială a relativității a lui Einstein, care prezice echivalența masei și energiei, precum și valoarea constantă, fixă, a vitezei luminii În Relativitatea Generală, aceste postulate relative fundamentale referitoare la spațiu și timp sunt și mai mult abstrase pentru a încorpora gravitația, care conform teoriei nu este neapărat o forță, ci îndoiește efectiv spațiu-timp din care poate fi derivată poziția (relativă), masa și viteza - cei trei stâlpi de măsură la scara cosmică - ai unui obiect Știința modernă, așa cum este astăzi, de fapt, a produs mari dezvoltări și progrese în înțelegerea noastră a lumii fizice, fără îndoială, stând chiar la baza "progresului modern", și totuși constructele teoretice pe baza cărora este construită ( Mecanica cuantică și mecanica clasică) nu numai că nu sunt pe deplin deterministe în sensul clasic, dar sunt și fundamental incompatibile între ele - filozofic și matematic Și atunci avem problema la celălalt capăt al spectrului, la scara cosmică, ideile noastre despre spațiu și timp ca constructe discrete, măsurabile trebuie abandonate sau, în cel mai bun caz, relaxate, pentru ca modelele de bază să fie complete și exacte Iar la celălalt capăt al spectrului în domeniul sub-atomic, în miezul "realității fizice", ați putea spune, obiectele (corpusculii) par a fi conectate, corelate, într-un mod care este fundamental non-clasic - analog în multe privințe, în mod ciudat, la principiile filozofice orientale ale conștiinței subiacente Poziția standard este, desigur, că, cel puțin dintr-o perspectivă științifică, este că modelele noastre actuale sunt mai bune, mai avansate, mai bogate și mai verificabile decât principiile filozofice (și teologice) ale antichității Și totuși, omul antic, cel puțin așa cum am ajuns să le înțelegem pe măsură ce societățile avansate apar și s-a depus un efort concertat pentru a înțelege natura lumii (philosophia), a susținut credințe care, în nucleul lor, reflectau o înțelegere profundă a interconexiunii tuturor lucruri și că a existat o conștiință atotpătrunzătoare din care a emanat universul însuși și că distincția dintre "lucruri" neînsuflețite și neînsuflețite provine din existența Sufletului Și toate acestea fără ca cineva să fie nevoit să construiască acceleratoare masive de particule în adâncurile pământului pentru a demonstra că așa a fost Dar, cu toate acestea, chiar și după toate aceste progrese ale Științei, rămânem încă cu unele dintre întrebările de bază și fundamentale pe care le-a pus omenirea de când și-a putut pune cu adevărat Întrebări filozofice referitoare la pg Teologia Reconsiderată natura esențială a experienței - sau folosind terminologia lui Platon și Aristotel, ființa - însăși Până acum, ne-am uitat la câteva încercări de a răspunde la astfel de întrebări - de exemplu, Metafizica calității oferită de Pirsig sau noțiunea de ordine implicată, așa cum este prezentată de Bohm Și cu aceste cadre conceptuale avem cel puțin sisteme metafizice coerente și intelectuale sănătoase, care nu abandonează în mod necesar Știința, ci o încorporează și o absorb într-un anumit sens, și totuși, în același timp, postulează existența unor ordine superioare, sau dimensiuni, ale realității care pot (și aici ne sprijinim pe principiile filozofice orientale) să fie experimentată, ceea ce ne referim ca supraconștiință, o idee care nu numai că este exprimată de filosofia orientală, dar se află și în inima a ceea ce am numit misticism, sau artele mistice În acest sens, supraconștiința este o stare de a fi, o reflectare a unei dimensiuni de ordin superior a realității, care (cel puțin din punct de vedere intelectual și metafizic) poate coexista oarecum pașnic cu viziunea predominantă asupra lumii occidentale care consideră că realitatea fizică este principiul metafizic de ordin cel mai înalt , adică ceea ce am numit aici realism obiectiv și determinism cauzal Din acest punct de vedere, din această metafizică extinsă sau extinsă, experiența directă a supraconștiinței, așa cum se manifestă în penultima experiență a misticului, sfârșitul artelor mistice parcă, reprezintă o realitate de ordin superior, nu una care este mai mult adevărată în mod necesar decât formele sau paradigmele inferioare, dar una care este totuși mai înaltă dintr-o perspectivă intelectuală și cu adevărat metafizică - cel puțin în sensul idealist platonic În acest sens putem privi aceste sisteme de metafizică și ca cadre ontologice (potențiale) În aceste cadre ontologice, cadre care din nou nu resping știința, ci o subsumează, experiența directă a temeiului însuși al existenței este nu numai posibilă, ci, într-un anumit sens, este un prim principiu ontologic de tipul din care toate celelalte forme de ființă de ordin inferior emană sau provin din- atât din punct de vedere intelectual, cât și din punct de vedere experiențial, adică din punct de vedere psihologic într-un anumit sens, de asemenea În această stare de a fi, din nou supraconștiința noastră, perceptorul comunică cu (adică yoga în sensul cel mai literal, însemnând "unire") sursa tuturor lucrurilor - a tuturor subiectelor, a tuturor obiectelor și chiar a experienței de a se percepe în sine Această realitate se află dincolo de distincțiile dintre subiect și obiect, dincolo de noțiunea de percepție ca act separat și discret în continuumul timp și spațiu și, ca atare, trebuie să fie ontologic mai semnificativă decât un cadru intelectual de ordin superior decât metafizica subiect-obiect care se află chiar în inima Științei și care necesită diviziunea și separarea ca necesități prezumtive Un punct important de subliniat aici, cel puțin din motive de coerență logică și pentru a contracara argumentele așa-ziselor concepții religioase "ortodoxe" care pretuiesc singura autoritate divină a Scripturii respective, este că, dacă credeți în posibilitatea revelației în sine, o noțiune pe care cel puțin într-o oarecare măsură sistemele de credințe religioase ortodoxe o atestă, având în vedere că există un aspect revelator implicit al Scripturii însăși din care derivă autoritatea respectivei Scripturi, atunci trebuie să recunoaștem posibilitatea ca percepția directă a Scripturii divin printr-o formă umană este posibil Cu alte cuvinte, religiile ortodoxe, în special religiile avraamice, au un aspect mistic implicit, care îmbrățișează toate noțiunea de Scriptura inspirată divin, o trăsătură care este de fapt cel mai pronunțată în Islam, oarecum ironică dată fiind rigiditatea pentru care este cunoscut islamul , în special în interpretările sale fundamentaliste Această respingere a realității stărilor mistice, stări care, cel puțin dintr-o perspectivă teo-filozofică orientală, sunt efectiv dreptul de naștere al întregii omeniri și ceea ce ne deosebește în cele din urmă ca oameni, este omniprezentă nu numai în comunitatea științifică, ci și şi în comunitatea religioasă ortodoxă În timp ce această demitere este convenabilă din punct de vedere intelectual, precum și din perspectivă socio-politică, acordând cunoașterea realității doar celor care sunt unși sau educați corespunzător, cadrele metafizice respective pur și simplu nu țin cont de completarea completă a experienței umane, nici așa cum noi, ca și noi indivizii au experimentat-o - pg Teologia Reconsiderată prin experiențele de vis și stări de veghe, precum și stările de experiență de ordin superior pe care toți le-am avut cel puțin într-o anumită măsură (chiar dacă poate nu le-am identificat ca atare) - sau modul în care înțelepții și misticii de-a lungul mileniilor istoria omului civilizat, așa cum a fost consemnată în scripturile din întreaga lume din aproape toate doctrinele religioase, a descris-o iar și iar Aceste stări de conștiință, adică supraconștiința noastră, acest ordin superior al realității pe care Știința modernă îi este atât de greu să-l explice în orice calitate, pot fi găsite, desigur, în aproape toate tradițiile teo-filosofice orientale, mai ales în Tradiția teo-filozofică indiană desigur, dar poate fi găsită și la care se face aluzie chiar și în tradițiile teo-filosofice occidentale - de exemplu Platon, precum și unii dintre presocratici etc , de la care noțiunea de înțelepciune, adică sophia , este asociat cu cel puțin într-o anumită măsură Deși, desigur, existența sau prevalența acestor paradigme intelectuale și metafizice alternative nu le face adevărate, de fapt, omul de știință pur ar susține că concepțiile moderne despre realitate sunt mai adevărate, deoarece sunt de fapt mai "științifice" " (raționament circular, dar totuși) și pentru că sunt mai moderne, totuși prevalența acestor viziuni alternative asupra lumii, împreună cu starea științei în ceea ce privește limitările ei aparent inerente în ceea ce privește capacitatea de a descrie realitatea într-un singur model holistic, fără a mai vorbi de incapacitatea ei de a explica sau modela noțiunea de conștiință în sine, cu siguranță, dacă nimic altceva nu ar lăsa deschisă posibilitatea ca unele dintre aceste viziuni alternative asupra lumii să fie (re) luate în considerare și că poate ele ar putea arunca lumină, luminează parcă, natura realității într-un mod în care știința în mod fundamental nu poate În căutarea unei paradigme intelectuale care să explice și să încorporeze pe deplin toate aspectele realității de-a lungul întregului spectru de experiență (de la domeniul fizic pur, așa cum este explicat de Știință, până la cel psihologic sau mistic, așa cum este explicat de Psihologie, Știința Cognitivă și filosofia orientală, încorporând noțiunea de supraconștiință) trebuie mai întâi să identificăm entitatea sau ideea metafizică și intelectuală care leagă toate aceste tărâmuri ale experienței împreună Răspunsul, sau cel puțin cel mai bun răspuns, în spiritul lui Descartes, este Sinele, sau acel principiu de cunoaștere care se află în centrul oricărei forme de experiență subiectivă Din acest principiu metafizic central - unul care se manifestă în modelele științifice ca "observator", în paradigmele psihologice ca sinele "conștient", în tradițiile filozofice orientale ca "Sine", și cercurile teologice ca Suflet sau Dumnezeu - unul cel puțin este în măsură să construiască un model intelectual care acoperă întregul spectru de experiență, oferind o descriere cuprinzătoare și coerentă a realității în toate formele și variantele ei Din acest punct de vedere, de exemplu, Pirsig ajunge la Metafizica calității, un sistem de metafizică care extinde domeniul de cunoaștere de la metafizica limitată subiect-obiect care susține viziunea asupra lumii a Occidentului (și în unele privințe o definește) la un model mai expansiv care se bazează pe noțiunea de calitate ca principiu central, precognitiv și omniprezent În acest sistem nu numai că experiența subiectivă este asimilată și integrată în înseși fundamentele paradigmei metafizice (spre deosebire de retrogradată la periferie, așa cum este cazul mecanicii clasice și cuantice), dar și stările mistice sunt încorporate și permise ca bine (chiar dacă se face aluzie doar tangenţial în opera lui Pirsig), fiind reprezentat ca experienţe comune directe ale Calităţii însăşi în forma ei cea mai pură şi nealterată - în modelul său reflectat în experienţa de inspiraţie din care însăşi inima Ştiinţei, adică ştiinţifică ipotezele înseși, provin de exemplu din Această punte a decalajului intelectual, încorporând experiența subiectivă în paradigma metafizică, este un punct de plecare important și este, în esență, ceea ce realizează Bohm în cadrul său, care pg Teologia Reconsiderată postulează realitatea ca o serie de modele de ordine interconectate și, în cele din urmă, ierarhice, tărâmul fizic fiind doar unul dintre multele și pentru care există (cel puțin) două modele distinctive pentru - cuantic și clasic - care ambele emană din , sau sunt excluse de un model de ordin superior la care el se referă ca ordine implicată, care este guvernată de propriul set de reguli și principii Totuși, ceea ce Metafizica calității a lui Pirsig nu reușește să încorporeze, dar ceea ce Bohm încearcă cel puțin să integreze la un anumit nivel (deși el, ca orice filosof, este constrâns de instrumentele pe care trebuie să le folosească pentru a-și desfășura meseria), este că însăși natura a experienței în sine, având în vedere că este în întregime subiectivă prin definiție, trebuie să țină cont de rolul minții umane în definirea limitelor unei astfel de experiențe Acest rol al minții, sau noțiunea psihologică de sine sau "eu", este efectiv acolo unde sunt trasate liniile intelectuale între domeniile Fizicii, Psihologiei și Filosofiei - Fizica fiind axată în primul rând pe măsurare și "observabile", Psihologia fiind axată pe sănătate și bunăstarea sinelui, mai degrabă decât pe chestiuni ontologice în sine, iar Filosofia sau metafizica într-adevăr în acest context (cel puțin în forma sa cea mai pură și nealterată) având latitudinea intelectuală de a se putea concentra doar asupra abstractului, operațional în domeniul ideilor direct într-un sens foarte real (fără joc de cuvinte) Bohm și colegul său Basil Hiley, depun cu siguranță un efort curajos pentru a încerca să depășească această prăpastie aparent imposibilă, ducând metafizica în locuri revoluționare, cu înțelegerea lor fermă și integrarea lor totală atât cu mecanica cuantică, cât și cu mecanica clasică, ambele înălțimi domeniul științific precum și sursa însăși provocările sale cu privire la ontologie Hiley, descriind importanța și semnificația metafizicii lui Bohm, susține că, dacă realitatea este privită mai degrabă în termeni de proces decât de un "lucru" sau "obiect" (sau un set de "lucruri" sau "obiecte") fix, discret, așa cum este este descrisă astfel cu noțiunea de holomișcare care stă la baza metafizicii lui Bohm, subsumând spațiul și timpul ca constructe mentale care facilitează descrierea (matematică) a realității fizice și nimic mai mult decât cele două domenii intelectuale aparent disparate ale Fizicii și Psihologiei - res extensa și res cogitans a lui Descartes - poate fi de fapt integrat într-un sistem intelectual holistic care integrează atât mintea, cât și materia: Propunerea noastră este că în creier există o latură manifestă (sau fizică) și o latură subtilă (sau mentală) care acționează la diferite niveluri La fiecare nivel, putem privi pe o parte latura manifestă sau materială, în timp ce cealaltă este considerată latura subtilă sau mentală Partea materială implică procese electrochimice de diferite tipuri, implică activitatea neuronilor și așa mai departe Latura mentală implică activitățile subtile sau virtuale care pot fi actualizate prin mediarea informației active între cele două părți Aceste părți [ ] sunt două aspecte ale aceluiași proces [ ] ceea ce este subtil la un nivel poate deveni ceea ce se manifestă la nivelul următor și așa mai departe Cu alte cuvinte, dacă ne uităm la latura mentală, și aceasta poate fi împărțită într-o latură relativ stabilă și manifestă și o latură încă mai subtilă Astfel, nu există o diviziune reală între ceea ce este manifest și ceea ce este subtil și, în consecință, nu există o diviziune reală între minte și materie De fapt, astfel de distincții și expertiză variată în aceste domenii de studiu, toate acestea fiind, probabil, necesare pentru a fi bazate pentru a veni cu un sistem ontologic cu adevărat coeziv și cuprinzător, este de fapt unul dintre motivele pentru care găsim cele mai moderne concepții a realității - așa cum este definită în fiecare dintre aceste domenii - să lipsească A trage din toate acestea, deși rămânând fidel fiecăruia dintre ele, este o sarcină dificilă din punct de vedere intelectual, cel puțin, și una la care foarte puțini, dacă există, savanți moderni lucrează activ Basil Hiley: Mecanica cuantică și relația dintre minte și materie", în: P Pylkkanen, P Pylkko și Antti Hautamaki (eds ): Brain, Mind and Physics (Frontiers in Artificial Intelligence and Applications), IOS Press, , ISBN - - - - , pp - - , vezi pp , Sursă de la colaboratorii Wikipedia, "Basil Hiley", Wikipedia, The Free Encyclopedia, noiembrie , : UTC, noiembrie ] pg Teologia Reconsiderată Această descriere a realității, de la un fizician nu mai puțin, reprezintă nu numai o interpretare a teoriei cuantice, deoarece se referă în mod specific la conceptele de ordine implicate și explicate, așa cum sunt descrise de Bohm, dar și încorporează în ea noțiunea de informație activă care stă la baza mecanicii bohme și ajută la "explicarea" cum se întâmplă că constituenții fundamentali ai naturii, adică corpusculii subatomici, pot fi văzuți atât ca unde, cât și ca particule, în funcție de perspectiva experimentului și, la rândul lor, de perspectiva experimentatorului Punând o semnificație ontologică și un accent mai mare pe procesul experienței, adică pe actul cunoașterii (cum face și Pirsig într-o oarecare măsură cu Metafizica calității, adică calitatea dinamică versus calitatea statică), o paradigmă metafizică în care mintea și materia pot fi de fapt se poate stabili punte Această problemă fundamental filozofică este chiar cea cu care se confruntă oricine care încearcă să interpreteze ce înseamnă cu adevărat teoria cuantică, să o mapeze la un anumit nivel cu realitatea fizică, unde rolul observatorului, rolul minții, nu poate fi ignorat complet atunci când încearcă pentru a determina modul în care este percepută o stare cuantică finală care trebuie să țină cont de instalarea și aparatul de măsurare în sine Este acest element de minte, problema corelației dintre relația celor doi indivizi care au creat cele două părți ale aparatului de măsurare EPR Paradox, care se află, de fapt, în centrul lacunei finale care nu poate fi teoretic neconsumată cu teorema lui Bell, și anume în ilustrarea faptului că starea finală de corelație care se observă între două sisteme cuantice odată integrate și aparent separate în mod clasic nu poate fi explicată prin unele stări mentale predefinite, predeterminate și fundamental precorelate ale fiecăruia dintre indivizii care (probabil în mod independent, dar aceasta este cea relevantă) problema la îndemână) configurați și efectuați cele două experimente diferite, dar înrudite, care dezvăluie starea încurcată a sistemelor cuantice, punând sub semnul întrebării unele dintre ipotezele de bază ale mecanicii clasice Într-o abordare cu totul diferită, interpretarea așa cum ar fi - a mecanicii cuantice cel puțin - este punctul de vedere propus de Hugh Everett, în care o stare cuantică observabilă corespunde la ceea ce el se referă în jargonul tipic al fizicianului/matematicilor ca fiind formularea stării relative a lui Quantum Mecanica care presupune că o anumită stare cuantică există din posibilitatea tuturor stărilor potențiale observabile (sau "realități", care este un nume puțin greșit, dar este modul în care teoria sa a ajuns să fie interpretată), toate guvernate de ceea ce se referă el ca Funcția sa de undă universală care descrie starea actuală și toate stările viitoare ale întregului univers În acest caz, metateoria lui Everett încorporează direct rolul observatorului în modelul său, cel puțin matematic vorbind, ca o mașină de stări care poate efectua un anumit nivel de raționament deductiv și care are un anumit nivel de acces la stările anterioare, adică memoria Din nou, noțiunea de observator, noțiunea de minte într-un aspect sau altul, este direct încorporată în această formulare a mecanicii cuantice, sau interpretarea teoriei cuantice, după caz, eludând astfel nu numai problema de măsurare, care predomină plăcile interpretări ortodoxe ale teoriei cuantice, dar și făcând ca necesitatea colapsului funcției de undă să fie depășită și inutilă Dar, deși se poate spune că Everett nu a intenționat neapărat să pătrundă în apele metafizice, interpretarea sa a matematicii care stau la baza teoriei cuantice rezolvă, de fapt, unele provocări de bază ale modelului teoretic, în timp ce, probabil, ridică altele (cum ar fi, de exemplu, ideea că universuri multiple, sau realități, pot exista în orice moment dat, ceea ce a dat naștere și crezare în mare măsură ideii de "versuri multiple") Eleganța ideii de formulare a stării relative este într-adevăr că permite o descriere pseudo-ontologică complet coerentă a realității într-un fel, chiar dacă din nou nu este neapărat intenționat să facă acest lucru pg Teologia Reconsiderată Comparați această abordare mai puristă, matematică în interpretarea teoriei cuantice, una dintre dacă nu cea mai mare descoperire în domeniul fizicii în secolul al XX-lea, cu interpretarea lui Bohm, ceea ce unii numesc mecanica bohmească În viziunea lui Bohm, se spune că starea sistemului în care se efectuează o observație este guvernată de o funcție de undă "condițională", o funcție de undă care este într-un anumit sens un subset al funcției de undă mai holistică, care include comportamentul nu numai al sistemului care este măsurat sau observat, dar și aparatul și actul de măsurare în sine, adică observatorul (fie ele mecanice sau mentale/personale) Acesta este modul în care Bohmian Mechanics ocolește problema măsurării, încorporează actul de măsurare în fenomene guvernate de aceeași ecuație de undă Schrodinger, cu excepția uneia care este un "superset" într-un anumit sens al funcției de undă condiționată care definește doar comportamentul a ceea ce este fiind observat, independent de mecanismul de observare în sine Această idee a funcției de undă condiționată, combinată cu variabilele ascunse, care sunt pozițiile și momentele inițiale reale ale particulelor în starea cuantică inițială, care, la rândul lor, determină forma finală a funcției de undă după efectuarea experimentului, este conceptual felul în care este colapsul funcției de undă contabilizate în Mecanica Bohmiană Dacă funcția de undă condiționată, așa cum o descrie Bohm (și Hiley), există sau nu ca un fenomen real măsurabil și definibil, sau dacă există pur și simplu ca un construct teoretic care trebuie să existe pentru ca mecanica bohmiană să fie pe deplin coerentă și consecventă, este aproape în plus problema Încorporând rolul minții, adică al observatorului, precum și actul de percepție în sine, înapoi în conversația despre ceea ce se întâmplă de fapt atunci când se face o observație cuantică, Mecanica Bohmienă de fapt (prin proiectare) ne obligă să considerăm că actul percepției în sine ca principiu de prim ordin pe care ar trebui să-l privim, cel puțin dintr-o perspectivă metafizică, nu ordinea explicită specifică care poate fi sau nu aplicabilă unui anumit domeniu al experienței Teoria cuantică, așa cum este interpretată, sau explicată, în Mecanica Bohmiană, este teoretic și matematic sunet și nu este nevoie (cel puțin conceptual) de vreun colaps al funcției de undă indusă artificial, oferind astfel cel puțin începuturile unui sistem coerent de metafizică, un sistem ontologic chiar fundament, prin care teoria cuantică poate fi înțeleasă Pe lângă mecanica bohmică, ceea ce face Bohm efectiv prin introducerea noțiunii de ordine ierarhice a realității - declarând existența unei ordini implicate care deține semnificație ontologică asupra diferitelor ordine explicate care reflectă (diversele aspecte ale) domeniul fizic - este riscul în domeniul ontologiei destul de direct, oferă o punte explicită (intelectuală) între două modele teoretice aparent contradictorii ale realității, sisteme de metafizică, care articulează o explicație rezonabilă și viabilă a realității însăși, chiar dacă dintr-o perspectivă mecanică, cu privire la modul în care ambele ( Mecanica clasică și mecanica cuantică) pot fi adevărate și valide din punct de vedere empiric, în timp ce se contrazic reciproc în principiile și ipotezele de bază (cum ar fi localitatea de exemplu) și, în același timp, reflectă o noțiune de ordin superior a realității, care este pe deplin coerentă și consecventă , deși respectând un set complet diferit de "legi" ca să spunem așa decât formele de ordine "inferioare" În acest fel, și într-un mod destul de curajos s-ar putea adăuga, Bohm refuză să cedeze interpretării standard de la Copenhaga a teoriei cuantice, care pur și simplu presupune că matematica care stă la baza mecanicii cuantice este pur și simplu un model pentru rezolvarea ecuațiilor și nimic mai mult și nu ar trebui privită ca având orice fel de relevanță ontologică, în timp ce, în același timp, nu se aventurează neapărat în filosofia idealistă pură, ci mai întâi în metafizică și apoi ontologie, rămânând în același timp fidel modelelor raționale, mecanice și, în cele din urmă, matematice care stau la baza clasicului și cuantic Mecanica, cei doi mari piloni ai fizicii moderne El realizează acest lucru subliniind importanța metafizicii în sine, în același sens ca Aristotel acum aproximativ de ani (adică prima filozofie), subliniind nu tărâmurile fizice pg Teologia Reconsiderată ele însele care sunt descrise de, modelate de mecanica clasică și cuantică, dar - dintr-o perspectivă de ordin superior - fundamentarea existenței fiind un proces continuu de desfășurare a realităților de ordin superior în forme inferioare, manifeste fizic, de realitate guvernate de diferite și (potențial ) legi sau ordine separate, stabilind astfel un sistem ontologic coerent și consistent logic, care încorporează modelele mecaniciste predominante ale fizicii secolului al XX-lea În cadrul ontologic al lui Bohm, acest concept de informație activă, noțiunea sa de potențial cuantic, reprezintă această forță non-locală în domeniul cuantic care stă la baza realității lumii subatomice și, prin extensie, a întregii realități fizice Și din perspectiva lui, realitatea la toate nivelurile de ordine sau de manifestare este descrisă mai precis în termenii procesului constant de desfășurare și înfășurare a ordinelor explicate din și înapoi în realități de ordin superior, adică ordine(e) implicate, un proces nesfârșit care este percepute de noi ca diverse realități fizice manifeste într-un fel Acesta este universul nedivizat al lui Bohm, care este cel mai bine descris ca un proces de desfășurare constantă, ceea ce el a numit holomișcare, care încorporează mintea, care este necesară pentru ca orice act de percepție să aibă loc, direct (înapoi) în model, așa cum ar fi, efectiv arătând spre o conștiință atotpenetrantă care stă la baza universului, în care mintea este doar un aspect (mai subtil) Într-un fel, cel puțin dintr-o perspectivă ontologică, Bohm ajunge într-un loc foarte asemănător cu Everett, deși abordările lor - cel puțin metafizic - sunt destul de diferite Contrastând metafizica lui Bohm cu Metafizica calității a lui Pirsig, care împarte peisajul intelectual în două forțe motrice principale, fiecare dintre acestea fiind (cel puțin tangențial) legată de noțiunea de bază a calității - cea dinamică și cea statică, prima reflectând mai mult " Concepția orientală a realității, percepția intuitivă directă a "adevărului" sau "cunoașterii", în timp ce ultima formă de calitate este, bine, statică, în sensul că reflectă formele intelectuale mai fundamentale ale omenirii, care sunt mai rezistente la schimbare și care oferă baza pentru o societate (globală) care funcționează bine, nici ontologia lui Bohm, nici metafizica lui Pirsig (și cele două modele intelectuale diferă, fără îndoială, în acest mod foarte fundamental în ceea ce privește scopul și intenția, unul cu accent mai mult pe ontologie - Bohm - și un altul despre metafizică - Pirsig) abordează direct natura fundamentului modelelor lor intelectuale respective, preferând fără îndoială să părăsească această întrebare până la teologi care este probabil domeniul potrivit pentru astfel de întrebări Pirsig susține (pe bună dreptate) că calitatea însăși în forma sa cea mai pură și nealterată (Calitatea dinamică) se află dincolo de orice înțelegere intelectuală, trădează orice formă de definiție (la fel ca Dao sau Brahman în tradițiile filozofice orientale), iar lucrarea lui Bohm se concentrează mai mult asupra ordinii descriptive subiacente, sau a lucrărilor, a realității ca proces continuu de schimbare, desfășurare și desfășurare între diferite dimensiuni, ca să spunem așa (care trădează, de asemenea, atribute caracteristice "Estice" în ceea ce privește noțiunea de schimbare și proces fiind cele mai semnificative ontologic) aspect al realității), în loc să încerce să descrie natura a ceea ce stă în spatele procesului în sine, omul din spatele mașinii, ca să spunem așa Ceea ce ne-a rămas efectiv, în căutarea unei paradigme ontologice în peisajul intelectual occidental, care să țină seama de întregul spectru al experienței umane, în domeniile fizic și psihologic, este un fel de prăpastie care relegă întrebările legate de fundamentul experienței în sine, noțiunea de supraconștiință care se află în inima filozofiei răsăritene, a teologiei sau, în cel mai bun caz, a filozofiei Și poate pe bună dreptate, deoarece aceste sisteme intelectuale ale Occidentului, chiar și cele mai abstracte și cuprinzătoare dintre ele, sunt în esență sisteme metafizice mai mult decât cadre ontologice în mod necesar și, cu siguranță, nu sisteme teologice sau "cadre spirituale" în sine Toate sunt produse ale filozofiei Epocii Iluminismului și, cu atât mai mult, progresele revoluționare ale Științei în secolul XX, care ne-au oferit Relativitatea și Teoria Cuantică pg Teologia Reconsiderată Într-o anumită măsură, acest lucru conferă acestor sisteme putere, deoarece sunt construite pe aceste dezvoltări științifice moderne Dar dintr-o altă perspectivă, din perspectiva unui filozof antic, aceste sisteme - dat fiind contextul în care au apărut - sunt destul de limitate în domeniul în care sunt aplicabile Foarte puternic în ceea ce privește explicarea sistemelor fizice și a paradigmelor intelectuale moderne care sunt întemeiate în ele și destul de slabe, așa cum am văzut în ceea ce privește explicarea cu adevărat a tot ceea ce nu aparține Științei propriu-zise De exemplu, sistemele pe care le-am analizat de-a lungul acestei lucrări, și în special în acest capitol, nu țin cont în mod explicit de calitățile sau natura Minții în adevăratul sens filozofic oriental al termenului Nici, din nou având în vedere că sunt sisteme de metafizică și sunt extensii naturale teorii "mecanice", ele sau pot fi folosite pentru a explica, din perspectivă "spirituală", realitatea potențială a ceea ce am ajuns să ne referim în Vestul ca referitor la, sau al "Sufletului" - Sufletul ca o "ființă" cognitivă și experiențială prin care nu numai tărâmul fizic este manifestat și experimentat, ci și prin care tărâmul mistic este experimentat Această noțiune de Suflet în Occident echivalează la un nivel foarte elementar cu noțiunea de minte dintr-o perspectivă budistă, Intelectul din perspectivă neo-platonistă și Ătmanul tradiției teo-filozofice indiene, toate acestea reprezentând - în propriile sisteme teo-filosofice respective - reflectarea individuală a cosmicului Omul făcut după chipul lui Dumnezeu, una dintre principiile de bază și ipotezele fundamentale cu adevărat, ale tuturor tradițiilor avraamice La rândul său, această noțiune de Suflet devine, dintr-o perspectivă metafizică, corolarul specific al principiului de ordonare foarte fundamental și primordial al Universului, pe care îl regăsim în fiecare concepție cosmogonică și metafizică a realității din toate narațiunile antice ale creației mitologice ale toate popoarele și civilizațiile eurasiatice din antichitate pe care le acoperim în această lucrare de fapt Se pare că toate popoarele și civilizațiile din antichitate presupun că Universul este un loc ordonat și că cea mai mare putere din Univers, cea mai mare și cea mai prolifică, este cea care dă ordine haosului Acesta este motivul pentru care Zeus este atât de venerat, de fapt, iar toți marii zei din antichitate, Iahve nefiind o excepție, au jucat același rol foarte critic Iar omul fiind în imaginea divinului, principiul ordonator al omului - Sufletul - este analogul divinului în tărâmul nostru, tărâmul Pământului și al Omului Practic, în toate sistemele teo-filozofice antice, cele din Eurasia pe care le explorăm în această lucrare, Sufletul joacă un rol fundamental în aspectul "ordonării", "înțelegării" și "realizării" existenței, așa cum este văzut dintr-o perspectivă individuală Și acest Suflet are din nou o contrapartidă cosmică directă, sau analog - ceea ce în Occident a ajuns să fie cunoscut sub numele de Logos, care mai mult sau mai puțin devine echivalat cu Dumnezeu în Trinitate, probabil punctul culminant al concepțiilor metafizice și ontologice în teoarea occidentală tradiţie filosofică Cel puțin din acest punct de vedere, sistemele de metafizică pe care le explorăm în această lucrare, cele bazate pe Fizica secolului XX, nu acoperă și nu se ocupă de această construcție metafizică (și ontologică) fundamentală și de bază, care a pătruns nu doar teo-filosofic gândit în antichitate, dar cu adevărat toate gândurile în antichitate În tradițiile teo-filozofice antice, în special cele de moștenire indo-europeană (în principiu, grecii și indienii antici), Sufletul a fost, fără îndoială, entitatea sau principiul metafizic definitoriu de care s-a atârnat tradiția teo-filozofică - centrul de care toate asupra stăteau diferitele ramuri ale sistemului teo-filosofic respectiv ai putea spune În cele din urmă, Sufletul a fost cel care a definit ceea ce trebuia să existe, ce trebuia să fie și, la rândul său, a fost filtrul prin care "ființa" însăși a fost experimentată și, la rândul său, a asigurat legătura fundamentală cu substratul atotpătrunzător al existența însăși pg Teologia Reconsiderată Deci, în acest sens, în ciuda puterii și specificității sistemelor de metafizică ale lui Bohm și Everett, și poate într-o măsură mai mică Pirsig, totuși le lipsește acest principiu metafizic de temelie pe care trebuie să se sprijine orice noțiune cu adevărat cuprinzătoare, completă, de realitate Pentru Aristotel și Platon, fără îndoială, Sufletul era totul cu adevărat, vasul în care toată viața trebuia percepută și/sau concepută Atât lui Platon, cât și lui Aristotel, în ciuda diferențelor lor, Sufletul le-a oferit totuși fundamentul pe care a fost construit sistemul lor teo-filozofic respectiv A fost ceea ce ne dă viață, ceea ce ne animă (animus, adică Sufletul), reprezentând astfel vehiculul intelectual primar, principiul metafizic de fapt, prin care experiența în toate formele ei trebuie privită sau concepută Pentru filosoful antic, atunci, această concepție a unei persoane sau a unui individ, în orice sistem filosofic măreț, fiind reprezentată de o simplă entitate sau lucru care pur și simplu "observă" și ia măsurători, ar părea fără îndoială ridicolă Și totuși, aceasta este consecința neintenționată a progresului nostru în Occident cu Știința, că orice noțiune sau idee, orice principiu, care miroase a teologie, orice nu poate fi dovedit empiric că există de fapt, trebuie, prin urmare, să cadă în afara domeniului Științei și, ca atare, nu este inclusă nici măcar în lărgirea cadrelor intelectuale, sistemele metafizicii, pe care le-am analizat, care au fost stabilite în ultimele decenii pentru a aborda aceste deficiențe ontologice de bază ale Științei Dar fără noțiunea de Suflet, există doar atât de departe că aceste sisteme pot merge, cum ar fi să se învârtească în jurul problemei, dar să nu ajungă niciodată la miezul acesteia Pentru că nu există un principiu definitoriu, nici o entitate sau construct metafizic sau ontologic, pe care să se sprijine însuși vârful realității experiențiale (ceea ce numim supraconștiință) din și din care - cel puțin conform tradițiilor filozofice orientale - toate formele de realitate iar existenţa emană şi provin din pg Teologia Reconsiderată În ciuda tuturor progreselor tehnologice care au fost realizate în ultimul secol sau două, deoarece umanitatea a preluat aproape fiecare ultimul loc locuibil de pe planeta noastră, susținut de ceea ce poate fi numit doar progrese revoluționare în Știință, marea disciplină făcută celebră de către precum Newton și Einstein, printre alții, ne aflăm totuși - în mod colectiv ca specie, umanitate în ansamblu - într-o poziție în care ne confruntăm cu anumite probleme și provocări care, pentru a fi rezolvate eficient, pentru a asigura supraviețuirea pe termen lung a umanitatea (oricum pe Pământ), trebuie să fie abordată în mod colectiv de către toate statele națiune ale lumii care lucrează împreună Vorbim aici, desigur, în primul rând despre criza de mediu care poartă numele de încălzire globală, care are loc în paralel cu dispariția în masă a speciilor din cauza pierderii habitatului și proliferării umanității, precum și problema accesului de bază la resurse precum hrana, apa și energia, pe măsură ce calotele glaciare globale se topesc și schimbările climatice lasă multe societăți într-un conflict brutal pentru resursele menționate Aceste provocări dintr-o perspectivă ecologică, naturală, sunt cuplate cu problema proliferării nucleare, care ne îndepărtează un conducător tiranic nebun de anihilarea globală, precum și de schimbările în peisajul ideologic nu doar între Est și Vest, ci între secularism și fundamentalism religios care ne-a lăsat cu ceea ce noi în Occident ne referim drept terorism Cu siguranță s-ar putea argumenta că oricare dintre aceste provocări luate în mod individual reprezintă una dintre cele mai grave și mai serioase amenințări la adresa umanității din istoria civilizației și apoi colectiv, bineînțeles, ei bine, aceasta este o problemă cu totul diferită Amploarea și amploarea acestor provocări, precum și peisajul ideologic în care au apărut, ridică întrebarea în ce măsură, dacă este deloc, sunt cauzate de progresele intelectuale, adică "științifice", care au stat la baza progresului a civilizației moderne în ultimul secol, și apoi întrebarea conexă - una pe care încercăm să o abordăm aici - în ce măsură, dacă vreuna, unele dintre provocări pot fi rezolvate printr-o schimbare similară a paradigmei intelectuale sau cel puțin susținute de o schimbare similară Pentru a împrumuta o zicală de la unul dintre, dacă nu cel mai influent om de știință al Epocii Iluminismului Albert Einstein, "o problemă nu poate fi rezolvată de același nivel de conștiință care a creat-o" Să începem cu afirmația că fiecare persoană rațională (ok, poate aproape orice persoană rațională) poate vedea pericolul viitor care ne așteaptă dacă continuăm pe această cale a consumului și expansiunii imense, în special în lumina unora dintre mișcările naționaliste și populiste care În timp ce mulți politicieni și economiști deopotrivă ar dori să creadă că creșterea economică în sine poate rezolva multe dintre aceste provocări globale - atât la nivel local, național, cât și global - creșterea mareea care va transporta toate bărcile așa cum ar fi, acest rațional este viciat în multe privințe În special, această abordare nu abordează niciuna dintre diferențele ideologice care stau la baza multor dintre aceste provocări globale Numai economia, deși cu siguranță este un instrument la dispoziția liderilor statelor naționale, adică a politicienilor și a legiuitorilor, nu abordează cauza principală a multor probleme cu care se confruntă omenirea în ansamblu în acest moment După reflecție, și mulți din întreaga lume (în afara Occidentului) împărtășesc, fără îndoială, acest punct de vedere, multe dintre aceste tendințe globale alarmante pot fi, cel puțin la un anumit nivel, legate direct de, și de fapt pot fi văzute ca un rezultat direct al proliferarea capitalismului ca adevăr ideologic, acoperit subțire de această noțiune de "Valori Democratice Occidentale" La momentul scrierii acestui articol, Brexit - ieșirea Marii Britanii din UE - era în desfășurare, iar Donald Trump este președintele Statelor Unite, promovând și promovând politici extrem de populiste, ceea ce el însuși a numit "naționaliste" pg Teologia Reconsiderată În plus, este chiar această ideologică! poziția, chiar semnul distinctiv al societății și culturii occidentale, care este privită cu dispreț de multe dintre statele națiune islamice din Orientul Mijlociu și Africa de Nord, oferind combustibil pentru incendiu dacă vreți nu doar pentru sentimentul anti-occidental, ci, la cel mai extrem, terorismul global în sine În ceea ce privește aceste provocări globale, ideologia fiind sursa cel puțin a uneia dintre cele mai alarmante și potențial periculoase dintre ele - și anume terorismul și sentimentul anti-occidental - ne confruntăm și cu problema schimbărilor climatice, adică a încălzirii globale, care, alături de inegalitatea de bogăție, este cauzată și de, chiar dacă doar tangenţial, de această ideologie subiacentă în Occident a nu doar capitalismului, ci și materialismului - ideologii care stau la baza culturii occidentale care pun în valoare achiziția de bunuri și servicii, adică bogăția, peste public bine, sau binele social În acest sens, această ideologie "occidentală" se bazează pe presupunerea că urmărirea bogăției și a bunurilor de către individ, încapsulată într-un sistem social și juridic care promovează o astfel de ideologie, va servi în cele din urmă binelui public și binelui global, ca indivizi urmăresc propriul interes Importanța și semnificația acestor valori subiacente pentru societatea americană și, la rândul ei, occidentală nu poate fi exagerată și, probabil, se află în inima Statelor Unite de la începuturile sale, fiind construită pe noțiunea de economie de piață liberă, adică -numita teorie a mainii invizibile, asa cum a fost prezentata de parintele economiei moderne, filozoful scotian Adam Smith ( - ), autor al celebrului Wealth of Nations, unul dintre cele mai, daca nu cele mai influente texte de economie din istorie Dar venitul anual al fiecărei societăți este întotdeauna exact egal cu valoarea de schimb a întregului produs anual al industriei sale, sau mai degrabă este exact același lucru cu acea valoare de schimb Așadar, întrucât fiecare individ se străduiește atât cât poate să-și folosească capitalul în sprijinul industriei interne, cât și să orienteze acea industrie astfel încât produsul ei să fie de cea mai mare valoare, fiecare individ se străduiește în mod necesar să obțină venitul anual al societatea cât poate de mare În general, într-adevăr, nici nu intenționează să promoveze interesul public și nici nu știe cât de mult îl promovează Preferând sprijinul industriei autohtone în locul celui al industriei străine, el își propune doar propria sa securitate; și dirijând acea industrie în așa fel încât produsele ei să fie de cea mai mare valoare, el intenționează doar propriul său câștig și, în acest sens, ca în multe alte cazuri, este condus de o mână invizibilă să promoveze un scop care nu a fost parte din intentia lui Nici nu este întotdeauna mai rău pentru societate că nu a făcut parte din ea Urmărindu-și propriul interes, el îl promovează frecvent pe cel al societății mai eficient decât atunci când intenționează cu adevărat să-l promoveze Nu am cunoscut niciodată prea mult bine făcut de cei care au afectat să facă comerț pentru binele public Este o afectare, într-adevăr, nu foarte comună printre comercianți și foarte puține cuvinte trebuie folosite pentru a-i descuraja de la aceasta Această credință de bază, de bază, în urmărirea interesului individual, nu doar ca drept fundamental atunci, ci ca o chestiune de bine public, se află chiar în centrul "valorilor occidentale" și, în ciuda meritelor sale clare, se află chiar la baza rădăcina diviziunii ideologice dintre Occident și antagonistul său modern religios (și mai ales islamic) Deși există dovezi care susțin acest lucru, că capitalismul, așa cum se instalează în țările lumii a treia, duce, de fapt, la creșteri mari ale bogăției pe întregul spectru socio-politic (Dr Jordan Peterson, de exemplu, susține și susține aceste opinii și ei sunt susținute de cercetări solide), în timp ce aceasta abordează problema sărăciei și accesului la resursele de bază, nu abordează problemele de mediu sau ideologice pe care le discutăm aici Theory of Moral Sentiments ( ), de Adam Smith Partea a IV-a, capitolul De la colaboratorii Wikipedia, "Mâna invizibilă", Wikipedia, Enciclopedia liberă, octombrie , : UTC, [accesat octombrie ] pg Teologia Reconsiderată fundamentalism, ideologii care sunt afiliate geografic cu regimuri și/sau mișcări din Orientul Mijlociu și Africa de Nord Și chiar dacă mulți din comunitatea științifică cel puțin au identificat modalități prin care noi să evităm, sau cel puțin să atenuăm, unele dintre aceste provocări și probleme globale - cel puțin cele legate de schimbările climatice și încălzirea globală și corolarul acesteia, extincția în masă a speciilor și habitatul lor de pe tot globul - totuși ne găsim colectiv ca specie, ca o colecție de state naționale răspândite pe Pământ, în mod fundamental incapabili să ne schimbe comportamentul într-un mod semnificativ sau să ne adaptăm sau să ne adaptăm perspectiva ideologică într-un mod semnificativ, la să abordeze cu adevărat provocările menționate cu orice fel de impact semnificativ - ceea ce, probabil, având în vedere amploarea problemei, nu ar trebui să fie o surpriză Ceea ce am constatat, cel puțin în ceea ce privește diviziunea ideologică dintre valorile occidentale și fundamentalismul sau extremismul religios, este că ambele părți au tendința de a sapa în continuare în pozițiile lor ideologice respective, folosind în același timp instrumente diplomatice standard - morcovul și bățul proverbial - care sunt ineficient atunci când se confruntă cu o criză de ideologie în mod necesar Această provocare, în care instrumentele standard pe care le avem la dispoziție sunt fundamental inadecvate pentru locul de muncă în cauză, ne pune într-o poziție extrem de precară, deoarece singura cale de urmat pare să fie războiul, deoarece ambele părți acționează în ceea ce percep ei a fi în interesul personal conservare Lăsând soluțiile sociale și politice în seama politicienilor și parlamentarilor din întreaga lume, cineva este tentat să se întrebe - și în lumina temei ideologice a unora dintre aceste provocări globale în sine și de fapt, trebuie să se întrebe - nu numai în ce măsură unele dintre aceste provocări și probleme globale sunt rezultatul unui eșec al ideologiei, dar în ce măsură, dacă este deloc, unele dintre aceste probleme și provocări pot fi rezolvate printr-o schimbare ideologică sau, cel puțin, în ce măsură poate o paradigmă intelectuală fundamentală schimbare, una care este asemănătoare cu ceea ce am trecut spre sfârșitul erei iluminismului, oferă cel puțin bazele raționale pe care poate fi găsit sau construit un set mai larg de soluții O punte intelectuală nu între Est și Vest, ci între fundamentalistul secular și religios Putem fi cu toții de acord, de exemplu, că paradigmele intelectuale, ceea ce uneori numim "viziuni asupra lumii", în sine nu pot rezolva sau corecta unele dintre aceste probleme sau provocări cu care ne confruntăm Cu toate acestea, este, în același timp, foarte posibil ca paradigmele intelectuale predominante actuale (și în opinia autorului de fapt o fac) să stea în mare măsură în calea găsirii unor posibile soluții la provocările globale menționate mai sus, provocări care definesc epoca noastră , deoarece efectiv nu oferă nicio cale de mijloc intelectuală între cele două (sau mai mult de două, în funcție de modul în care definiți peisajul intelectual geo-politic actual) ideologii globale contrastante Se poate privi, de exemplu, tendințele geo-politice actuale ale naționalismului și populismului care s-au răspândit nu doar în Occident, ci și în întreaga lume acum, reacții la decenii de globalism și liberalism care au fost semnul distinctiv al peisajului geo-politic de la Războiul Rece (probabil forța motrice intelectuală a Primăverii Arabe) ca stătea pe un teren intelectual, chiar rațional, foarte instabil De exemplu, rațional vorbind, cum poate urmărirea unor interese fundamental locale și egoiste, însăși definiția naționalismului, să nu ajungă - pe termen mediu sau lung - cel puțin să exacerbeze aceste provocări globale cu care ne confruntăm și la nivelul cel mai rău a declanșat o reacție globală în lanț de evenimente socio-politice care vor schimba pentru totdeauna lumea în care trăim Cuplează acest scenariu potențial pernicios, deși ipotetic, cu problema proliferării nucleare și potențialul de distrugere în masă a statelor naționale, ștergerea din uriaș Un exemplu în acest sens sunt conflictele aflate în desfășurare între Occident, în principal Statele Unite, și Iran, precum și Coreea de Nord pg Teologia Reconsiderată populațiile și societățile și potențialele daune permanente aduse mediului și lumii în care trăim și puteți înțelege de ce cel puțin autorul, și mulți alți intelectuali și lideri politici, consideră că ne aflăm în prăpastia unei epoci nu doar cu potențial mare , dar și în același timp mare distrugere Cu alte cuvinte, dacă ne străduim cu toții și ne protejăm propriile interese, încercând să izolăm și să punem în carantină problemele lumii așa cum ar fi (care este tocmai tendința globală pe care o vedem chiar acum, cu naționalismul și populismul crescând în popularitate în Occident ), ar trebui să ne așteptăm și, de fapt, vedem, fără îndoială, un fel de reacție globală din partea acelor state naționale care sunt "în afara" clubului capitalist occidental, dacă ne putem referi la el ca atare - ex Iran, Coreea de Nord, Rusia sau Siria Vedem, de asemenea, care este una dintre tendințele care determină naționalismul și populismul în mare măsură, un fel de carantină sociologică a actualei crize globale a refugiaților, care este cel puțin într-o oarecare măsură un rezultat, sau cel puțin un produs secundar al această schimbare ideologică spre închiderea granițelor care merge împreună cu agenda naționalistă Acum, în același timp, o mare parte din această criză a imigrației, dacă o putem numi așa, care la rândul său este strâns legată de problema terorismului, este un rezultat direct, sau cel puțin este cauzată cel puțin parțial de schimbările climatice care sunt un rezultat al încălzirii globale care, la rândul său, are ca rezultat epuizarea resurselor naturale limitate și o concurență mai mare cu acestea Creșterea naționalismului atunci, atunci când este înțeleasă corect, este un ciclu care se promovează și se întărește și, în timp ce închiderea granițelor rezolvă (poate) problema locală așa cum ar fi, de fapt exacerbează problema globală, o problemă care, probabil, este cauzată de , sau cel puțin este exacerbată de încălzirea globală Deducerea rațională aici este, desigur, că dacă tendințele socio-politice actuale continuă, lucrurile se vor înrăutăți Ne-au rămas două zicale grozave - "a face același lucru iar și iar și a aștepta un rezultat diferit este definiția nebuniei", și apoi din nou sfatul înțelept al lui Einstein "o problemă nu poate fi rezolvată de același nivel de conștiință care a creat-o " Dar, cu siguranță, atunci când este pus în spate într-un colț, când un mod de viață sau o ideologie în sine este amenințată sau percepută ca fiind amenințată așa cum noi, în Occident, cel puțin percepem modul nostru de viață ca fiind, este de înțeles de ce noi în mod colectiv și, din nou, aceasta vorbește despre tendința globală a naționalismului și populismului, ar reveni la o mentalitate mai auto-conservatoare - la naiba cu lumea, vom avea grijă doar de noi înșine - când, de fapt, această mentalitate, dacă va fi urmată la propria sa concluzie rațională, va fi chiar moartea a ceea ce ținem atât de drag și încercăm cu disperare să-l păstrăm Și pe măsură ce ne uităm la aceste provocări cu care se confruntă omenirea astăzi și pe măsură ce explorăm paradigmele și cadrele intelectuale care stau la baza, care desigur au stat la baza și au permis toate progresele minunate și uimitoare care ne fac viața mult mai bună și mai ușoară în atât de multe moduri, ne confruntăm cu posibilitatea oarecum descurajantă - realitatea într-adevăr - ca aceleași cadre intelectuale care au permis acest "progres", ne împiedică, la un anumit nivel, cel puțin să rezolvăm aceste provocări Dar dacă facem un pas înapoi și ne uităm la peisajul ideologic actual, ne uităm la fundamentele intelectuale care stau la baza acestor ideologii (respective), funcționând sub premisa că o schimbare de paradigmă intelectuală, deși poate să nu fie neapărat soluția, poate în de fapt, să fie un pas necesar pentru a se găsi o soluție (nu este necesară și suficientă în sine, dar cel puțin necesară), putem descoperi că ceea ce a dat, a fost sursa intelectuală a iubitului nostru "progres", este la fel rădăcina decalajului care se află între locul în care ne aflăm ca comunitate globală astăzi - fracturați și rupte și în pragul conflictului nuclear global - și unde am putea fi, având în vedere progresele tehnologice de care dispunem Cu alte cuvinte, ceea ce sugerăm este că poate în contextul acestor linii intelectuale, adică paradigme și cadre, pe care le-am trasat de-a lungul acestei lucrări între Est și Vest, chiar dacă ele sunt desenate de-a lungul liniilor teo-filozofice și metafizice reflectând în cele din urmă două ontologice foarte distincte şi pg Teologia Reconsiderată paradigme epistemologice, putem găsi nu numai sursa, cauza potențială rădăcină a unora dintre provocările de bază cu care ne confruntăm în prezent ca comunitate globală, ci și, la rândul lor, poate începuturile sau, în cel mai bun caz, ideologia necesară soluție pentru a ilumina o cale de urmat care să evite conflictele și să asimileze viziunile și perspectivele întregii comunități globale Aici vorbim nu doar de o schimbare epistemologică, ci și de una ontologică, care ne poate oferi un punct de vedere intelectual din care diferențele noastre la nivel de stat-națiune sau socio-politic par banale și lipsite de importanță în raport cu globalitatea teme și principii care stau la baza noii paradigme intelectuale Un scop înalt, dar care merită urmărit din punctul de vedere al autorului (în mod clar) O scurtă istorie a acestei diviziuni destul de uzate și, probabil, suprasimplificată între Est și Vest este justificată aici, având în vedere utilizarea terminologiei de către noi Această distincție între Orient și Occident merge atât de departe în istorie, până în mileniul I î Hr , unde primii greci, iar apoi romanii, și-au privit vecinii din "Est", uneori (de cele mai multe ori) cu dispreț, grecii de desigur, având o istorie lungă și sordidă cu perșii - în Orient - care a dus la multe conflicte mari și câteva filme grozave Pentru grecii antici, perșii erau "din Orient", la fel ca și culturile indiene pe care le-au întâlnit în timpul cuceririlor lui Alexandru cel Mare în secolul al III-lea î e n , reflectate în literatura filosofică și istorică de așa-numiții gimnosofi de exemplu, înțelepții și misticii indieni, pe care îl găsim în scrierile lui Herodot de exemplu Cunoașterea popoarelor de dincolo de India către (și mai departe) Orient nu a venit decât secole mai târziu, de unde și desemnarea Chinei drept "Orientul Îndepărtat" Această delimitare a "Orientului" ca Orient Îndepărtat, diferit de "Occident" este în primul rând produse ale perioadei coloniale în istoria (occidentală) în literatura academică, istorică, a secolului al XIX-lea și al XX-lea, chiar dacă tendința actuală în mediul academic este a evita această terminologie, deoarece este considerată a fi o simplificare excesivă a diferențelor culturale și, din nou, un produs al colonializării, care este privit cu dispreț de oamenii de știință moderni, liberali Există cu siguranță un argument puternic pentru mișcările din mediul academic pentru eradicarea acestor delimitări oarecum învechite și chiar (după cum susțin unii) rasiști, ceea ce implică, desigur, că, la un anumit nivel, opiniile Occidentului sunt superioare celor din Est - socio-politic cât și intelectual Acestea fiind spuse, există totuși o oarecare valoare în delimitarea categorială, dacă nu din alt motiv decât este larg răspândită în literatura de specialitate până în ultimul deceniu sau două la momentul scrierii acestui articol Totuși, încercăm aici să efectuăm o inversare, sau poate mai bine să spunem o înlocuire sau o metamorfoză, a acelei viziuni ideologice asupra lumii și, ca atare, această distincție probabil demodată și depășită între Est și Vest ne servește, de fapt, destul de bine ne uităm la distincțiile ontologice și epistemologice dintre aceste două paradigme intelectuale care sunt caracteristice Orientului și Occidentului, cel puțin dintr-o perspectivă teo-filozofică care este în primul rând centrul acestei lucrări și ca atare rămân, din nou, cel puțin teo-filosofic vorbind , în contrast puternic unul cu celălalt Căci atunci când privim aceste două viziuni asupra lumii printr-o lentilă metafizică, spre deosebire de una teologică, în ciuda interdependențelor acestor discipline, dacă le putem numi astfel, găsim diferențe semnificative și profunde între cele două perspective, viziuni diferite, care reflectă perspective distinctive asupra natura realității însăși, natura existenței însăși - ceea ce ne referim aici ca ontologie spre deosebire de metafizica în sine În timp ce la Filmul Alexandru, regizat de Oliver Stone în , fiind probabil favoritul personal al autorului, înfățișând cucerirea "Estului" de către Alexandru cel Mare pg Teologia Reconsiderată La prima vedere, cititorul ar putea să pară ciudat de ce sau cum o ideologie subiacentă ar putea fi (potențial) sursa provocărilor erei moderne cu privire la încălzirea globală sau terorismul; peisajul geo-politic, sunt de fapt lupte ideologice în mare măsură Sub principiile democratice și capitaliste, ale pieței libere, care stau la baza și, într-un sens foarte real, o definesc, cultura occidentală, ceea ce ne rămâne în Occident este societatea și cultura dominate în esență de o viziune materialistă asupra lumii, o viziune asupra lumii care poate fi dat de revoluția științifică, care a fost în mare măsură condusă de mișcările filozofice gemene ale Iluminismului: empirism și raționalism - principiile fondatoare ale Științei Și totuși, în Orient, viziunea predominantă asupra lumii, deși influențată de Occident în ultimele secole, fără îndoială, se întoarce totuși la o mentalitate mult mai veche și holistică - unul dintre motivele pentru care, de fapt, în perioada colonialistă, Occidentul a privit cu dispreț Orientul, adică Orientul, oferind desigur justificarea rațională a colonialismului însuși Și totuși, această holistică (juxtapusă cu ceea ce ne referim aici ca perspectivă reducționistă este poate tocmai distincția dintre aceste două viziuni asupra lumii care este cea mai semnificativă atunci când încercăm să stabilim diferențele fundamentale ontologice și/sau metafizice dintre viziunile despre lume occidentale și cele orientale, ca se referă în mod specific la provocările cu care se confruntă societatea globală pe care le-am descris aici și, deși la valoarea nominală, ar putea părea pur și simplu o perspectivă diferită, un mod diferit de a privi lumea - de unde și termenul de "viziune asupra lumii", desigur -, totuși are implicații vaste nu numai cu privire la modul în care ar trebui să fie structurată societatea, adică structurile socio-politice în general, ci și cu privire la modul în care indivizii ar trebui să se comporte și să se trateze unii pe alții, adică morala și etica Am văzut deja care sunt implicațiile stabilirii unei definiții sau perspective asupra realității, adică a unei ontologii, care are la bază - primul său principiu fundamental, așa cum ar fi - domeniul obiectiv condus empiric care se încadrează sub titlul Fizicii Acesta este ceea ce ne referim de-a lungul timpului ca realism obiectiv, care este unul dintre, și poate cel mai important din perspectivă filozofică, produsele secundare ale Revoluției Științifice, care, cel puțin în Occident, este atât de înrădăcinată în viziunea noastră asupra lumii, încât nici măcar nu putem Gândiți-vă să-l puneți la îndoială Dar implicațiile viziunii noastre "științifice" asupra lumii, adoptată aproape universal, care se bazează în mod fundamental pe empirism, cel puțin în Occident, depășesc cu mult simpla relevare a teologiei la studiul practicienilor religioși sau, din punct de vedere academic în perspectiva domeniului Religiei Comparate, ea are de fapt efectul de a produce o fundație intelectuală, un cadru ontologic, care este complet lipsit nu doar de orice noțiune de teologie, ci și de noțiunea de Suflet înrudită integral Problema cu aceasta, bineînțeles, despre care Kant o tratează în detaliu, desigur, este că atunci când eliminăm teologia pe baze empirice, abandonăm în esență fundamentele intelectuale (din nou în primul rând teologice) ale moralității și eticii - ceea ce am putea numi un exemplu de lege a consecințelor neintenționate Acesta este exact ceea ce Kant a argumentat pentru (sau împotriva, în funcție de perspectivă) în corpul său de lucrări, soluția sa, Metafizica moralei, reprezentând conform celor mai multe - și din motive întemeiate - culmea filozofiei iluministe În timp ce preocupările lui erau foarte aliniate cu subiectul în cauză, cu privire la Un studiu al cadrelor ontologice alternative, moderne, cum ar fi Mecanica Bohmiană, Funcția de undă universală a lui Hugh Everett sau chiar Metafizica calității a lui Robert Pirsig este explorată în detaliu în capitolul din această lucrare despre Ontologia comparată din partea a V-a a acestei lucrări Ateii, sau chiar naturaliștii ar contesta această concluzie, susținând că sistemele de morală și etică pot fi construite numai pe motive de rațiune și, de fapt, aceasta este exact ceea ce Kant încearcă să facă cu opera sa Dar acest punct aici nu este neapărat că este imposibil să se facă fără apel la o putere mai mare, cum ar fi teologia, sau existența unui Suflet, ci că necesită o revizuire totală a moralității și a eticii în general, având în vedere lunga istorie a relaţiei lor cu teologia pg Teologia Reconsiderată pierderea eticii sau a moralității la picioarele Științei, sau mai precis din nou în fața raționalismului și empirismului, pilonii filosofici gemeni ai filozofiei Epocii Iluminismului, sau mai grafic și explicit ceea ce Nietzsche numește "moartea lui Dumnezeu" Kant atacă concluziile atât ale empirismului, cât și ale raționalismului ca fiind inadecvate, argumentând că un sistem de moralitate, etica, poate fi construit în fapt pe baza Rațiunii însăși Kant, în acest argument, concluzionează că atât Dumnezeu, cât și Sufletul nu sunt doar idei care aparțin studiului științelor umaniste, ci sunt imperative ontologice în sensul că, fără ele, realitatea noastră obiectivă nu poate fi considerată a exista în niciun sens real Kant, în multe privințe, a fost un idealist în aproape aceeași tradiție cu Platon, susținând că realitatea materială depinde de anumite noțiuni sau concepte metafizice fără de care nu poate exista - fizic sau conceptual de fapt Idealismul transcendental al lui Kant, numele foarte potrivit dat sistemului său teo-filozofic, bazat pe această noțiune de preeminență a ideilor asupra lucrurilor, oferă bazele intelectuale pentru existența moralității și a eticii, în sine și în sine, chiar și fără a lor teologică predicate, bazate pe Rațiune pură - pentru Kant, caracteristica definitorie și distinctivă a umanității, omenirea cu adevărat, însăși În timp ce aceste domenii au fost retrogradate din punct de vedere istoric în teologie, opera de viață a lui Kant a fost de a aduce apoi înapoi în domeniul rațional, așa cum ar fi, plasează aceste principii pe o bază rațională, așa cum fuseseră în vremurile străvechi, urmând tradiția lui Platon și Aristotel, printre alții, de exemplu Procedând astfel, acordând o semnificație ontologică Rațiunii ca adevăr general, sau instrument, care trebuie utilizat pentru a stabili granițele cunoașterii, precum și principiile guvernatoare, factorii motivatori de bază, ai comportamentului uman Această viziune se află din nou în contrast puternic cu o abordare mai restrânsă, cel puțin epistemologic vorbind, obiectiv realistă sau empirist, care a avut consecința intelectuală, poate neintenționată, de a releva moralitatea și etica, iar din nou teologia, în domenii nonștiințifice, adică neraționale După cum se știe, a fost forța motrice a lucrării lui Kant de a elucida limitările raționalismului și empirismului, care au fost semnele distinctive ale filosofiei din epoca iluminismului până la Kant În timp ce explorăm peisajul posibilelor cadre ontologice și sisteme de metafizică care au fost oferite de unele dintre cele mai mari minți din secolul trecut, am găsit, fără îndoială, unele dezavantaje, unele limitări inerente parcă Și cel puțin din punctul nostru de vedere, un punct de vedere care este aliniat cu primii filozofi occidentali, aflăm că aceste sisteme - oricât de puternice ar fi ele în descrierea "realității fizice", se lovesc de un zid de cărămidă atunci când este vorba de orice alte sisteme realitate care poate (sau nu) să existe dincolo de aceste limite fizice Aceasta include și domeniul Psihologiei și, desigur, celălalt domeniu de care suntem foarte interesați în contextul acestei lucrări, realitatea supraconștiinței, inima tradițiilor teo-filozofice orientale și tradiția teo-filozofică indiană în special , care în contextul acestei lucrări înglobează budismul Peisajul metafizic și ontologic pe care îl explorăm în această lucrare, în special în partea finală a acesteia, se adâncește în diferite cadre intelectuale propuse de la vârful comunității științifice și filozofice - cadre prezentate de oameni ca David Bohm, Hugh Everett și Robert Pirsig în primul rând - toate extraordinar de puternice și cuprinzătoare în capacitatea lor de a oferi un cadru intelectual coeziv și cuprinzător, metafizica într-adevăr, pentru aproape întregul domeniu al experienței sau al realității, explicând nu numai modul în care poate fi văzută sau înțeleasă lumea, în funcție de specificul lor desigur, dar și cum funcționează și se comportă "lumea", adică lumea fizică în primul rând pg Teologia Reconsiderată Cel puțin atunci, având în vedere puterea și completitudinea, adevărul cu adevărat (din nou, cel puțin dintr-o perspectivă metafizică), a fiecăruia dintre diferitele modele și cadre intelectuale din propriile domenii respective, în ciuda axiomelor și ipotezelor lor fundamental diferite (primele principii pe care le avem le poate numi) ilustrează faptul că diferite cadre intelectuale pot apărea în diferite discipline și din perspective diferite și în diferite perioade de timp și reflectând viziuni diferite asupra lumii, care nu sunt toate mai puțin adevărate decât celelalte - hărți diferite pentru același teritoriu am putea spune că împrumutăm metafora lui Pirsig Privind întreaga dezvoltare a filosofiei occidentale de-a lungul timpului din această perspectivă, de fapt, rezultă, poate, adevărul de la sine înțeles că ceea ce este adevărat și aparent de la sine înțeles într-o zi poate (posibilitatea) să fie înlocuit cu un adevăr mai bun, sau poate de ordin superior sau modelați a doua zi pe măsură ce înțelegerea noastră a universului evoluează și înțelegerea noastră a psihicului uman evoluează odată cu aceasta Acestea sunt toate câteva dintre beneficiile nu doar ale metafizicii în general, deoarece se referă la stabilirea unui cadru de idei sau constructe intelectuale care au (potenţial) unele aspecte statice, precum şi dinamice (schimbătoare) - cum ar fi, de exemplu, Metafizica lui Pirsig Calitatea care este modelată tocmai după această delimitare - dar unele dintre beneficiile modelelor specifice pe care le-am analizat (din nou, Pirsig, Everett și Bohm în primul rând), care au fost create și adaptate foarte specific pentru unele dintre provocările cu care ne confruntăm, din punct de vedere intelectual , a paradigmelor metafizice și ontologice conflictuale cu care ne confruntăm cu adevărul atât a mecanicii clasice, cât și a mecanicii cuantice în fiecare dintre domeniile lor respective Aceasta este, fără îndoială, una, dacă nu cea mai mare provocare metafizică a timpului nostru Cum pot fi adevărate ambele modele? Cum poate Universul să fie atât local, cât și determinist și non-local și stocastic în același timp? Matematic vorbind, de fapt nu este posibil - de unde și necesitatea unui cadru intelectual de ordin superior, Filosofia cu adevărat - sau mai precis metafizică sau ontologie - care să intervină și să ne ajute să rezolvăm problema Toate aceste modele nu depind doar de, ci, de fapt, într-o mare măsură, au fost create pentru a propune soluții, răspunsuri, la astfel de enigme care s-au dezvoltat de-a lungul timpului - și în special enigma mai modernă a acestor două modele aparent incompatibile ale realității fizice cu care ne confruntăm în era cuantică, pe măsură ce înțelegerea noastră despre univers a evoluat În acest scop, aceste cadre intelectuale oferă, cel puțin într-o oarecare măsură, răspunsuri elegante (metafizic) cu privire la modul în care ambele aceste modele și paradigme intelectuale - din nou Teoria cuantică și Teoria relativității, o altă abstracție a mecanicii clasice - ar putea fi ambele adevărate în propriul domeniu, simultan într-un anumit sens Acestea fiind spuse, deși, deși aceste modele, aceste diverse paradigme intelectuale care au fost explorate și analizate în profunzime în această lucrare, aceste sisteme de metafizică așa cum le numim noi, datorită naturii problemei pe care încearcă să o rezolve, trebuie desigur trec dincolo de domeniul din care provine enigma în sine, adică fizica, având în vedere că acești doi piloni ai științei moderne - din nou mecanica clasică și mecanica cuantică - efectiv NU pot fi amândoi adevărate în ceea ce privește totalitatea și întinderea realității într-un mod ontologic, existența sau ființa însăși, simțul Cu alte cuvinte, pentru a împrumuta terminologia lui David Bohm, trebuie să existe un adevăr de ordin superior, un ordin superior, ceea ce el numește o ordine implicată, din care aceste două ordine explicate aparent contradictorii pot fi ambele adevărate în propriul lor domeniu specific Un adevăr de ordin superior care dă naștere adevărurilor de ordin inferior, în acest caz, mecanica cuantică și teoria relativității [De altfel, pentru a rezolva această problemă, spre supărarea fizicienilor, trebuie să apelăm la Filosofie, o inversare a paradigmei ontologice a domeniilor cunoașterii în mediul academic de astăzi, unde Filosofia este retrogradată în științe umaniste și este considerată în mare măsură mai puțin adevărat decât Fizica, care, în mod ironic, era modul în care cunoașterea, știința, a fost structurată în antichitate, până la Iluminism, cu adevărat, unde metafizica a fost ontologic superioară, sau a fost studiată înainte, Fizicii ] pg Teologia Reconsiderată Totuși, ceea ce se poate spune cu certitudine este că toate aceste diverse paradigme intelectuale pe care le-am analizat, sisteme de ontologie sau metafizică, toate având originea în Occident, sunteți de fapt definite sau legate de paradigmele intelectuale în care aceste paradigme sunt concepute - nu neapărat de știința pură, pentru că atunci când trecem de la Fizică la Metafizică, nu mai suntem constrânși de diversele presupuneri și metodologii care sunt specifice descrierii realității "fizice" (o descriere care este umplută de și, fără îndoială, obsedat de, poate prin proiectare și/sau necesitate de măsurare, cuantificare sau ceea ce am putea numi observabile) - de aici și motivul pentru care matematica și fizica sunt atât de strâns aliniate Acest exercițiu poate fi privit ca o înlăturare a acestor constrângeri, o călătorie în susul lanțului trofic intelectual și o încercare de a stabili un fel de paradigmă intelectuală de ordin superior în care fizica și restul științelor să poată co -există într-un cadru coeziv care nu numai că ne oferă un limbaj și un model de descriere a diferitelor domenii de cunoaștere care sunt încapsulate în el, dar oferă și un cadru pentru încorporarea (sperăm) viitoare modele și cadre care nu au fost încă descoperite Puterea în orice model intelectual, desigur, și acest lucru nu este mai puțin adevărat pentru un sistem de metafizică sau ontologie, este capacitatea sa de a explica și explica un anumit set de fenomene sau idei, precum și flexibilitatea și adaptabilitatea (și în cazul modelelor fizice-matematice, acuratețea și predictibilitatea) pentru a încorpora idei care nu au fost neapărat luate în considerare atunci când cadrul a fost stabilit inițial Acest lucru este valabil pentru software-ul bun, de exemplu, așa cum vă va spune orice inginer de software cu experiență Un semn al unui program bun este unul care rezolvă probleme, aproape accidental, pe care nu a fost neapărat menit sau conceput pentru a le rezolva, dar totuși - datorită designului său sunet și elegant - rezolvă totuși aceste probleme ca un lucru neintenționat (pozitiv) ) consecința pur și simplu a fi bine proiectată Într-un anumit sens, "bunătatea" sau "puterea" sau un cadru teoretic pot fi judecate în acest sens, în ce măsură rezolvă problemele pentru care a fost proiectat să le rezolve și în ce măsură poate fi aplicată la diferite probleme pe care nu a fost în mod necesar concepute sau destinate să rezolve Teoria evoluției lui Darwin este un bun exemplu în acest sens Cu toate acestea, chiar și în sistemele de metafizică pe care le-am explorat și, prin extensie, sistemele de ontologie, reprezentând, probabil, înălțimea peisajului intelectual (filosofic) în epoca cuantică, ele poartă totuși cu ele o prejudecată și un set fundamental "occidental" de ipoteze, în special ipoteze ontologice referitoare la sfera și granița realității Cu alte cuvinte, în general vorbind atunci, ipotezele ontologice subiacente, fie ele expuse explicit sau pur și simplu implicite modului însuși, dictează efectiv granițele modelului intelectual astfel, având în vedere părtinirea occidentală, stările de conștiință în general și supraconștiința mai precis, se află în afara acestor modele în întregime, oricât de largi și cuprinzătoare ar fi ele, ele nu se luptă cu acest principiu fundamental (cel puțin fundamental dintr-un mod oriental) perspectiva viziunii asupra lumii) a realității De exemplu, nu numai că stările de conștiință sunt în și din ele în afara limitele acestor modele metafizice pe care le-am atins, orice noțiune sau concepție despre un Suflet - fie la nivel individual, fie la nivel colectiv - nu este nici inclusă sau contabilizată, având în vedere că, din nou, nu este o entitate "verificabilă" sau "măsurabilă" sau "lucru" în sensul empiric occidental Și prin vehiculul Sufletului, ca aparat senzorial al experienței, tradițiile teo-filosofice orientale permit includerea acestor stări superioare de conștiință nu numai în cadrele lor ontologice, conceptul lor de realitate, ci și ca parte integrantă a modelului lor epistemologic, a concepției lor despre ceea ce constituie cunoașterea Aceasta este într-adevăr diferența fundamentală dintre viziunea estică și cea occidentală, cel puțin modul în care le definim aici dintr-o perspectivă teo-filozofică Aceste viziuni respective încorporează (mai mult pg Teologia Reconsiderată implicit decât explicit) concepția lor despre realitate, precum și concepția lor despre cunoaștere, în cercurile filozofice moderne, desigur, denumite cadrele lor ontologice și, respectiv, epistemologice Deși poate părea la început despărțirea părului, ipotezele și perspectivele care stau la baza acestor două linii aparent teoretice și filozofice, de fapt, există implicații semnificative nu doar dintr-o perspectivă epistemologică sau ontologică, ci și dintr-o perspectivă comportamentală, psihologică și chiar sociologică bine în ceea ce privește ipotezele implicite în aceste viziuni asupra lumii respective cu privire la aceste subiecte în mod specific Deși, cu siguranță, progresul științei are tot felul de merite și, fără îndoială, ruperea ei curată și totală de teologie a fost nu numai justificată, ci și necesară pentru ca ea să înflorească pe deplin în disciplina care este astăzi, totuși, într-un anumit sens, forțează pe toate domenii ale cunoașterii care pot fi considerate subiective în orice fel, adică nu pot fi măsurate sau "observate" empiric, în fața modului, în domeniul științelor umaniste sau al filozofilor, fără a aborda cu adevărat ipotezele, sau limitările, care apar ca un firesc consecință a acestei diviziuni epistemologice dacă o putem numi așa Dar ceea ce s-a pierdut atunci când această scindare între Știință și Religie a avut loc ca urmare a Revoluției Științifice și a Epocii Iluminismului, o consecință neintenționată așa cum ar fi, a fost înțelegerea faptului că teologia ca domeniu de studiu a fost de fapt subsumată în metafizică, adică ceea ce urma să fie studiată "înainte" Fizica în programa și limbajul lui Aristotel, care a fost programa standard în Occident până la sfârșitul Evului Mediu mai mult sau mai puțin De-a lungul întregii istorii academice, de pe vremea lui Platon și Aristotel, până în epoca modernă, teologia a fost întotdeauna de fapt un efort științific - "științific" în sensul în care Aristotel a folosit cuvântul, adică ca tip de episteme adică "cunoaștere" sau "înțelegere", înainte ca termenul să intre în lexiconul englez ca "știință" prin latinescul sciencia, care desigur are conotații foarte specifice în epoca modernă și vine cu tot felul de presupuneri în zilele noastre Ideea este că teologia în antichitate nu era o disciplină separată, și nici ideea existenței Sufletului nu era În antichitate, existența divinului, ceea ce noi astăzi numim Dumnezeu, precum și existența Sufletului, erau considerate a fi principii evidente pe baza cărora orice paradigmă intelectuală, orice sistem de filozofie (teofilozofia în nomenclatura noastră) era a fi construit Ca atare, teologia, în special ca studiul originii tuturor lucrurilor și/sau primul principiu - motorul principal al lui Aristotel sau Bunul lui Platon de exemplu - au fost la fel de mult constructe metafizice și filosofice ca și virtutea sau curajul Acest lucru însemna, desigur, că caracteristicile Sufletului, studiul și analiza sa, făceau parte din "filozofie", așa cum o vedeau anticii chiar prin Evul Mediu până la sfârșitul Iluminismului Etica și morala au fost discipline filozofice, ca produse ale motivațiilor Sufletului, discipline care s-au bazat pe rațiune și argumente raționale, atât din perspectivă individuală, cât și din perspectivă colectivă sau socio-politică De fapt, pentru cea mai mare parte a istoriei gândirii occidentale, etica, morala, logica, matematica, astronomia, fizica și metafizica au făcut parte din ceea ce am putea numi "curricula de bază" Teologia nu a fost o disciplină separată în nici un fel, deoarece existența lui Dumnezeu (Unul) și existența Sufletului, a fost presupusă nu doar ca adevăruri evidente de la sine, ci ca deducții finale ale Rațiunii înseși Acest punct orb, dacă se poate numi așa, are, de asemenea, consecința oarecum neașteptată de a fi incapabil să integreze domeniile eticii sau moralității, relegând aceste domenii de studiu în cel mai bun caz științele umaniste (încruntate de oamenii de știință puri, fie în mod deschis, fie în spate) ușile închise), sau poate și mai rău în domeniul teologiei, relegat în rândul savanților în Divinitate sau Religie Comparată dintr-un număr limitat de universități din Occident Cu siguranță nu asta au intenționat filozofii originali, strămoșii noștri occidentali - pentru Platon și Aristotel, și pentru stoici și peripatetici (lista continuă), etica și moralitatea, ceea ce ei au numit arete (tradus liber ca virtute) era esența, dacă nu scopul de bază al filozofiei - philosophia - ca a pg Teologia Reconsiderată disciplina în sine S-ar putea argumenta cu siguranță că motivul pentru aceasta, diviziunea intelectuală așa cum ar fi, este că paradigmele intelectuale moderne, cel puțin în Occident, lipsesc în mod fundamental, sau refuză să identifice sau să recunoască, realitatea Sufletului - probabil construcția metafizică cheie care stă la baza eticii sau moralei sub orice formă Căci dacă nu există Suflet, iar scopul vieții este pur și simplu să maximizeze plăcerea pentru individ (sau invers, cealaltă față a acelei monede, așa cum ar fi, pentru a minimiza durerea pentru individ), și nici un aspect, parte a componentei al individului persistă dincolo de moarte - fără Rai sau Iad - atunci cu siguranță se poate argumenta, și mulți au de-a lungul istoriei, că urmărirea binelui mai mare și a dreptății în general - ceea ce anticii numeau virtute - caracteristicile distinctive ale oricărui sistem a eticii sau moralei, piatra de temelie intelectuală parcă ar fi inutilă, neavând nici un merit în această lume a viitoarei Acest punct orb intelectual, din nou, dacă îl putem numi așa, această lipsă de fundație etică sau morală, care este caracteristică practic tuturor sistemelor occidentale moderne de metafizică în cea mai mare parte, o funcție și o consecință directă a ascensiunii științei și a celor conexe Disciplinele "non-umaniste" de-a lungul peisajului intelectual occidental, așa cum se reflectă în ascensiunea ateismului în cercurile academice și intelectuale în vremurile moderne și, la rândul lor, predate generațiilor viitoare prin prisma și paradigma "adevărului empiric", are unele dezavantaje semnificative după cum se dovedește - nu neapărat pentru puterea și puterea disciplinelor și a domeniilor de studiu în sine, ci pentru societate în ansamblu, care privește aceste discipline, așa cum sunt formulate și elaborate în mediul academic și nu numai, chiar inima și cetatea știință pe care se bazează societatea occidentală Aceasta este, în esență, doctrina epicureenilor și a verilor lor strâns înrudiți în care au crezut hedoniştii din antichitate, neavând prea multă încredere nici în existența zeilor, nici în interesul lor pentru treburile umane pg Teologia Reconsiderată Prin reflecție, atunci, analizând peisajul intelectual istoric-cultural mai larg în ceea ce privește modul în care a evoluat viziunea noastră asupra lumii, cel puțin în Occident, de la apariția civilizației în mileniul I ВСЕ până în epoca modernă, așa-numita Era cuantică în care ne aflăm, uitându-ne la progresele intelectuale, la progresele științifice și tehnologice revoluționare care au condus la "progresul" post-Iluminismului, este demn de remarcat că o consecință poate neintenționată a acestei progrese, această progresie așa cum ar fi, este aceea că nu numai că ne-am trezit aproape blocați cu o înțelegere realistă obiectivă a existenței, a realității, dar, în același timp, am devenit foarte mult izolat în ceea ce privește expertiza și concentrarea în lărgimea peisajului intelectual însuși, în principal în mediul academic Așa a evoluat mediul academic de la Revoluția Științifică de fapt, cum s-a structurat în epoca modernă, din nou în așa-numita Era Cuantică în care ne aflăm Domeniile intelectuale specifice din mediul academic - Fizică, Psihologie, Biologie, Religie Comparată sau oricare dintre științe umaniste - au devenit, ca o chestiune de necesitate, fără îndoială, atât de complexe, încât a) competența și stăpânirea unui domeniu specific este aproape de aproape excluderea stăpânirii oricăruia dintre celelalte domenii sau discipline intelectuale și b) cercetarea interdisciplinară nu este neapărat respinsă în sine, dar cu siguranță nu este încurajată în primul rând deoarece progresul într-un anumit domeniu, disciplină sau domeniu de studiu este o funcție a cercetarea și avansarea numai în acel domeniu sau disciplină specifică Această focalizare asemănătoare cu laserul după disciplină - o caracteristică fundamentală a mediului academic în epoca modernă, o caracteristică care este întărită de procesul de inițiere în sine în cadrul Academiei, adică crearea unei cercetări independente împreună cu o disertație asociată în care un student trebuie să parcurgă noi drumuri în disciplina aleasă de ei pentru a primi intrarea în Academie, adică li s-a acordat doctoratul - în timp ce, fără îndoială, își servește scopul în ceea ce privește pregătirea celor care urmează să intre în Academie (academie) pentru a se asigura că sunt calificați să intre în ea și să vorbească pentru că ea la un anumit nivel în cadrul disciplinei specifice în care au fost instruiți și, în același timp, contribuie la corpul general de cunoștințe din domeniul respectiv, Academia însăși, a avut consecința neintenționată de a descuraja, dacă nu chiar de a respinge, cadrele universitare să urmărească teorii de-a lungul a ceea ce am putea numi linii interdisciplinare mai mari și mai largi, precum și să descurajăm, fără îndoială, analiza și critica a presupunerilor și fundamentelor intelectuale pe care se bazează Academia însăși, în concepția sa modernă Cu alte cuvinte, nu există niciun stimulent pentru cineva care urmărește un loc în mediul academic, urmărește doctoratul, să pună la îndoială însăși premisa și autoritatea, însuși temeiul intelectual, așa cum ar fi, a Academiei însăși Acesta este motivul, de exemplu, pentru că Robert Pirsig, autorul cult-clasicului Zen din anii și al artei întreținerii motocicletelor, care a făcut exact asta - și anume a pus sub semnul întrebării și a ataca însuși fundamentele intelectuale ale Occidentului, așa cum sunt reflectate de învățăturile lui Academia - trebuia să scrie, să-și facă cercetările, ca să spunem așa, în afara limitelor Academiei A fost exclus practic din ea, din care s-au formulat ideile sale și care l-a eliberat într-un anumit sens pentru a continua munca De fapt, cercetările lui Pirsig, cunoștințele sale, dacă le putem numi așa, care au început inițial în cadrul Academiei ca profesor universitar în Bozeman Montana, efectiv nu numai că l-au exclus de la Academie, de la predare, dar, având în vedere natura "epifaniei sale" ", condus de căutarea sa pentru definirea noțiunii de Calitate Philosophioe Doctor sau Doctor în Filozofie, sau PhD, care, întâmplător, își trădează moștenirea și originile în ceea ce privește concepția originală a filozofiei, așa cum a fost prezentată de elenii antici sau greci - Aristotel în special Adică, ca un corolar pentru știință (știință)\în sens mai larg și în sensul modului în care era privită în antichitate, adică filozofia pg Teologia Reconsiderată din care a ghicit a fost sursa ipotezelor care au stat la baza dezvoltării și evoluției Științei, de fapt, în cele din urmă l-au instituționalizat Abia când a renunțat la așa-zisa sa epifanie, după ce a suferit doze mari și frecvente de curenți electrodinamici, efectiv "prăjiți" în sens literal, după care a fost în cele din urmă declarat "fixat", după care a fost permis "în siguranță" înapoi în societate și putea fi reunit cu (ce a mai rămas din) familia sa Abia după mulți ani, el a scris despre această călătorie intelectuală, reluându-și pașii, așa cum ar fi, care este în esență narațiunea de bază a Zen și a Arta întreținerii motocicletelor Ideea fiind aici, desigur, este că se poate argumenta că iluminarea în sine, descoperirea - sau chiar realizarea - paradigmelor intelectuale sau supra-intelectuale nu este doar încurajată în mediul academic, ci este de fapt descurajată în mod specific În timp ce se poate doar teoretiza de ce este așa, fără îndoială orice cadru intelectual pe care se bazează și se formulează o întreagă structură socio-politică - cum ar fi Academia în acest caz, de exemplu - nu va fi, fără îndoială, foarte deschis la idei care contestă însăşi fundamentele existenţei sale Interesant, și din nou deloc surprinzător, în ciuda influenței de anvergură a filozofiei lui Pirsig, ceea ce el numește Metafizica calității, învățăturile sale, fie din perspectivă filozofică, fie din perspectivă intelectuală, nu s-au găsit încă adoptate în vreun fel de mod dominant în mediul academic , în afara câtorva clase din diferite departamente de Filosofie care se concentrează pe munca sa Din motive foarte asemănătoare, cel puțin se poate presupune, cel puțin cineva poate presupune că academia abia dacă încorporează concepte teo-filozofice orientale în afara includerii filozofiei orientale ca domeniu general de studiu în cadrul Comparativ Departamentele de religie neapărat De fapt, se poate argumenta că cunoștințele în sine în Occident, limitele și sfera ei, care domenii trebuie incluse și care sunt excluse, sunt definite efectiv de curriculum-ul Academiei în sine - cele două aproape auto-susținându-se fiecare altele şi întărindu-se reciproc Și aici constă una dintre cele mai mari provocări din perspectivă intelectuală atunci când se caută să abordeze unele dintre cele mai mari probleme ale lumii de astăzi, probleme care, așa cum menționăm, au în mare măsură o bază ideologică - adică pentru a oferi o soluție rațională, intelectuală cadru care poate traversa prăpastia ideologică dintre viziuni opuse dintre Est și Vest, așa cum ar fi, necesită o revizuire aproape totală, sau cel puțin o reconstrucție fundamentală, a însuși miezului fundației intelectuale occidentale în sine - așa cum este promovată, susținută și întărit de mediul academic Conceptul nostru de cunoaștere în sine trebuie să se schimbe pentru ca noi să fim chiar în poziția de a rezolva unele dintre aceste provocări și probleme globale - din nou, o problemă nu poate fi rezolvată de același nivel de conștiință care a creat-o Se poate face o paralelă cu acest tip de revoluție intelectuală, dacă se poate numi așa, una care abia începe chiar acum, când era cuantică începe să pună stăpânire pe psihicul colectiv al umanității, trecând granițele estice și occidentale, ca Yoga și Tai chi (Tâij!) și formele alternative de practici și tratament medicinal (și prin alternativă înțelegem în primul rând metodele orientale precum Ayurveda, acupunctura etc ) continuă să prolifereze în Occident, există o schimbare concomitentă a viziunii asupra lumii, o asimilare de felul acesta , asta se intampla Dar este de remarcat faptul că a) Yoga a fost introdusă pentru prima dată în Occident la începutul secolului al XX-lea, așa că a trecut mult timp în acest sens și b) instituțiile și organismul politic, dacă putem numi așa, au motive pentru a rezista proliferării și răspândirii acestor idei Atât din punct de vedere economic, cum este cazul companiilor de îngrijire medicală și Big Pharma care au un interes foarte mare în status quo și nu sunt în niciun caz interesați Robert Pirsig ( - ) a publicat doar două cărți, dintre care prima a fost un fel de clasic de cult și un best seller publicat inițial în , intitulată Zen și arta întreținerii motocicletelor: o anchetă asupra valorilor și a doua sa lucrare, mult mai puțin popular și totuși în ochii lui Pirsig cel puțin mult mai profund din perspectivă filozofică, era intitulat Lila: an Enquiry into Morals, care a fost publicat inițial în Unul dintre care autorul a luat-o de fapt în cadrul departamentului de Filosofie de la Universitatea Stonybrook în vara anului , de altfel pg Teologia Reconsiderată în sprijinirea proliferării practicilor sau tehnicilor care, în ciuda faptului că pot avea, de fapt, beneficii semnificative asupra sănătății și/sau sunt semnificativ mai ieftine decât alte forme de tratament, reprezintă totuși o amenințare semnificativă la adresa motoarelor lor de profit, sau din partea unui plan politic sau perspectivă autoritară, cum este cazul Academiei de exemplu, care are și un interes în păstrarea status quo-ului din perspectivă epistemologică Filosofii iluminismului s-au confruntat într-un anumit sens cu provocări foarte asemănătoare, cu excepția faptului că autoritatea împotriva căreia se răzvrăteau nu era intelectuală sau economică, ci mai politică - deoarece instituțiile teologice din perioada pre-iluminismului reprezentau și forțe politice puternice și, probabil, dețineau la fel de mult influența și puterea, ca mașini politice ale statelor naționale în sine Filosofii iluminismului, în special Galileo și Copernic, s-au răzvrătit direct împotriva autorității Bisericii în numele Științei și Rațiunii - riscând nu doar exilul și excomunicarea, din Biserică, precum și din Universitățile care erau foarte strâns afiliate cu instituțiile teologice din acea vreme, dar în unele cazuri - cum a fost cazul lui Galileo, de exemplu, închisoarea Până în cele din urmă, desigur, ca urmare a progreselor intelectuale, sociale și politice și a răsturnărilor care caracterizează în cele din urmă ceea ce ne referim acum ca fiind Revoluția științifică (în jurul sfârșitului secolului al XVI-lea până la sfârșitul secolului al XVII-lea), care a fost urmată de epoca iluminismului sau epoca iluminismului (de la sfârșitul secolului al XVII-lea până în secolul al XVIII-lea) progrese nu doar în știința propriu-zisă, așa cum înțelegem noi disciplina și domeniul de studiu de astăzi, dar și progresele revoluționare socio-politice care au fost conduse de realizările filozofice din epoca iluminismului dacă le putem numi așa Manifestările acestor evoluții socio-politice au inclus, de exemplu, Revoluția Franceză din ( - ), Revoluția Engleză ( ), precum și Revoluția Americană ( - ) Ca rezultat, desigur, nu numai peisajul socio-politic s-a schimbat pentru totdeauna, ci și peisajul intelectual s-a schimbat După Iluminism, domeniile Religiei și Științei, care fuseseră considerate strâns legate de secole, dacă nu de milenii, înainte, au fost acum efectiv împărțite Desigur, teologia nu a dispărut, dar în ceea ce privește influența atât politică, cât și intelectuală, științele și științele umaniste au putut acum să-și urmărească propriile scopuri independent de orice influență a Bisericii În timp ce poate într-o măsură mult mai puțin drastică sau mai mică, oameni ca Bohm, Everett și chiar Pirsig în secolul al XX-lea, în ceea ce privește cadrele ontologice propuse, sistemele lor de metafizică au încercat, într-adevăr, de asemenea, cu puțin mai puțin succes decât Epoca Iluminismului predecesorii, să răstoarne sau să inverseze actualele modele ontologice predominante (occidentale), care sunt atât de ferm înrădăcinate în Academie de astăzi Mai exact, ne referim nu doar la cadrul ontologic predominant al Occidentului, din nou la noțiunea a ceea ce constituie realitatea, o paradigmă intelectuală care are rădăcini ferm în mecanica clasică, ci și la cadrul epistemologic predominant al Occidentului, granițele cunoașterii care sunt aprobată oficial și desemnată de Academia însăși Acești oameni de știință, cei mai mulți fizicieni (cu excepția lui Pirsig, care se autointitulează filozolog, sau unul care analizează sau studiază filosofia), încearcă să recadreze limitele și înțelegerea noastră a realității, bazându-se nu doar pe mecanica clasică, ci și pe cea cuantică Mecanica Și totuși, în ciuda eforturilor lor, modelele pe care aceste minți mari le-au propus au fost totuși efectiv alungate în cele mai adânci și mai puțin accesibile colțuri ale mediului academic De fapt, nu se poate găsi nici măcar neortodocși, adică non Teoriile heliocentrice ale lui Galileo care au fost considerate eretice în și el a fost condamnat la închisoare în pentru aceeași perioadă în care și-a petrecut anii rămași din viață până în pg Teologia Reconsiderată "Copenhaga", interpretări ale teoriei cuantice în cărțile standard despre acest subiect - ca și cum implicațiile teoriei cuantice și acum este un set bine dovedit de axiome și principii care sunt fundamental "non-clasice", ar trebui să nu aibă nicio influență asupra noastră înțelegerea de bază a modului în care funcționează lumea - fie la nivel cuantic sau nu (în afara anumitor cercuri filosofice, în special filosofia științei, care este locul în care ar trebui să căutați pentru a găsi aceste modele teoretice respective) Deci, într-o anumită măsură, puteți argumenta că acești mari gânditori ai secolului al XX-lea, cei care au îndrăznit să încerce să integreze concepția fundamental non-locală și nedeterministă a Teoriei Cuantice despre cel puțin domeniul cuantic într-un cadru ontologic mai larg și cuprinzător care nu a respins neapărat adevărul și validitatea așa-numitei concepții "clasice" asupra universului - o realitate care consta numai din obiecte și observabile care se mișcă prin continuum-ul spațiu-timpului, din nou ceea ce numim realism obiectiv - ci a încorporat-o într-un cadru intelectual mai larg și cuprinzător, adică ontologic, au fost totuși alungați la fel Ei nu au fost neapărat excomunicați de la o autoritate centrală religioasă sau intelectuală sau închiși ca Galileo acum aproximativ de ani acum , dar totuși alungați în sensul că ideile lor nu au fost în niciun fel acceptate de mediul academic și ca atare trăiesc efectiv în colțurile întunecate ale universul intelectual a lăsat pe seama unor autori ca mine, care nici nu fac parte din Academie propriu-zisă, să descopere și să scrie despre ele, relegând efectiv astfel de învățături, astfel de doctrine și teorii, în spatele intelectuale unde a) trebuie să-ți faci singur, în mod corect riguroase, cercetare pentru a le găsi și b) majoritatea, dacă nu toate programele de doctorat nu vor accepta nicio cercetare ulterioară în astfel de subiecte non-"mainstream" pentru a fi acreditat ca "Doctor în filosofie" Cu ce ajungem, deși cu siguranță mai buni decât eram înainte de Revoluția științifică și de Iluminism în ceea ce privește capacitatea de a urmări liber idei și teorii oriunde ne-ar duce, totuși nu am scăpat în totalitate de părtinirile ontologice sau epistemologice Prejudecata tocmai s-a transformat de la a fi teologică sau "religioasă", la mai intelectuală sau "științifică, ceea ce implică din nou că orice "ne-științific" - cum ar fi tărâmul Sufletului sau corolarele sale intelectuale și metafizice apropiate, cum ar fi etica sau morala, sau chiar și realitatea (potențială) a stărilor superioare de conștiință - trebuie tratată în afara mediului academic, în ciuda nu doar a importanței relative a unor astfel de subiecte, ci chiar a semnificației ontologice a acestor subiecte Acesta este tocmai motivul, de exemplu, pentru că Aristotel a predat metafizica, înainte de Fizică (meta în greacă înseamnă "înainte" sau "înainte de") și modul în care metafizica a devenit de fapt cunoscută, chiar după Revoluția Științifică, de fapt, de vreo două mii de ani, ca primă filozofie Acest lucru ar fi bine, cu excepția faptului că, dintr-o perspectivă ontologică, lumea Științei, în special științele fizice (în primul rând Fizica) a devenit, intenționat sau nu, echivalată cu noțiunea noastră occidentală de realitate - realismul nostru obiectiv din nou Adică, ontologia - dintr-o perspectivă filosofică occidentală, care este locul în care și-a luat naștere termenul și, prin urmare, domeniul său specific de referință - nu este doar predispusă la o dispoziție realistă empirică și obiectivă, ci fundamentele sale intelectuale se sprijină pe aceste așa-numite " Prezumții științifice" Și, prin urmare, ca produs secundar al acestui mod de gândire care este caracteristic și unic "occidental", unul ale cărui origini intelectuale cel puțin pot fi urmărite până la Revoluția științifică, concepția noastră despre realitate este în cel mai bun caz limitată, în cel mai rău caz, defectuoasă Acesta a fost impulsul cel puțin (unei dintre) lucrării lui David Bohm spre sfârșitul carierei sale și impulsul tuturor lucrărilor lui Robert Pirsig Deși ați putea susține că exilul lui Bohm din America la sfârșitul anilor , sub suspiciunea de a fi "comunist", nu diferă atât de mult de exilul unora dintre filozofii timpurii ai Iluminismului pentru o parte din lucrările lor pg Teologia Reconsiderată Această limitare se manifestă poate cel mai clar și mai proeminent în decalajul actual, chiar prăpastia și în tot felul de încercări de a reduce decalajul respectiv, între Știință și Religie, de exemplu În paradigma intelectuală post-Iluminism în Occident, cea care se reflectă cel mai puternic în mediul academic, Religia a fost retrogradată în domeniul teologiei - literalmente "studiul" lui Dumnezeu, sau zeilor, așa cum ar fi Este, de exemplu, în domeniul teologiei, unde etica și morala au fost efectiv retrogradate în cea mai mare parte, cel puțin în afara cercurilor filozofice Ca urmare a acestor linii dure care au fost trasate între teologie și știință, religia și Prăpastia intelectuală a științei, cu care ne confruntăm efectiv în peisajul epistemologic occidental, este că aceste stări "superioare" de conștiință care dețin o asemenea semnificație ontologică în diferitele tradiții mistice din întreaga lume - în special în teofilozofia orientală tradițiile, dintre care multe există literalmente de milenii și, fără îndoială, sunt înrădăcinate, cel puțin din punct de vedere intelectual și teo-filozofic, în inima civilizației umane însăși - nu pot fi integrate într-un mod semnificativ în niciun aspect al paradigmei intelectuale occidentale predominante, în afara teologiei în sine - și chiar și acest domeniu de studiu lipsește, fără îndoială, în ceea ce privește acceptarea sa, și int egraţie, a misticismului Aceste pretinse stări superioare de conștiință, ceea ce în Orient este privit ca o manifestare a (cea mai) adevărată natură a realității înseși, ceea ce este mai real, ați putea spune, nu sfidează în cele din urmă nu doar definiția (pe care tradițiile respective în cadrul cărora aceștia sunt statele sunt recunoscute ar recunoaște, de asemenea, în cea mai mare parte), dar și în cele din urmă sfidează orice tip de categorizare rațională, așa cum este stabilită și promulgată de întreaga gamă de discipline din mediul academic, președintele cunoașterii în Occident Acest lucru este valabil chiar și în domeniul psihologiei, unde acești mistici, dacă ar fi (și unii au fost) supuși unor metode sau tehnici psihanalitice moderne, au fost și sunt de obicei diagnosticați cu tot felul de tulburări psihotice, o provocare subliniată în oarecare detaliu într-un articol recent din Scientific American de fapt După cum sa menționat deja, Robert Pirsig însuși a fost diagnosticat ca având o cădere psihotică după ce a experimentat ceea ce poate fi numit o stare de conștiință sau de conștientizare alterată sau "superioară", deoarece el însuși, precum și oamenii de care a fost înconjurat nu a avut un cadru de referință pentru astfel de experiențe sau stări, l-au făcut să fie instituționalizat și supus unui tratament cu electroșoc pentru a "risipi" această conștientizare din ființa sa, ca să spunem așa, astfel încât să se poată reintegra în societatea "normală" Această experiență mistică, cel puțin așa cum o descrie Pirsig, este cea care l-a determinat să scrie - în încercarea de a găsi motivul pentru care cultura noastră, adică "Occidentul", părea să fie atât de lipsită de entuziasm, ci de valori în și de ei înșiși Această călătorie intelectuală, în care, la propriu și la figurat, își întoarce pașii către acea zi fatidică în care Calitatea însăși se manifestă direct și puternic în întreaga sa ființă până la punctul în care nu putea mânca sau funcționa în nici un fel fizic, sau bineînțeles social, ajunge conducând la formularea a ceea ce el numește o nouă metafizică, adică Metafizica calității, care este soluția sa intelectuală nu numai pentru motivul pentru care noi, ca cultură, suntem lipsiți de valori, ci și, într-un anumit sens, oferă o punte intelectuală între Știință și Religie prin ocolind în întregime întrebările teologice și totuși afirmând existența unui fel Filozofii din Epoca Iluminismului au făcut diverse încercări curajoase și, probabil, destul de reușite de a reduce această decalaj și de a include etica și morala, precum și Dumnezeu, în diferite cadre intelectuale care nu erau teologice sau religioase, în sine - foarte în spiritul primii filozofi, sau cel puțin Aristotel Kant este probabil cel mai remarcabil dintre acestea, opera sa reprezentând până la cel mai înalt apogeu al filosofiei iluministe De fapt, în lucrările lui Kant provine termenul "Epoca Iluminismului" Pentru o schiță bună a provocărilor care fac distincția între stările superioare de conștiință și boala mintală în general, a se vedea articolul publicat în Scientific American în decembrie de Nathaniel P Morris intitulat "How Do You Distinguish between Religious Fervor and Mental Illness" care poate fi găsit la https://blogs scientificamerican com/mind-guest-blog/how-do-you-distinguish-between-religious-fervor-and-mental-illness/ pg Teologia Reconsiderată de fond al existenței din care provine ceea ce el numește "intuiție", adică iarăși ipoteze Desigur, această descoperire intelectuală pe care Pirsig a avut-o, având în vedere divorțul complet și abandonul de orice formă de gândire rațională sau orice înclinație către normele sociale, decurgând în mare măsură dintr-o comuniune directă cu sursa Intelectului însuși, o totală și concurează înțelegerea și absorbția cu ceea ce el a ajuns să denumească calitatea "dinamică" însăși în forma sa cea mai pură și nealterată, a condus, desigur, destul de direct și eficient la instituționalizarea lui din nou și, prin urmare, desemnat de societate în ansamblu drept "nebun" " Ulterior, desigur, chiar și după decenii după ce cartea sa și filosofia de bază au ajuns la cititorii din întreaga lume, filosofia sa este încă în cea mai mare parte neacceptată ca o contribuție semnificativă la peisajul intelectual din Occident, din nou în mediul academic Desigur, este foarte dificil, având în vedere experiența autorului în filosofia orientală și în practicile mistice în general, să nu privim experiența pe care Pirsig a avut-o ca o experiență directă a unei stări foarte înalte de conștiință, asemănătoare cu ceea ce tradiția teo-filozofică indiană în special (adică Yoga) se referă la samădhi, la ceea ce budiștii se referă ca nirvana și la ceea ce ne referim peste tot drept supraconștiință Desigur, așa cum vă va spune orice practicant experimentat al artelor mistice și ceea ce Pirsig a trebuit, din păcate, să afle singur (destul de dureros), este că experiența acestor stări superioare de conștiință, unele dintre ele pot fi induse de diverse mijloacele, metodele și tehnicile ar trebui a) să fie făcute sub îndrumarea unui profesor competent și b) ar trebui să fie practicate împreună cu diferite precepte și conjuncții morale și etice și c) să sperăm dacă realizarea directă a Absolutului este de fapt realizată, ai norocul să nu fii imediat internat într-o instituție de psihiatrie În ciuda faptului că acest eveniment, această experiență a lui Pirsig, a avut toate caracteristicile distinctive ale adevăratei experiențe "mistice", nu a existat nicio fundație intelectuală sau socială, sau chiar psihologică de fapt, pentru restul societății, sau chiar pentru familia sau prietenii lui de altfel, să interpreteze sau să înțeleagă această experiență în vreun fel - cum a ajuns acolo, ce a trăit de fapt, sau poate mai bine spus în ce experiență se pierduse de fapt Mai mult, Pirsig însuși și nici cei din jurul său sau aproape de el, aveau la dispoziție orice instrumente sau tehnici, orice metodă, pentru a facilita "aducerea lui înapoi" la o stare normală de conștiință, ca să spunem așa, la planul fizic normal al existenței în care toți trăiesc și există de obicei în (cel puțin toți non-mistici) Ca urmare, așa cum am menționat anterior și poate nu este surprinzător, Pirsig a fost ulterior instituționalizat și diagnosticat cu schizofrenie paranoidă, iar apoi în timpul unei șederi prelungite în acest caz instalație care a fost concepută pentru cei care nu puteau trăi în societate, așa-numiții "psihotici", pentru a-l "remedia" și a-l scăpa de tendințele sale "psihotice", unde a fost tratat, printre altele, cu electroconvulsii extinse terapie Dacă ne uităm la tradițiile filozofice orientale, totuși, nu există o astfel de retrogradare a experienței, indiferent de starea sau nivelul de conștiință despre care vorbim, pe bancheta din spate a "realității empirice", însăși fundamentul viziunii obiective realiste asupra lumii care stă la baza nu doar virtual întregul peisaj epistemologic al Dacă ne uităm la viața lui Ramakrishna, de exemplu, care a fost înconjurat de oameni care au fost instruiți în arta tehnicilor și practicilor mistice, există multe incidente bine documentate în care nu numai el a experimentat astfel de stări de ceea ce el a descris drept "extaz divin ", dar și a prietenilor și colegilor săi practicanți "mistici" folosindu-și anumite cuvinte sau fraze, șoptindu-le la ureche, pentru "a-l doborî", sau "înapoi" în planul "fizic" sau normal al existenței Părți ale episodului sunt documentate cel puțin într-un mod superficial spre sfârșitul primei sale cărți Zen and the Art of Motorcycle Maintenance Câteva detalii, despre care toate sunt destul de bine cunoscute și despre care Pirsig însuși a fost destul de deschis, pot fi găsite pe pagina sa Wikipedia la: Vezi colaboratorii Wikipedia, "Robert M Pirsig", Wikipedia, The Free Encyclopedia, septembrie , : UTC, [accesat octombrie ] pg Teologia Reconsiderată Vest, dar și peisajul ontologic - Psihologia inclusă putem adăuga Cu toate acestea, în tradiția teo-filozofică indiană în special, acest lucru nu ar putea fi mai departe de adevăr Ceea ce ne referim până acum ca supraconștiință, de exemplu, un termen pe care îl folosim pentru a încerca să furnizăm un cadru de referință intelectual, în primul rând psihologic (freudian), pentru experiență, nu este atât de mult o "experiență" (un termen care în și din în sine presupune o ontologie obiectivă realistă), ci mai degrabă o stare de ființă, în care o stare de conștiință mai mare sau mai mare "se manifestă" în jurul sau în interiorul unei persoane individuale sau psihic, la un moment dat în continuum-ul spațiu-timp, folosind standardul secolului XX Jargonul fizicianului Din acest motiv, de exemplu, termenul de misticism a trebuit să fie fabricat în Occident, ajungând în proeminență în cercurile religioase comparate în ultimele câteva decenii, pentru a oferi cel puțin un fel de fundație intelectuală, precum și terminologie, pentru ceva - cu adevărat din nou o stare de conștientizare sau de conștiință - care sfidează orice fel de descriere rațională sau intelectuală, ceva care, probabil, nu este neapărat irațional, dar, pentru a crea un termen, supra-rațional Apoi, misticismul, ca termen în sine care se afla în afara peisajului semantic intelectual, oferă o cutie intelectuală, curată și îngrijită, pentru a plasa nu doar sistemele teo-filozofice orientale care au recunoscut adevărul și semnificația ontologică a acestor stări superioare de conștientizarea, sau din nou conștiința, dar și practicile aborigene și șamane pe care le-au întâlnit antropologii și oamenii de știință religioși din întreaga lume - fiecare dintre ei întâmpinând aceste experiențe în zeci, dacă nu sute de medii sociologice și teologice distincte, și totuși în același timp timp recunoscând că toate aceste experiențe împărtășeau multe aspecte comune și, prin urmare, erau în mod inerent mistice Disciplina misticismului, atunci, subdomeniul din cadrul Religiei Comparate cu adevărat, a fost stabilită pentru a discuta și a explora aceste stări de conștiință într-un mod rațional coerent și în modurile occidentale clasice în contrast și comparație între ele și cu viziunea clasică occidentală asupra lumii, adică din nou realism obiectiv pentru a (încerca să) să ofere un fel de cadru de referință pentru ceea ce tradițiile teo-filosofice răsăritene consideră cel puțin a fi fundamentul realității însăși de mii de ani Din nou, în aproape toate aceste așa-numite tradiții "mistice", experiența pe care am ajuns să o cunoaștem sau să o înțelegem ca fiind intrinsec mistică - în sensul occidental că acest termen este înțeles ca ceva distinct de experiența "de fiecare zi" și care, prin definiție, într-adevăr, sfidează orice fel de explicație rațională, definiție sau descriere - este descrisă în diferitele tradiții ca un fel de comuniune cu o stare superioară a ființei sau un fel de formă extinsă de conștiință Ca atare, având în vedere că exprimă în mod clar o idee, sau din nou o experiență, care există dincolo de orice tip de concepție obiectivă realistă a realității, este prin urmare dincolo de orice fel de cadru intelectual care poate fi conceput de minte, mintea în acest sens reprezentând un construct în întregime intelectual care este considerat a fi, în primul rând din nou conform tradițiilor teo-filosofice (mistice) orientale, mai mult sau mai puțin, subordonat, sau poate mai bine spus o manifestare de ordin inferior, experienței mistice în sine Aceasta nu înseamnă însă că experiența mistică, starea de conștiință sau conștientizare extinsă, sau din nou ceea ce numim supraconștiință, care reprezintă o componentă atât de integrală și fundamentală a peisajului metafizic și ontologic al teofilozofiei răsăritene în general și în special al Tradiția teo-filozofică indiană nu este descrisă sau articulată în nici un fel, formă sau formă De fapt, în aceste diverse tradiții este asociată cu anumite epitete și i se atribuie diverși termeni sau expresii care reflectă adevărata importanță și greutate a experienței și, la rândul lor, reflectă semnificația ontologică și teologică a stării de conștiință sau a ființei care, cel puțin din nou conform tradițiilor teo-filosofice orientale în special, este accesibilă fiecăruia dintre noi, sau poate mai bine spus adevărata esență a fiecăruia dintre noi Aceasta este ceea ce reprezintă noțiunea teo-filozofică indiană de Satcitănanda, precum și ceea ce Brahman dintr-un pg Teologia Reconsiderată perspectiva teo-filozofică antropomorfă cel puţin, reprezintă de asemenea Găsim, de asemenea, de exemplu, o terminologie foarte extinsă și detaliată expusă în Yoga Sutre, unde nu numai practicile specifice pentru a provoca astfel de stări superioare de conștiință sunt descrise în detaliu, ci și starea superioară de conștiință în sine, adică samădhi, este de asemenea, menționat și explicat în detaliu, chiar dacă numai prin analogie și metaforă O consecință a viziunii noastre distinctive occidentale, reducționiste și oarecum restrictive, cu ipotezele epistemologice subiacente pe care este construită, este că, deoarece se bazează și depinde efectiv de Știință ca disciplină pentru a discerne nu doar adevărul de ficțiune, ci și granițele a ceea ce poate fi definit și de fapt (empirism), terminăm cu o concepție destul de restrânsă despre cunoaștere și realitate, una care susține tărâmul fizic, tărâmul simțurilor, ca mai semnificativ ontologic decât lumea psihologică sau interioară Acest lucru este juxtapus, desigur, cu cadrele epistemologice orientale, din nou în primul rând indiene, care nu numai că nu restrâng noțiunea de realitate doar la lumea sau tărâmul fizic, dar includ și un peisaj epistemologic care distinge direct între formele de cunoaștere de-a lungul senzoriale spectru, psihologic și suprasenzorial inclus În cazul în care acest lucru ne părăsește cel puțin dintr-un punct de vedere epistemologic occidental, este că, deoarece aceste așa-numite stări "superioare" de conștiință sunt, prin natura lor, "subiective" și nu pot fi verificate empiric și, ca atare, cu siguranță nu pot fi considerate ca reflectând sau chiar și indicând orice fel de includere în definiția noastră a realității, din perspectivă empirică, desigur, sunt excluse din peisajul epistemologic însuși Și un produs secundar al acestei excluderi epistemologice, aceste subiecte sunt în mod efectiv excluse din mediul academic propriu-zis, cu excepția poate din nou a unor religii comparate foarte unice și rare, sau poate a cursurilor de antropologie care pot atinge misticismul sau corolarul său șamanism, ca un pur și simplu efort intelectual Și totuși, această noțiune a existenței (potențiale) a stărilor superioare de conștiință sau conștientizare, din nou supraconștiință, este de fapt adevărată și reală dintr-o perspectivă epistemologică, adică fundamental reală, care, desigur, este unul dintre principiile și credințele de bază ale aproape tuturor a școlilor și tradițiilor teo-filozofice indiene, ar suporta efectiv concepția noastră actuală (occidentală) despre realitate, una complet lipsită de teologie, ci chiar de spiritualitate, în întregime pe capul ei - aproape literalmente Nicăieri în altă parte, această viziune ontologică a lumii, empiricistă și cauzal deterministă, clasic occidentală, nu își manifestă limitările ontologice ca în Standardul, alias "Copenhaga", Interpretarea mecanicii cuantice, unde unele dintre premisele fundamentale referitoare la natura realității care stau la baza modelului, observabilele cuantice, așa cum sunt numite uneori - în special principiile încurcăturii și localității - stau în opoziție puternică cu înțelegerea predominantă a modului în care funcționează în principiu lumea, adică concepția noastră occidentală despre realitate, care se bazează pe principii fundamentale (ipotezele) ) precum determinismul cauzal, localitatea și realismul obiectiv, adică bazele mecanicii clasice Și totuși, în ciuda acestui fapt, în afara unor gimnastici matematice fanteziste care au fost folosite pentru a încerca să explice mecanica cuantică într-un cadru complet determinist, adică interpretarea acum destul de populară în mai multe lumi a Teoriei cuantice, ideea că adevărata natură a realității, a existența în sine, s-ar putea să nu fie cu adevărat cauzal deterministă, sau chiar obiectivă în orice sens real al termenului, este literalmente dincolo de înțelegere Rupe modelul, la propriu Și totuși, aceste tradiții teo-filozofice orientale, în special din nou tradiția teo-filozofică indiană, s-au întemeiat încă de la început pe premisa superiorității ontologice a conștiinței, sau conștientizării, asupra realității obiective Acesta a fost cazul încă din zorii civilizațiilor lor respective în care au apărut sistemele teo-filosofice în sine, poate chiar motivul pentru care aceste credințe pg Teologia Reconsiderată sisteme persistă, o viziune asupra lumii în care diferite niveluri sau domenii de cunoaștere, ca concept teo-filosofic, pot coexista și, în același timp, nu se pot contrazice Ceea ce găsim în tradiția teo-filozofică indiană în special, probabil una dintre trăsăturile sale definitorii, de fapt, este că concepția despre cunoaștere, cadrul epistemologic subiacent, nu numai că integrează pe deplin ceea ce noi în Occident am împărțit acum în domenii distincte pe care le numim "Religie" și "Știință", dar integrează și noțiunea de, adevărul fundamental al stărilor superioare de conștiință, care există într-un sens foarte real deasupra sau dincolo de realitatea "fizică" ca dimensiune de ordin superior a feluri din care realitatea fizică iese sau se manifestă Procedând astfel, sistemul teo-filozofic include efectiv metafizica subiect-obiect în concepția lor despre realitate, adică ontologia lor, precum și în cadrul lor epistemologic, adică conceptul lor de cunoaștere în totalitate, fără a sacrifica în același timp noțiunea a realității fizice și puterea predictivă și tehnologică subiacentă asociativă a empirismului sau a realismului obiectiv în sine ca părți integrale, componente ale întregului cadru ontologic, așa cum ar fi Acest lucru se realizează destul de elegant, prin distincția între formele superioare și inferioare de cunoaștere Primul fiind clasificat și înțeles ca existând deasupra sau dincolo de capacitățile noastre cognitive sau intelectuale de bază, iar cel de-al doilea fiind definit ca fiind legat direct de astfel de capacități intelectuale, tărâmul simțurilor așa cum ar fi - ceea ce în Occident este domeniul științei Acest cadru epistemologic, de fapt, este una dintre caracteristicile marcante ale tradiției filozofice indiene, care nu numai că permite o concepție mult mai largă a cunoașterii în general vorbind, una care încorporează și integrează experiența mistică în ea (definită din nou prin termeni precum Satcitănanda sau Brahman, construcții care se leagă mai mult sau mai puțin direct de tradiția mitologică subiacentă din care apar), dar și forme inferioare de cunoaștere care guvernează nu numai lumea fenomenelor naturale, ci și fenomene sociologice precum etica, morala și bineînțeles lumea numelui și formei în care noi, ca indivizi, suntem în cele din urmă legați de și de Tradiția teo-filozofică indiană oferă aceste diverse cadre metafizice, cadre epistemologice cu adevărat, în cadrul cărora toate formele de cunoaștere, atât cele superioare, cât și cele inferioare, pot fi înțelese unele în raport cu altele și pot fi înțelese în contextul întregului domeniu al umanității cunoașterea experienței care include din nou domeniul mistic, domeniul fizic, precum și domeniile sociologic și psihologic Într-un anumit sens, acest cadru epistemologic este mult mai strâns aliniat cu Aristotel, în amploarea și sfera sa, precum și ontologia, mai degrabă decât Cadrul epistemologic al Occidentului în epoca modernă, care se bazează din nou pe ipotezele metafizice foarte adesea trecute cu vederea și cu siguranță subestimate ale realismului obiectiv și empirismului Cu toate acestea, în această viziune clasică "estică" asupra lumii, una care prin natură nu este reducționistă sau empirică, găsim această paradigmă intelectuală, epistemologică extinsă, care încorporează ceea ce numim forme de cunoaștere superioare, adică mistice, care se corelează direct cu ceea ce noi numim supraconștiință care, la rândul său, este principiul cel mai semnificativ ontologic din aceste așa-numite tradiții "mistice" Aceste stări superioare de conștientizare, sau din nou stări superioare de conștiință, sunt considerate a fi adevăruri verificabile în cadrul acestor tradiții teo-filozofice (mistice), în sensul că a) experiențele în sine pot fi confirmate de alți practicieni avansați ai acestor arte mistice, adică mistici sau spirituali În funcție de tradiția filozofică indiană, desigur, formelor "superioare" și "inferioare" de cunoaștere li se acordă grade relative de importanță Deci, în Advaita Vedanta, adică forma non-dualistă sau monistă a Vedanta, este forma superioară de cunoaștere căreia nu numai că i se dă o semnificație mai mare, dar forma inferioară de cunoaștere este desemnată ca "ireală" sau "iluzorie", adică Maya În celelalte forme de teo-filozofie indiană (ortodoxă), acestor forme inferioare de cunoaștere li se acordă o valoare realistă mai inerentă, așa cum este reprezentată de ceea ce este considerat a fi interpretarea calificată non-dualistă a Vedantei, denumită Visișțadvaita Vedanta, sau în concepția dualistă a Vedanta denumită Dvaita Vedanta pg Teologia Reconsiderată "adepți", b) experiențele se conformează textelor teo-filosofice subiacente care descriu aceste stări mistice în detaliu și c) că efectele de durată ale experienței mistice sunt verificate și în raport cu literatura și tradiția teo-filozofică, efecte precum forța morală, compasiunea, simpatia pentru ceilalți și alte atribute sau calități clasice "religioase" Indiferent, în aceste sisteme de credință foarte străvechi, unul care a existat nu numai înainte de teologia monoteistă, ci și înaintează în mod clar civilizației în sine (în Occident sau în Est), constatăm că calificarea necesară a viziunii asupra lumii ca "mistică" nu este numai nu este necesar, dar redundant într-un fel deoarece sistemul teo-filozofic reflectă viziunea de bază asupra oamenilor și culturii în care a apărut, ceea ce este intrinsec mistic ați putea spune Și în această viziune "estică" asupra lumii, care păstrează și reflectă o paradigmă ontologică care este probabil o inversare aproape completă a paradigmei intelectuale predominante în Occident, aceste forme inferioare de cunoaștere nu sunt abandonate pentru aceste forme superioare (cum este cazul) în paradigmele intelectuale occidentale standard, în care adevărul acestor stări supraconștiente este respins pe motive pur științifice, adică stările în sine sunt pur "subiective" și ca atare sunt "neverificabile"), dar sunt privite ca complementare și susținătoare, fundamentul de bază al realității în sine - o realitate care este mai aproape de ceea ce noi în Occident ne place să ne referim ca conștiință sau conștientizare (pură) decât este "obiectivă" în orice fel Folosind constructul lui David Bohm de ordine implicate și explicate din care este construită marea sa ontologie, termenii, aceste stări mistice reflectă pur și simplu o realitate de ordin superior din care lumea fizică și mentală reiese ca forme nu mai puțin adevărate și totuși inferioare de ordine sau structura - explicați domeniile de ordine care se manifestă dintr-o ordine superioară, implicită, care este fundamental mistică Această ultimă categorie devine și mai importantă și relevantă în ceea ce privește "verificarea" atunci când sunt în discuție cele mai înalte stări spirituale sau conștiință, ceea ce este descris în literatura Upanishadică ca Satcitănanda, sau Existență-Cunoaștere-Beatitudine-Absolut, sau în literatura yoghină ca samădhi pg Teologia Reconsiderată De-a lungul acestei lucrări am subliniat influența lui Aristotel, poate mai mult decât orice alt filozof (occidental) - chiar și în raport cu profesorul său Platon Importanța și relevanța sa în ceea ce privește dezvoltarea și evoluția filozofiei occidentale, pe care, desigur, o acoperim în profunzime aici, provine nu doar din amploarea și profunzimea operei sale, ci și din cauza faptului că, într-o măsură nu mică, lucrarea sa se află la nivelul chiar inima și, în multe privințe, oferă fundamentul filozofiei occidentale în sine De exemplu, chiar cuvântul pe care îl folosim pentru a descrie disciplina filosofică cu privire la sfera și limita cunoașterii, adică epistemologia, derivă de la Aristotel - din grecescul episteme care este un termen care străbate însăși inima sistemului filozofic al lui Aristotel Episteme, la rândul său, vine la noi din latinescul sciencia, care, la rândul său, desigur, este de unde provine cuvântul nostru Știință Sistemul filozofic al lui Aristotel nu numai că a oferit îndrumări și strategii pentru clasificarea tuturor domeniilor diferite posibile de cunoaștere în sine și în sine, dar a inclus și un sistem foarte detaliat și cuprinzător pentru identificarea proprietăților sau caracteristicilor necesare unui lucru care sunt atât necesare, cât și suficiente pentru a oferi imaginea completă a ceea ce este cu adevărat un lucru - un sistem de ontologie în limbajul filozofic de astăzi Acest aspect al sistemului său filosofic, care se află chiar în inima s-ar putea argumenta, este noțiunea lui de a fi în calitate de ființă, o expresie derivată din grecescul ontos, care, desigur, este de unde filosofia modernă (occidentală) derivă termenul de ontologie începe cu Deci, într-un mod foarte concret, liniile pot fi trase direct din multe concepte și termeni filosofici occidentali de bază, înapoi la Aristotel - și, desigur, Platon, care primește de obicei puțin mai mult credit decât studentul său Deși poate că acest lucru poate părea puțin de o exagerare, Aristotel a trăit atât de mult timp în urmă și a trăit într-o epocă în care se știa atât de puțin despre cum funcționează lumea de fapt, de la începutul discursului rațional (literar) cu adevărat, totuși în privința operelor lui Aristotel, și din nou, cadrele sale epistemologice și ontologice în special, nu se poate ignora nu doar influența sa durabilă asupra filozofiei occidentale, ci și persistența extraordinară a aplicabilității și relevanței cadrului său intelectual - chiar și astăzi După cum am discutat mai înainte, Aristotel a împărțit toate cunoștințele - sau din nou Știința, în trei ramuri fundamentale și exhaustive: I cele teoretice:: cunoașterea de dragul cunoașterii, care includea, după Aristotel, domeniile matematicii, fizicii sau filozofiei naturii și mai întâi filozofia sau metafizica, II practicai:: care se referă la conduita și bunătatea în acțiune la nivel individual și socio-politic, adică etica și filozofia și teoria socio-politică, și III productivul care vizează producerea de obiecte utile sau frumoase și include discipline precum artele - de exemplu muzica, teatrul etc - și măiestria, cum ar fi construcția de nave sau construcția de case sau unelte, precum și "arta" retorica de asemenea Vezi Shields, Christopher, "Aristotel", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de iarnă ), Edward N Zalta (ed ), URL = pg Teologia Reconsiderată La Aristotel găsim atunci nu numai originile cuvântului "știință", ci și cadrul intelectual, abordarea și terminologia, în cadrul cărora studiul său în ansamblu urma să fie abordat, iar epistemologia, una dintre disciplinele de temelie ale Filosofiei moderne Pentru filozofie, philosophia în greacă, în toate formele sale de-a lungul antichității în Marea Mediterană, chiar și după perioada de influență romană, a fost în cea mai mare parte structurată în jurul cadrului și terminologiei, care a fost folosită de Aristotel, în ciuda influenței semnificative a lui Platon lucrări avute asupra tradiţiei filozofice elene Mai mult, din această tradiție filozofică (elenică) - în ceea ce privește abordarea, sfera de aplicare, metodologia și terminologia - provine sistemul nostru universitar modern din Occident, denumit academie, uneori chiar și pur și simplu "Academia", care Desigur, își are sursa din tradiția filozofică elenă, derivată direct din numele celei mai faimoase școli filozofice din antichitate, și anume Academia, care a fost fondată de Platon în jurul anului î Hr , la aproximativ trei ani după nașterea lui Aristotel A spune că cadrul intelectual de bază al Occidentului este în primul rând elen, în ciuda celor aproximativ de ani care au trecut de când a fost stabilit pentru prima dată - de Platon și Aristotel în primul rând - nu ar sublinia în niciun caz acest lucru Fără tradiția filozofică elenă, sau chiar dacă ar fi luat o formă diferită sau ar fi folosit o altă limbă sau chiar un alt set de cuvinte pentru a descrie anumiți termeni cheie, peisajul nostru intelectual din Occident ar fi aproape de nerecunoscut Acestea fiind spuse, totuși, este, fără îndoială, ramura teoretică a cunoașterii pentru care Aristotel este cel mai bine cunoscut - ceea ce a inclus atât fizica, cât și metafizica sa, prima filozofie a lui Aristotel, care la rândul ei subsumează ceea ce astăzi numim teologie În antichitate însă, existența lui Dumnezeu - sau a zeilor, după caz - era considerată atât de evidentă, o parte atât de elementară a realității și a universului, încât nu era justificată o disciplină sau o ramură de cunoaștere separată pentru studiul ei sau chiar considerat cu adevărat Ca atare se află în Metafizica lui Aristotel, prin deosebire de Fizica propriu-zisă, din care provenim în primul rând teologia lui Aristotel, cu theos, sau Dumnezeu, fiind reprezentat ca deducția rațională a așa-numitului prim, sau nemișcat, motor Metafizica lui Aristotel, la rândul ei, este probabil cel mai bine caracterizată de epistemologia sa, care, după cum sa subliniat mai sus, se bazează destul de mult pe această doctrină a celor patru cauze Teoria cauzalității a lui Aristotel atunci, atunci când este completată cu conceptul său de a fi în calitate de ființă, care stă la baza metafizicii și ontologia sa - de fapt nu numai că îi definește ontologia, ci stabilește terminologia pentru disciplina însăși, adică ontos din care "ființa" provine în ființă în calitate de ființă - atunci când este combinat cu noțiunea sa de episteme în ceea ce privește nu doar definiția, ci și în ceea ce privește limitele și sfera sa de aplicare, se reunește efectiv pentru a alcătui epistemologia lui Aristotel, stabilind cadrul intelectual și limbajul mai mult sau mai puțin care a sămânțat Știința modernă, aproximativ două mii de ani înainte de Newton S-ar putea spune chiar că ontologia ca disciplină începe cu Aristotel, deși antecedentele îi aparțin, fără îndoială, lui Platon Căci este faptul că Aristotel este cel mai preocupat de-a lungul Metafizicii sale, care, la rândul său, îi informează teoria categoriilor și stabilesc granițele existenței, care la rândul lor ajung să definească cunoașterea Totuși, s-ar putea argumenta, totuși, că cel puțin în ceea ce privește teologia, avem o fundație metafizică foarte solidă stabilită cu Aristotel cu noțiunea de Dumnezeu, adică theos, ferm înrădăcinată nu numai în ontologia sa, ci și în epistemologia sa la fel de bine - înrădăcinat în însăși fundamentele noțiunii sale de a fi în calitate de deducție logică a metafizicii sale a schimbării Acesta este, fără îndoială, ceea ce l-a atras pe falșafa musulmană către opera sa, primul motor al lui Aristotel încadrându-se destul de bine în narațiunea lor teologică monistă, baza rupturii cu creștinismul în mare măsură, a cărui doctrină a Treimii și noțiunea lor de unire ipostatică a lui Dumnezeu împreună cu Isus, ei considerau ca fiind incompatibili cu monismul, ca un principiu teologic abstract, despre care ei susțineau că a fost descris mai exact în teologia lui Mahomed - așa cum este descris în pg Teologia Reconsiderată Coranul care stă la baza islamului desigur Teologia lui Platon, dimpotrivă, arată tendințe mult mai dualiste, așa cum vedem în Timeu de exemplu, Ființa și Devenirea fiind prezentate ca cele două prime principii intelectuale primordiale, veșnic existente - adică arche - asupra cărora metafizica sa (dacă putem numiți așa) este construit în primul rând Și în timp ce Demiurgul său și Sufletul lumii din Timeu oferă cadrul teologic și metafizic pentru Intelectul Divin neoplatonic, sau Nous, neoplatoniștii l-au preferat în mod clar pe Platon într-o formă mai diluată și mai sintetică, așa cum teologia sa a ajuns să fie înțeleasă în neoplatonism față de care iarăși falșafa arabă a simțit clar o mare afinitate La reflecție, totuși, s-ar putea argumenta că putem găsi o zăvorâre intelectuală, așa cum ar fi, la experiența mistică în noțiunea lui Aristotel de a fi în calitate de ființă, ca potențialitate subiacentă (job de cuvinte) a ființei în sine și nu ca principiu metafizic descriptiv care este mai mult sau mai puțin ceea ce denotă ființa în calitate de ființă, ci ca o experiență directă a ființei în forma sa actualizată așa cum ar fi - într-un sens teologic mai platonic ca Ființă - deși nediferențiată sau calificată cu oricare dintre categoriile metafizice de bază, de exemplu acestea ar fi condiții necesare pentru orice ființă sau entitate mai materială (sau pentru a folosi terminologia lui Aristotel substanțială) Fără îndoială, acesta este modul în care neoplatoniștii au conceput conceptul lor despre Unul, care a furnizat constructul primordial ontologic și metafizic din care a apărut universul însuși (văzut ca un organism fundamental intelectual în tradiția neoplatonică), precum și le-a oferit cu o temelie mistică, de asemenea - ca un principiu care nu numai că ar putea fi și ar trebui să fie conceptualizat, ci unul de fapt care poate fi și din nou ar trebui să fie experimentat Această noțiune a experienței mistice - experiența însuși temeiului ființei în sine (ceea ce în Upanishade se numește Satcitănanda) nu este cu adevărat menționată în mod specific nici în lucrările lui Aristotel, nici în Platon, cu toate acestea, găsim un mod destul de sofisticat și concepția bine gândită despre Dumnezeu, sau theos, ca o extensie a metafizicii lor respective - chiar dacă relatarea lui Platon despre el (Demiurgul, sau meșterul divin, în Timeu) este prezentată mai mult ca un mit decât o explicație rațională în mod necesar, ceea ce el se referă în mod specific ca o "poveste probabilă", în contrast cu concepția mai rațională a lui Dumnezeu pe care o găsim la Aristotel care pledează pentru existența unui principiu primordial, un nemișcat sau primul motor, pe care îl echivalează cu Dumnezeu, adică theos ca deducţie raţională Așa cum descrie el în Metafizică, nemișcatul este penultima deducție rațională necesară, așa cum ar fi, o condiție necesară a existenței însăși Deși este interesant, atât în relatările cosmogonice ale lui Platon, cât și ale lui Aristotel, în ciuda diferențelor lor fundamentale de stil și strategie determinantă, se poate spune că Dumnezeu - oricum se ajunge la concluzia necesară a existenței sale așa cum ar fi - este totuși motivat de Iubire, adică Eros, pentru a nu doar să realizeze crearea universului, să-l pună în mișcare după Aristotel, ci și pentru conservarea lui, așa cum vedem reflectată în noțiunea de emanație care se află în inimă de teologie neoplatonică, o dezvoltare ulterioară, dar încă fundamental platoniciană În ceea ce privește identificarea unui model ontologic și epistemologic diferit pentru a sprijini o înțelegere mai profundă și mai robustă a universului în care trăim, în timp ce filosofia lui Aristotel este cu siguranță atractivă în multe privințe, unii ar putea avea o problemă cu a se sprijini prea mult pe un sistem de filozofie care este atât de veche și depășită, și poate chiar în complexitatea ei Și chiar și în ciuda flexibilității sale epistemologice, Aristotel nu cântărește deloc experiența mistică, chiar și Platon aruncă doar o privire asupra Așa cum se reflectă, de exemplu, în faptul că Eneadele lui Plotin, reprezentând poate chiar apogeul neoplatonismului, au fost vehiculate în arabă sub titlul Teologia lui Aristotel de-a lungul epocii de aur islamice pg Teologia Reconsiderată subiect aici sau acolo Dar în mod clar există totuși un fir mistic care trece prin tradiția filozofică elenă, așa cum se arată cu gnosticii în special și cu neoplatoniștii poate puțin mai puțin direct Dar din nou, nu găsim acest lucru în opera lui Aristotel în mod necesar, relegând înțelepciunea mistică în tărâmul dincolo de rațiune, chiar dacă neintenționat Deși autorul nu este neapărat de acord cu această critică cu privire la natura depășită și complexă a cadrului epistemologic și ontologic al lui Aristotel în lumina unei adaptări și utilizări moderne, vedem totuși valoarea în oferirea a cel puțin unui alt cadru metafizic ca un alternativă la viziunea occidentală dominantă asupra realismului obiectiv sau (urmând Pirsig) metafizica subiect-obiect - având în vedere limitările sale inerente pe care le-am explorat pe larg în această lucrare Și aceasta este Metafizica calității a lui Pirsig, care, deși a fost tratată în detaliu în capitolele anterioare din această lucrare, merită totuși reexaminată în contextul rezumarii acestei călătorii intelectuale, ca să spunem așa, în timp ce căutăm un cadru ontologic mai modern pentru a înlocui viziunea occidentală dominantă asupra lumii date din nou limitările sale inerente Prima lucrare a lui Pirsig a fost Zen and the Art of Motorcycle Maintenance: An Inquiry into Values Cartea, din punct de vedere filozofic, este o excursie în motive și, în cele din urmă, o căutare a unei soluții, pentru ceea ce el consideră a fi o lipsă fundamentală a ceea ce el numește valoare în Occident Povestea pe care o povestește în această carte, care este în esență una non-ficțiune, urmărește călătoria lui prin țară pe o motocicletă cu fiul său împreună cu un cuplu cu care este prieten Se face un contrast între abordarea lui în ceea ce privește întreținerea motocicletei, una care se caracterizează prin calitate (cum o definește el spre sfârșitul cărții) și abordarea pe care o are prietenul său cu privire la întreținerea motocicletei, care este una de neglijență (în Terminologia lui Pirsig Nevaluitate) mai mult sau mai puțin Ni se spune spre sfârșitul cărții că impulsul pentru carte se bazează pe o "epifanie", sau "ciupercă" de idei care i-au venit lui Pirsig, sau figura lui Fedru din carte, care a luat naștere dintr-o gândire sămânță în jurul naturii intuitive de bază, adică non-clasice sau non-empirice, a ipotezelor în sine, în ciuda importanței lor pentru Știință, o întreprindere pur empirică - o dilemă cu siguranță Această epifanie la rândul său l-a determinat să pună la îndoială însăși fundamentele științei (clasic occidentale), care se bazează, desigur, pe abilitatea de a concepe o ipoteză, un construct fundamental neștiințific în sine, care este apoi testat pentru "validitate" "care, la rândul său, într-un fel sau altul avansează Știința, adică însăși esența noțiunii de progres științific Ceea ce a găsit Pirsig, sau ceea ce a "realizat", a fost că la baza empirismului științific stă o noțiune non-clasică, non-occidentală (de fapt destul de estică) a ceea ce poate fi cel mai bine descris folosind terminologia acestei lucrări ca divinație, o concepție intuitivă a unei ipoteze date care se distinge într-un fel sau se distinge sau se distinge, după caz, din numărul potențial infinit de ipoteze care ar putea forma baza sau punctul de plecare al unui anumit experiment științific Această natură "intuitivă" sau "non-științifică" a divinării ipotezelor este ilustrată de fenomenul Newton și măr Newton - De altfel, la revizuirea lucrărilor lui Pirsig în pregătirea acestui capitol final, a ajuns (în mod destul de interesant și neașteptat) atenția autorului că s-ar părea că Pirsig însuși nu numai că a ajuns la aceeași concluzie pe care autorul a ajuns, deși dintr-o oarecum perspectivă sau abordare diferită, dar că și calea sau firul intelectual pe care Pirsig îl urmează pentru a-și construi argumentul este foarte aliniat cu cel al autorului - iarăși într-un mod foarte direct, deși neașteptat Trebuie remarcat faptul că povestea lui Phaedrus, așa cum este relatată de Pirsig însuși în Zen and the Art of Motorcycle Maintenance, care urmărește povestea călătoriei sale prin țară înapoi, unde obișnuia să predea la o universitate din Montana, urmând pe urmele lui, se bazează, cel puțin în opinia lui Pirsig, pe fapte Fapt în sensul că călătoria prin țară are loc și fapt cu privire la dispariția finală a lui Phaedrus, care din nou este doar o versiune anterioară a lui Pirsig însuși, deoarece el "își pierde mințile", așa cum este relatat la sfârșitul carte pg Teologia Reconsiderată părintele mecanicii clasice pentru care disciplina este numită de fapt, adică mecanica newtoniană - în povestea care înconjoară descoperirea gravitației, se bazează pe o epifanie fundamental intuitivă a înțelegerii care, literalmente, a "căzut" din copac în fața lui l Potrivit lui Pirsig, această noțiune a calității intuitive, divinatorii a creării de ipoteze, se află într-un fel în afara Fizicii, în afara a ceea ce el numește cetatea științei, ca un fenomen care tocmai "a avut loc" și totuși în același timp a fost parte integrantă a procesului și disciplinei Științei în sine Din anumite motive, cel puțin înainte de Pirsig, nimeni nu a considerat că acest lucru era ciudat și cumva contradictoriu sau că reflecta o limitare sau un defect în modelul și concepția empiricist științific de bază despre peisajul intelectual occidental, că sursa însăși a bazei Știința în sine, a stat în afara modelului intelectual din care era în mod clar o parte integrantă și esențială a acestuia Paralel cu această călătorie prin țară pe motociclete, Pirsig intercalează filozofologia - un termen pe care Pirsig îl folosește în a doua sa carte Lila: An Inquiry Into Morals pentru a descrie ancheta și studiul filosofiei în sine, adică literalmente "studiul" filosofiei - cu povestea unui personaj pe care îl prezintă ca Phaedrus , un nume care este preluat din Dialogul cu același nume al lui Platon și care, după cum vede cititorul de-a lungul narațiunii, este de fapt o versiune anterioară a lui Pirsig însuși În acest context, Pirsig pregătește scena pentru problema supremă la care încearcă să ajungă la fund, una pe care el o percepe din nou că se încadrează și de-a lungul diviziunii viziunii asupra lumii estică și vestică și una care ajunge la rădăcina a ceea ce el percepe a fi un dezavantaj fundamental și o limitare a empirismului occidental, care reflectă mai mult sau mai puțin viziunea occidentală asupra lumii, cel puțin așa cum este concepută de Pirsig - o viziune asupra lumii despre care crede că se află chiar în centrul problemei lipsa a ceea ce el numește valoare în Occident - de unde și subtitlul lucrării, adică O anchetă asupra valorilor Pe de o parte, abordarea și mentalitatea prietenilor săi cu privire la motocicleta lor este pur "obiectivă", sau din nou "utilitara" (adică "occidentală") și nu văd că trebuie să aibă grijă de motocicleta lor, așa cum ar face-o cu un animal de companie sau un animal de companie copil de exemplu Pe de altă parte, Pirsig critică această mentalitate în întregime și, în contrast, abordează întreținerea motocicletei sale dintr-un punct de vedere mai "holistic" sau "integral" (adică "estic") în care motocicleta este înțeleasă nu doar ca un obiect care servește unui funcție particulară, dar și ca o extensie a lui însuși și cu care menține o "relație" cu care se străduiește să fie "armonioasă" și ca atare ar trebui îngrijită și hrănită într-un anumit sens, așa cum s-ar apropia de o plantă, de exemplu În cele din urmă, principiul Calității al lui Pirsig este derivată această perspectivă, dar acest termen este într-adevăr apreciat și definit pe deplin doar spre sfârșitul cărții Această dihotomie de abordare a menținerii acestui "lucru", adică motocicleta, devine chiar catalizatorul a ceea ce Pirsig vede ca fiind problema de bază care stă la baza viziunii asupra lumii occidentale (vs estică din nou) și reflectă lipsa de bază a ceea ce el numește Valoare în societatea occidentală Această dihotomie se potrivește destul de bine cu una dintre temele majore ale acestei lucrări, și anume că concepției fundamentale "occidentale" despre realitate, realismul obiectiv, îi lipsește ceva foarte elementar și fundamental în ceea ce privește adevărata natură, Phaedrus este forma latinizată a grecului Phaidros, care a fost un filozof grec destul de cunoscut din secolul al V-lea î Hr și al cărui nume a fost folosit ca unul dintre cele mai influente dialoguri medii ale lui Platon, adică Fedro Cuvântul înseamnă literal "luminos" în greacă, deși Pirsig oferă o traducere alternativă ca "lup" Phaedrus, explorează natura iubirii, a nebuniei divine și a inspirației, precum și practica și stăpânirea artei, toate subiectele care sunt relevante și pertinente pentru călătoria intelectuală și metafizică care este urmată prin ochii lui Pirsig/Phaedrus de-a lungul Zen și Arta întreținerii motocicletelor Pentru detalii despre Fedroul lui Platon cu privire la subiectele dragoste, retorică, poezie și inspirație divină, vezi în mod specific Griswold, Charles L , "Plato on Rhetoric and Poetry", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de toamnă a anului ), Edward N Zalta (ed ), URL = https://plato stanford edu/archives/fall /entries/plato-rhetoric/, Reeve, CDC, "Plato on Friendship and Eros", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de vară ), Edward N Zalta (ed ), URL = https://plato stanford edu/archives/sum /entries/plato-friendship/ Pentru o prezentare generală a dialogului în totalitate, consultați colaboratorii Wikipedia, "Phaedrus (dialog)", Wikipedia, The Free Encyclopedia, decembrie , : UTC, [accesat decembrie ] pg Teologia Reconsiderată sau descrierea realității, o viziune asupra lumii care este juxtapusă cu viziunea "estică", sau holistică, asupra lumii, care într-o anumită măsură, la fel ca Calitatea lui Pirsig, devine aproape indefinibilă în penultima, cea mai pură formă De aici, căutarea lui Pirsig pentru un model care să le surprindă pe ambele și să "recolteze decalajul" așa cum ar fi, care în cele din urmă este direct analog cu una dintre temele majore ale acestei lucrări - deși trasăm liniile în jurul misticismului, epistemologiei și ontologiei în primul rând, în timp ce Pirsig le trasează în jurul metafizicii, valorii și moralității în esență Pirsig ajunge să se hotărască asupra cuvântului Calitate, pentru a cristaliza această distincție în mentalitate, din care derivă, desigur, Metafizica Calității Definiția pe care Pirsig o dă pentru calitate, una pe care o prezintă atunci când este presat de colegii săi să dea una (era profesor de Retorică la vremea aceea la Universitatea din Bozeman când au germinat gândurile sale inițiale legate de așa-numita epifanie) : Orice explicație filosofică a calității va fi atât falsă, cât și adevărată tocmai pentru că este o explicație filozofică Procesul explicației filosofice este un proces analitic, un proces de descompunere a ceva în subiecte și predicate Ceea ce vreau să spun (și ceilalți înseamnă) prin cuvântul calitate nu poate fi împărțit în subiecte și predicate Acest lucru nu se datorează faptului că Calitatea este atât de misterioasă, ci pentru că Calitatea este atât de simplă, imediată și directă "Cel mai ușor analog intelectual al calității pure pe care oamenii din mediul nostru [academia] îl pot înțelege este că "Calitatea este răspunsul unui organism la mediul său" [a folosit acest exemplu pentru că cei mai importanți întrebători păreau să vadă lucrurile în termeni de stimuli- teoria comportamentului de răspuns] O ameba, așezată pe o farfurie cu apă cu o picătură de acid sulfuric diluat plasată în apropiere, se va îndepărta de acid (cred) Dacă ar putea vorbi, ameba, fără să știe nimic despre acidul sulfuric, ar putea spune "Acest mediu are o calitate proastă" Daca ar avea un sistem nervos ar actiona intr-un mod mult mai complex pentru a depasi calitatea proasta a mediului Ar căuta analogi, adică imagini și simboluri din experiența sa anterioară, pentru a defini natura neplăcută a noului său mediu și astfel să-l "înțeleagă" Așa că aici aflăm că calitatea, atunci pentru Pirsig, este un "lucru" indefinibil și totuși, în același timp, este un lucru foarte "real" Această noțiune de calitate poate fi înțeleasă ca fiind aliniată, cel puțin din punct de vedere epistemologic, cu teoria formelor a lui Platon, așa cum se reflectă în ideea că, de exemplu, este de la sine înțeles că frumusețea pură, virtutea sau bunătatea sau răutatea (sau chiar "catedră" sau "tabelul") sunt de fapt lucruri "reale", chiar dacă sfidează explicația sau definiția și chiar dacă nu există neapărat în sensul "obiectiv" sau "empiric" Din această noțiune de realitate inerentă sau de aceste forme sau idei de fapt, nu numai că oferă bazele metafizice ale idealismului lui Platon, ci oferă și bazele epistemologiei lui Platon - teoria sa a cunoașterii - ca cunoaștere pentru Platon, așa cum este subliniat în Meno și Phaedo, dar și într-o măsură mai mică în Phaedrus, este privit ca o formă de reamintire, sau anamneză, care ia naștere la contemplarea sau înțelegerea oricărui gând, idee sau obiect De fapt, la un moment dat, Pirsig chiar mapează noțiunea de calitate la Dao, trecând prin versurile inițiale ale Daode Jing și înlocuind cuvântul Dao fie cu "Calitate romantică", "Calitate clasică", fie pur și simplu Rețineți că delimitarea Vest vs Est este mai mult a autorului decât a lui Pirsig, deși el implică, probabil, această delimitare în mare parte a lucrării sale Pirsig folosește termenul "pătrat", pentru a descrie această mentalitate occidentală, bazată pe obiective Vezi Zen and the Art of Motorcycle Maintenance: An Inquiry into Values de, Robert Pirsig, publicat de William Morrow & Company, Inc New York Tipărire a doua, (tipărire originală, ), pg - pg Teologia Reconsiderată Calitate în diferite puncte, remarcând potrivirea perfectă pe care Metafizica sa a calității o are cu noțiunea destul de opacă a Dao, care se află în inima tradiției filozofice chineze Și din această noțiune inițială, și relevanță și importanță asociativă, a calității, Pirsig derivă Metafizica calității, care în concepția sa originală în Zen și Arta întreținerii motocicletelor este o trinitate de feluri - cu Calitatea ca concept primordial de bază și ontologic stând în vârful ierarhiei metafizice și sub ea se află două aspecte sau tipuri diferite de calitate - primul este ceea ce el denumește calitatea romantică, sau realitatea preintelectuală, care este "non-intelectuală" sau " cu creier drept", așa cum spune el Calitatea romantică include domeniile artelor, de exemplu, și este domeniul din care emană sau provine experiența directă a lucrurilor precum frumusețea, virtutea sau dreptatea Al doilea aspect al acestei calități este ceea ce el numește Calitatea clasică care corespunde a ceea ce el numește realitate intelectuală Este din calitatea clasică de exemplu din care reies modelele analitice "occidentale" și sub care delimitează două categorii distincte ries - una pe care el o numește realitate subiectivă sau minte și alta la care se referă ca realitate obiectivă sau materie După ce o mare parte din filozofologia lui Pirsig este completă în Zen și arta întreținerii motocicletelor și după ce a descris în mod eficient Metafizica calității ca un model alternativ, adică metafizica, care poate (și în opinia sa, desigur, ar trebui) să înlocuiască metafizica subiect-obiect ca model intelectual predominant în Occident, astfel încât valorile, sau valoarea, pot deveni un aspect integral și complet sintetizat al unei descrieri mai extinse a realității, mai degrabă decât ca o entitate, un concept, care se află în afara modelului metafizic, așa cum ar fi, adică metafizica subiect-obiect, el urmărește călătoria acestei figuri Phaedrus către moartea sa finală În timp ce Phaedrus se luptă să articuleze și să explice calitatea colegilor săi din mediul academic - apărându-și Metafizica calității împotriva diverșilor critici din Academie - el se confruntă cu dificultatea de a încerca să distingă și să stabilească importanța relativă a retoricii versus dialecticii, în contextul modului în care acești doi termeni și idei sunt prezentați în Fedroul lui Platon ca reflectând două construcții filozofice și intelectuale foarte importante în filosofia elenă În timp ce contemplă profund problema, ajunge să-și piardă literalmente mințile într-un fel de val de gânduri, ajungând să fie complet catatonic într-o cameră de hotel timp de câteva zile, fără a avea măcar capacitatea de a-și controla funcțiile corporale - după care poate nu este surprinzător, el este instituționalizat și, după cum aflăm mai târziu în a doua sa carte, în cele din urmă este supus unei terapii cu electroșoc, astfel încât "sânitatea sa" să poată fi restabilită Călătoria lui Pirsig apoi în Zen și arta întreținerii motocicletelor, atât din punct de vedere intelectual, cât și fizic, ajunge să culmineze cu crearea Metafizicii calității - așa cum este concepută inițial ca o soluție la problema lui a lipsei de valori în vestul modern societate - ca un "mod" alternativ de a privi lumea, o perspectivă alternativă sau viziune asupra lumii, o metafizică parcă, care a integrat această noțiune de calitate direct în paradigma intelectuală, spre deosebire de a se odihni "pătrat" în afara ei, prin urmare susținerea și consolidarea acestei noțiuni de valoare ca parte integrantă a lumii Dar nu a terminat încă așa cum se dovedește și, în ciuda succesului Zen și al artei întreținerii motocicletelor ca "clasic de cult", mai este ceva timp până când Vezi Zen and the Art of Motorcycle Maintenance: An Inquiry into Values de, Robert Pirsig, publicat de William Morrow & Company, Inc New York Tipărire a doua, (tipărire originală, ), pg și urm Pentru o descriere completă a acestui model de calitate clasică și romantică și a diferitelor subdiviziuni ale acestuia, a se vedea Zen and the Art of Motorcycle Maintenance: An Inquiry into Values de, Robert Pirsig, publicat de William Morrow & Company, Inc New York Tipărire a doua, (tipărire originală, ), pg și urm Vezi Zen and the Art of Motorcycle Maintenance: An Inquiry into Values de, Robert Pirsig, publicat de William Morrow & Company, Inc New York Tipărire a doua, (tipărire originală, ), pg și urm pg Teologia Reconsiderată revizuiește subiectul din nou în cea de-a doua lucrare, intitulată Lila: An Inquiry into Morals, publicată pentru prima dată în Cu Lila și subtitlul său "An Enquiry into Morals", Pirsig caută să dezvolte în continuare Metafizica calității ca un practic, intelectual , instrument și extinde-l pentru a include nu doar valori, ci, probabil, noțiunea mai largă de moralitate În Lila, Pirsig povestește călătoria sa pe o barcă pe râul Hudson, unde își ia o însoțitoare de călătorie, o femeie pe nume Lila, care este din ceea ce noi ar putea numi caracter moral "lax" În timp ce caută să-și apere noțiunea de calitate și, la rândul său, încearcă să răspundă la întrebarea dacă Lila are sau nu calitate, el este împins în lumea moralității și a eticii în general Făcând acest lucru, el își transformă calitatea pe care a definit-o în Zen și arta întreținerii motocicletelor din romantic și clasic în calitate statică (minuscule) și dinamică În acest nou model, calitatea dinamică este însăși baza existenței și reprezintă din nou o stare precognitivă de conștientizare înainte ca orice "intelectualizare" sau orice fel de hartă intelectuală a lumii să fie aplicată unei "experiențe" Calitatea statică, pe de altă parte, reprezintă modelele intelectuale de bază care întemeiază lumea și experiența într-un (set de) cadru(e) rațional(e) organizat(e) care ne permit să subzistăm și să evoluăm ca indivizi și ca societate în ansamblu Aceste modele statice, domenii statice ale Calității parcă, el le vede răspândite în patru domenii, dependente și ierarhice - anorganic, biologic, social și intelectual Toți se construiesc unul pe celălalt și într-o anumită măsură se hrănesc, sau se construiesc, din formele inferioare El oferă analogia unui sistem informatic pentru a explica modul în care aceste patru domenii ale calității statice lucrează împreună și coexistă, unde la cel mai de jos nivel aveți circuite electrice, unde și spun efectiv computerului "ce trebuie să facă", iar la un nivel Mai mult decât aceasta, aveți placa de bază unde instrucțiunile de bază la nivel de mașină, ceea ce se numea limbaj de asamblare, sunt compilate și date circuitelor electrice de nivel inferior din limbajul de nivel superior care se afla deasupra acesteia La acest nivel superior, se afla sistemul de operare, software-ul care controlează hardware-ul de la capăt la cap și se află în spatele tuturor programelor software care rulează pe computer, traducând aceste instrucțiuni de nivel superior din aceste programe în codul mașinii, care este apoi tradus în circuite electrice ( s și s) care spun mașinii "ce să facă" În acest model la cel mai înalt nivel, avem programe și software, care interfață la nivel de sistem de operare și oferă inteligența efectivă a mașinii Software-ul și programele cu care interfațăm sunt cele care conferă mașinii valoare practică, dar acest lucru este posibil doar pentru că se construiește din și din interfețele și modulele de nivel inferior care fac toată munca de translație, de nivel inferior, adică modele statice ale Calităţii Calitatea statică funcționează în același mod, unde aceste domenii anorganice furnizează temeiul existenței și blocurile intelectuale și fundamentale pentru lumea organică, iar lumea organică oferă cadrul pentru social, iar socialul oferă baza pentru intelectual Dar în modelul său, nivelurile "mai înalte" ale tiparelor statice, adică nivelurile superioare ale Calității statice, reprezintă stări mai evoluate și mai mature, mai morale ale ființei și, ca atare, reprezintă modele de valoare mai mari, sau mai semnificative și mai înalte Acesta este motivul pentru care, de exemplu, un medic este obligat moral să omoare germenii sau bacteriile care amenință viața unei ființe umane, deoarece prețuim organismul uman mai mult decât bacteriile care îi amenință existența Același lucru se poate spune de tipare sociale Calitatea, viețile individuale pot fi - și în modelul său ar trebui să fie - sacrificate pentru binele unei societăți sau națiuni Și, la rândul său, o societate ar trebui sacrificată pentru binele principiilor intelectuale, care desigur oferă justificarea, justificarea rațională, pentru revoluții și Lila: O anchetă asupra moralei de Robert Pirsig Publicat de Bantam Books, pgs - Ibid pg pg Teologia Reconsiderată în special pentru migrația către forme mai democratice de guvernare pe tot globul în ultimul secol sau cam așa ceva Pirsig crede că acest cadru intelectual de categorizare coexistentă, oarecum exclusivă reciproc, dar în același timp exhaustivă, a tiparelor statice de calitate, sau elemente ale Ființei, așa cum ar fi în sensul platonic, răspunde și rezolvă multe dileme intelectuale moderne - cum ar fi dualismul minte-corp, Soarta vs Liberul Arbitru și altele Întregul cadru pe care îl creează este condus de valori, sau la cel mai înalt nivel al metafizicii sale, Calitatea - adică ceea ce are cea mai mare valoare, ceea ce este cel mai "bun", este ceea ce supraviețuiește , dar alinierea pe care o oferă sistemul, am putea sublinia destul de elegant, pentru a face judecăți morale este cel puțin extraordinară Poate cel mai emoționant exemplu pe care îl dă despre modul în care acest cadru intelectual este diferit și mai puternic decât metafizica subiect-obiect este că ajută la explicarea noțiunii lui Darwin de supraviețuire a celui mai apt, ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de selecție naturală Pentru Pirsig, acest mecanism sfidează explicația în mare măsură - ce este ceea ce face ca ceva mai "potrivit" să supraviețuiască? Cu toate acestea, în modelul său, versiunea mai avansată a Metafizicii calității (Metaphysics of Quality am putea-o numi), el găsește o explicație mult mai rațională și mai elegantă Pe măsură ce organismele evoluează, folosind în primul rând calitatea dinamică ca forță motrice, aceea care este "forța vitală" din spatele mutației însăși la nivel biologic și genetic, dau naștere acestor mutații genetice, "evenimente" determinate în mod fundamental de calitatea dinamică, așa cum ar fi, care apoi sunt integrate în modelele calității static biologice ale existenței, care, la rândul lor, asigură stabilitatea și structura, modelul static de ordine subiacent, în cadrul căruia aceste diferite "mutații" fie vor conduce și evolua specia înainte, fie vor fi aruncate ca non -util În modelul lui Pirsig - și aici ne regăsim înapoi în pământul filosofic elen (din nou) - mutațiile bune supraviețuiesc sau persistă prin faptul că facilitează supraviețuirea speciei, facilitează reproducerea într-un fel, în timp ce mutațiile rele sunt cele care supraviețuiesc sunt respinse de modelul de ordine static relevant Și în timp ce Pirsig nu o subliniază ca atare, aceasta este aproape ciudat de asemănătoare cu noțiunea lui Platon despre Bine, ca principiu de bază care stă la baza și formează, blocul de bază al materiei - cel puțin în metafizica idealistă a lui Platon Ca atare, Metafizica calității a lui Pirsig, așa cum a evoluat în Lila, este, de asemenea, un cadru moral, trecând dincolo de valori ca principiu sau temă organizatorică, așa cum ar fi, un concept metafizic pe cât de puternic și puternic este acesta în sine, în domeniul moralității și eticii, aproape din întâmplare, sau poate mai bine pus ca un produs secundar natural al, o extensie, a noțiunii de valoare așa cum o înțelege el Căci moralitatea este cu siguranță un cadru bazat pe valori - cel puțin din punct de vedere metafizic - doar unul care este condiționat, sau structurat, de-a lungul specific socio-politic și poate chiar religios (și din nou în cele din urmă metafizic, ca în metafizica morală a lui Kant) de exemplu) motive Cu alte cuvinte, a progresa la orice nivel al continuumului calității statice este o judecată de valoare într-un sens absolut moral Deci ideea de moralitate, care este reprezentativă pentru un model de calitate fundamental static la nivel biologic (uman) al existenței, poate fi acum extinsă la toate formele de viață - ca forță motrice supremă a selecției naturale în sine și în sine Mai mult decât atât, aceste judecăți de valoare pot fi aplicate nu doar modelelor de calitate statice biologice, ci pot fi înțelese ca aplicându-se și modelelor anorganice, cadrelor sociale și politice și chiar celor intelectuale, cu întregul continuum al modelelor statice de calitate ibid pg - pg Teologia Reconsiderată odihnindu-se și construind unul pe celălalt într-un mod modular (din nou analogia sistemului informatic), dar toate guvernate de același principiu - nu doar valoare sau calitate, ci moralitate, binele sau cel mai bun nostru platonic Acum că a explorat pe deplin Metafizica calității în multe privințe, că noțiunea de calitate dinamică și calitate statică au fost pe deplin definite și explicate, iar puterea latentă a modelului, noua metafizică așa cum ar fi, este înțeleasă în special cu referire la, și este ilustrat de, extinderea sa nu doar de la valori, ci și de la morală, el continuă apoi să încerce să ofere un fel de punct de referință noțiunii sale de calitate, cum este "ca", pentru a-i ilustra în continuare calități și caracteristici chiar dacă îi lipsește definiția Și aici lucrarea lui Pirsig se leagă direct de această lucrare nu doar în ceea ce privește intenția și progresul intelectual, ci și oarecum neintenționat și coincident, și în cristalizarea sau elucidarea conceptuală - adică el pare să ajungă în același loc în care facem noi , deși călătoria lui este de sus în jos, în timp ce a noastră aici este de jos în sus ați putea spune Pirsig echivalează noțiunea sa de calitate cu arete, un cuvânt care este tradus în mod obișnuit ca virtute și reprezintă unul dintre principiile fundamentale ale tradiției filosofice elene în ceea ce privește nu numai etica și morala, ci și filozofia socio-politică - adică să spunem, o societate și/sau națiune construită pe virtute, sau excelență, atât la nivel individual, cât și social Apoi urmează acest cuvânt înapoi din punct de vedere etimologic de-a lungul căii filologice indo-europene către sanscrită, cea mai veche dintre limbile indo-europene care se apropie cel mai mult de proto-indo-europeanul părinte teoretic și aterizează pe principiul - din nou, folosind în primul rând etimologia și filologia ca ghid - Rta, care înseamnă "ordine cosmică" sau "adevăr", care este unul dintre principiile fundamentale și fundamentale ale filozofiei Upanishadice Totuși, Rta este un principiu teologic ceva mai generic și mai primordial decât arete grecesc, evoluând în tradiția filozofică indiană mai matură ulterioară în noțiunea de dharma, care desigur este un principiu cheie atât în budism, cât și în hinduismul tradițional și poartă conotații morale și etice semnificative cu ea - împreună cu, și destul de legate de, conotația sa de penultimul principiu de ordonare sau echilibrare cosmică Și tocmai la asta ajunge Pirsig cu conceptul său de calitate - călătoria sa etimologică care începe cu arete care îl duce prin Rta până la dharma își înrădăcinează Calitatea chiar în inima arborelui genealogic (intelectual) indo-european, așa cum ar fi El furnizase deja analogia sa directă a Calității cu Dao în prima sa lucrare , stabilind temeiurile principiului în tradiția filozofică chineză, iar acum el întemeiază principiul și în tradiția filozofică occidentală (cu adevărat indo-europeană), după ce a urmat linii filologice si etimologice, prin arete la Rta Dar, având în vedere sfera acestei lucrări, putem extinde argumentul metafizic, cu adevărat filologic al lui Pirsig, nu doar la peisajul teo-filozofic indo-european, ci la egipteanul, persanul/indo-iranianul și, din nou, chiar și la cel teo-filozofic chinezesc peisaj de asemenea Avem, de exemplu, Ma'at-ul egiptenilor, care echivalează nu doar cu arete al tradiţiei filosofice elene, ci şi cu Nomos, care este o ramificaţie metafizică a zeului grec Chronos, sau Timpul, în tradiţia lor mitologică care este conturată cel mai elocvent de iubitul nostru Hesiod Nomos are, la rândul său, un corolar direct în tradiția înțelepciunii evreiești ca Tora, care nu este doar numele dat scripturii lor, ci este și mai general tradus ca "Lege", aliniind din nou foarte mult Ibid pg - Pirsig folosește, de asemenea, legea gravitației, precum și cea de-a doua lege a termodinamicii ca alte exemple de modele statice de calitate care sunt efectiv înlocuite sau depășite de forme superioare de modele statice de existență într-o formă sau alta, reprezentând nu numai Valoarea judecăți, dar efectiv judecăți morale Zen and the Art of Motorcycle Maintenance: An Inquiry Into Values de Robert Pirsig publicat de William Morrow and Company, Inc , , Pgs - pg Teologia Reconsiderată îngrijit la Rta filozofică indiană Găsim chiar și un corolar în vechiul mit indo-iranian, unde găsim Asa zoroastrian care pentru vechii perși însemna și legea universală sau cosmică (și în esență teologică) Și așa cum am menționat deja, vedem în filosofia antică chineză același principiu ca și Dao, care dacă ne întoarcem mai departe în vechiul mit chinezesc corespunde mai mult sau mai puțin lui Tiăn, din care de exemplu găsim ideea așa-numitului " Will of Heaven", sau "Mandatul Raiului" - Tiănmlng - care stă la baza nu numai filozofiei chineze, ci susține și stabilirea lor politică și autoritatea pentru aproape toată durata istoriei chineze Toate aceste culturi antice aveau, de fapt, o noțiune de ordine cosmică sau cerească, care nu numai că a furnizat principiile și structura de bază care au adus universul în existență, așa cum se reflectă în cosmogoniile și teogoniile tuturor acestor civilizații antice, dar a oferit și justificarea rațională a ordinii morale pe planul existenței umane - pana judecății în mitul egiptean care determină calea Sufletului după moarte sau conceptul iudeo-creștin de judecată care se bazează pe această idee de moralitate sau dreptate (filosofic vorbind) etica) care se aplică Sufletului pentru a-și determina locul final de odihnă după moarte - scara dreptății, așa cum ar fi Odată ce urmărim paralela intelectuală a lui Pirsig de-a lungul lanțului existenței intelectuale, istorice și evolutive, până la rădăcina culturii indo-europene, noi - prin această lucrare - o putem găsi în toate civilizațiile antice din Eurasia ca un, dacă nu, principiul de guvernare al universul, un principiu care oferă în esență pârghia intelectuală în Occident pentru pivotul de la mythos la Logos, ultimul principiu care este echivalat cu baza foarte rațională, divină sau cosmică, pe care toate sistemele teo-filosofice antice se odihnesc mai mult sau mai puțin pe măsură ce evoluează de la mit la filozofie și teologie -de la credință la rațiune ai putea spune Acest lucru îl duce, desigur, pe Pirsig la concluzia că noțiunea sa de calitate nu este neapărat o idee revoluționară a "ordinii" ca atare, ci de fapt una dintre cele mai vechi și primordiale noțiuni și principii intelectuale ale omului - Calitatea este corolarul modern al cosmicului ordinea, echilibrul sau armonia care stau la baza intregii existente Deci, Pirsig afirmă practic că a tradus în mod eficient principiile cosmologice și teologice foarte străvechi și primordiale indo-europene (și prin extensie cu această lucrare, eurasiatică antică) și construcția ordinii în limbajul intelectual occidental modern, adică metafizic Pirsig ajunge efectiv la aceeași concluzie pe care o facem și noi, cu excepția faptului că își stabilește Metafizica calității ca o soluție de sus în jos a unei probleme moderne în Occidentul unei societăți căreia îi lipsește noțiunea de valori și moralitate și orice fel de bază rațională pentru etică Autorul vede, dimpotrivă, aceeași problemă, dar abordează soluția de jos în sus, uitându-se la modul în care anticii priveau lumea - înainte să se manifeste această problemă a valorilor, moralității și eticii - și văzând unde ne-am rătăcit noi în Occident Dar amândoi ajungem de fapt la aceeași concluzie, sau cel puțin urmăm același fir - Pirsig vine cu un nou cadru intelectual, în timp ce autorul privește înapoi la cadrele intelectuale antice, în special cele ale lui Platon și Aristotel, ca o modalitate de a depăși Aceeași problemă cu care suntem amândoi de acord este un produs secundar al metafizicii subiect-obiect, viziunea predominantă asupra lumii a Occidentului, care susține credința în puterea matematicii ca "limbaj al lui Dumnezeu", așa cum ar fi, care stă la baza fizicii moderne (Clasic și Quantum) ) și care este forța motrice din spatele revoluției științifice care, la rândul ei, a creat o pană între religie și știință pe care filozofi precum Kant, Pirsig, eu și alții au încercat să o pună de atunci Deci, în timp ce calitatea dinamică sfidează definiția și se află în afara acestor tipare intelectuale de calitate statică, aceste modele intelectuale de calitate statică se bazează pe calitatea dinamică pentru a evolua și a continua să persiste, pentru că s-ar stinge dacă nu ar fi elementul de calitate dinamică, ceea ce dă combustibil focului de Calitate statică pg Teologia Reconsiderată tipare parcă Calitatea dinamică în Metafizica calității a lui Pirsig reprezintă atunci însuși temeiul existenței, sursa realității și a existenței însăși - ceea ce duce înainte întregul cadru al existenței naturale, iar el ca atare îl echivalează nu doar cu precogniția, ci și cu misticul experienta de asemenea Calitatea dinamică funcționează în conjuncție cu aceste modele statice de calitate ca un fel de Yîn-Yâng, concepte care într-un fel se contrabalansează și se completează reciproc, vorbind intelectual Dar misticismul poate fi cel puțin reprezentat sau echivalat intelectual cu un principiu din ontologia lui Pirsig, adică Calitatea așa cum este înțeleasă în contextul Metafizicii calității - înțeleasă ca fundamentul însuși al existenței preintelectuale, Calitatea dinamică, care poate fi privită ca Ființa lui Platon în forma sa cea mai pură și esențială, așa cum este înțeleasă în filosofia Upanishadică ca Satcitănanda Cu toate acestea, poate într-o mare ironie, în ciuda lucrării revoluționare metafizice și filozofice pe care Pirsig o realizează cu Metafizica calității, Pirsig nu reușește să stabilească o bază metafizică sau epistemologică a experienței mistice în sine - o temelie epistemologică, un fel de explicație rațională, experienței pe care Phaedrus o are în acea cameră de hotel pe care o descrie ca fiind un fel de înec intelectual, din care s-a născut mai mult sau mai puțin Metafizica calității, lipsește fundamental, poate prin proiect Totuși, și Pirsig admite cu ușurință acest lucru, în timp ce calitatea dinamică poate fi echivalată cu experiența conștientizării sau a conștiinței pure, care este un semn distinctiv al sistemelor teo-filozofice mistice orientale - chiar fruntea existenței, conștientizarea intuitivă pură, înainte de orice fel se aplică paradigmei intelectuale - el subliniază cu ușurință că în cultura occidentală modernă nu există nicio modalitate de a discerne cu adevărat între nebunie și boala psihotică (cum a fost diagnosticat desigur) și realitatea sau starea de conștientizare pură care este semn distinctiv al experienței mistice reflectată în primul rând în tradițiile filozofice orientale Din orice perspectivă, cel puțin din perspectiva oarecum obosită a lui Pirsig, există pur și simplu o persoană care se comportă sau crede așa ceva și, ca atare, stările în sine sunt aproape în întregime subiective - de îndată ce mai multe persoane sau un grup de oameni cred sau practică un lucru, atunci acesta devine un fenomen "social" sau "cultural" - ceea ce se numește de obicei cult în majoritatea cazurilor Cu toate acestea, Pirsig sugerează că sistemul său de ierarhie statică, adică Calitatea statică, oferă un cadru intelectual în care nebunul și misticul pot fi de fapt distinși unul de celălalt Adică, cele două stări pot fi distinse din punct de vedere al valorii sau moralității - starea care oferă o valoare intelectuală mai mare ar fi considerată, la rândul său, a avea o semnificație morală sau etică mai mare decât modelele intelectuale anterioare Această judecată de valoare, la rândul său, ar fi în juxtapunere cu determinarea valorii în raport cu experiența unui bolnav mintal, o experiență care nu ar fi considerată semnificativă intelectuală în niciun fel și, prin urmare, fără valoare intelectuală inerentă în sine Cu toate acestea, Pirsig omite această ultimă verigă metafizică lipsă așa cum ar fi - fie prin proiect, fie poate pentru că a simțit că se afla pe un teren prea nesigur pentru a aborda subiectul - lăsând subiectul așa cum ar fi pentru autorul prezent să (încerce) complet, stabilind ultima verigă a lanțului realității pentru a permite ca însuși temeiul existenței în sine să fie încorporat înapoi în modelul ontologic, metafizic și în cele din urmă teologic, așa cum a fost, așa cum a fost de fapt cu mii de ani înainte de introducerea filozofiei (occidentale) care a zdrobit-o ca să spunem așa Ca o altă ilustrare a acestei "dileme", vezi articolul pe această temă publicat de Scientific American în decembrie , scris de Nathaniel P Morris, disponibil online aici: https://blogs scientificamerican com/mind-guest- blog/cum-distingeți-între-fervoare-religioasă-și-boli-mentale/ pg Teologia Reconsiderată În timp ce morala și etica, și chiar noțiunea de Dumnezeu, pot fi incluse în Rațiune - așa cum se reflectă în sistemele teo-filosofice ale lui Pirsig, Kant și Aristotel pentru a numi doar câteva dintre cele mai influente dintre aceste sisteme - aceste modele încă au totuși limitări semnificative în ceea ce privește metafizica, ontologia și studiul Ființei însăși, ceea ce duce invariabil la domeniile intelectuale occidentale clasice ale teologiei și misticismului, două domenii aparent ireconciliabile Când ne uităm la filozofia platoniciană, Upanishadică sau Pirsig, într-adevăr teo-filozofia, constatăm că ele au un avantaj metafizic față de omologii lor standard occidentali (adică metafizica subiect-obiect în care se bazează neapărat psihologia modernă, și în special psihologia freudiană) în că, în ciuda lipsei lor de specificitate în ceea ce privește chestiunile teologice, ei nu resping experiența mistică ca fiind falsă sau în afara domeniului cunoașterii în mod necesar Ei, ca orice sistem teo-filozofic din istoria omului care nu neagă supranaturalul, sugerează că domeniul misticului este dincolo de orice tip de paradigmă intelectuală și ca atare este dincolo de definiție - lingvistic vorbind Acest lucru este de fapt în concordanță cu fiecare tradiție mistică a Orientului unde, în loc ca aceste tradiții să refuze să o definească, ele - ca și Platon, de fapt - descriu cum este "ca", oferă analogii așa cum ar fi Și aceste analogii sunt efectiv aliniate cu, și în multe cazuri echivalente cu, mitul din antichitate Și aici furnizează legătura cu, și scopul final și adevăratul sens din spatele miturilor antice, narațiunile și poveștile foarte vechi ale zeilor și oamenilor și creația lumii care sfârșește prin a se transforma și evolua în filozofie Acestea erau sistemele lor de bază de analogie și metaforă, concepute pentru a facilita înțelegerea supranaturalului, a tărâmului zeilor și a spiritului, chiar dacă s-a recunoscut că adevărul acestor tărâmuri era dincolo de capacitatea intelectului de a-l defini pe deplin Ca și povestea creației din Timeu, o poveste probabilă, mitul antic este conceput pentru a facilita înțelegerea misterului creației și a misterului naturii și a misterului vieții și existenței cu adevărat (de unde provine, desigur, cuvântul nostru mistic) ), dar și în același timp a servit scopului de a lega un popor și o societate, oferind la un anumit nivel bazele "culturii", și poate chiar într-un anumit sens o civilizație Modul în care un popor, o cultură sau o societate a răspuns la marile și cele mai importante întrebări referitoare la misterul universului și la crearea omului pe Pământ a determinat în multe feluri cine ești, cărui trib ai aparținut Acesta este adevăratul sens și importanța, și în cele din urmă puterea metafizică și ontologică, din spatele acestor cuvinte foarte străvechi care au fost gândite chiar la începutul civilizațiilor (respectivele lor) pentru a surprinde și explica acest mister, cel mai mare mister - cuvinte precum Satcitănanda, Brahman , Tiăn și Dao, și în tradiția filozofică elenă Logos care reprezintă efectiv principiul ordonator și creator al lui Dumnezeu în teologia iudeo-creștină În timp ce acești termeni sfidează definiția și, în multe cazuri, sunt descriși sau explicați doar în versurile cele mai ezoterice ale textelor foarte vechi - Upanishads, Dăode Jîng, Yîjîng de exemplu - ei ne oferă totuși o bănuială, un indiciu, o metaforă și analogie pentru adevărata natură a Ființei, care se află dincolo nu doar de domeniul fizic, ci chiar de domeniul intelectual însuși - cosmogonia și teologia ca frați de arme, mai degrabă decât unul subsumându-l sau înlocuindu-l pe celălalt Același lucru se poate spune și despre Logos și mythos, ar trebui să fie văzute ca se completează unul pe celălalt, mai degrabă decât unul subsumându-l pe celălalt, ceea ce este de obicei modul în care sunt privite, din nou, cel puțin în Occident pg Teologia Reconsiderată pg Teologia Reconsiderată În multe privințe, se poate considera epoca în care trăim, epoca cuantică, ca fiind una de criză intelectuală intensă și tulburare, foarte analogă cu criza cu care s-au confruntat intelectualii în epoca iluminismului, după ce lumea fusese aproape literalmente răsturnată jos Vedem indicii clare ale acestei crize, manifestări parcă, pe scena mondială cu i încălzirea globală: o amenințare la o scară cu care noi, ca comunitate globală, ne-am confruntat vreodată și are potențialul de a avea consecințe devastatoare, dintre care unele încep deja să se vadă Schimbarea climatului duce la lipsa și lipsa alimentelor și a apei, tulburări și mișcări pe scară largă a oamenilor care duc la o instabilitate politică sporită ii proliferarea nucleară: un număr tot mai mare de state naționale au acces la arme nucleare și lucrează activ la acestea, iii ascensiunea extremismului radical: alias Terorismul, care este privit în primul rând printr-o lentilă islamică, dar este mai adânc decât atât și nu este neapărat o problemă fundamental religioasă, cu atât mai puțin una islamică, iv ascensiunea naționalismului: alias populismul care mătură democrațiile occidentale ca un cancer aproape, Brexit și ascensiunea trumpismului în Statele Unite ca exemple, probabil, cele mai flagrante și v creșterea inegalității de bogăție: ducând la tulburări generale și la o inegalitate largă de clasă chiar și în cadrul națiunilor bogate, de asemenea, începând să prindă rădăcini și între națiuni; Toate aceste tendințe socio-politice, și în special cele care duc la instabilitate și schimbare socio-politică, grupate cu amenințarea terorismului și a proliferării nucleare, împreună cresc semnificativ probabilitatea nu doar de instabilitate, ci și de conflict și distrugere la o scară care nu am întâlnit în istoria omenirii În plus, multe dintre aceste amenințări sau tendințe sunt rezultatul direct sau cel puțin parțial cauzate de diferențe și/sau deficiențe ideologice Acesta este cazul în special în ceea ce privește creșterea naționalismului, creșterea inegalității veniturilor, precum și terorismul, ambele tendințe socio-politice care stau la baza încălzirii globale și schimbarea rezultată a accesului la resurse, pun omenirea într-o situație precară poziție într-adevăr Dacă îi luăm pe toți împreună, având în vedere amploarea și acoperirea lor globală și având în vedere baza ideologică pentru cel puțin un grup de bază dintre ei, nu este prea greu să argumentăm că cel puțin într-o anumită măsură (și am argumenta că într-o mare măsură), aceste tendințe sunt o funcție, un rezultat direct al, proliferării ideologiei occidentale în întreaga lume, care se bazează nu atât pe democrație și libertate (deși asta este ceea ce mulți dintre liderii noștri din Occident ne-ar face să credem) ), dar mai mult despre capitalism și materialism, tocmai butoanele fierbinți pentru extremiștii radicali, care, la rândul lor, conduc extremismul radical (religios) în mare măsură Prin urmare, este o deducție logică și rațională a concluziona că aceste tendințe, aceste probleme și provocări care caracterizează epoca modernă în care trăim, manifestându-se desigur pe plan material sau fizic, dacă nu sunt abordate ideologic, sunt fundamental de nerezolvat - fiecare dintre ele ar putea avea efecte devastatoare asupra comunității globale și toate împreună reprezentând probabil cea mai mare amenințare cu care s-a confruntat vreodată omenirea, cu siguranță omul modern pg Teologia Reconsiderată Dintr-o perspectivă intelectuală pură, dintr-o perspectivă metafizică, vedem analogi pentru aceste provocări ideologice în domeniul fizicii, cristalizându-se în căutarea unei așa-numite Teorie a Câmpului Unificat, o căutare conturată pentru prima dată de Einstein după progresele Teoriei Cuantice - un cadru teoretic care, deși extraordinar de puternic care duce la tot felul de progrese științifice uimitoare și revoluționare, totuși ne obligă să privim cu atenție și îndeaproape principiile determinismului cauzal și realismului obiectiv nu doar ca teorii care stau la baza fizicii, ci și ca ipoteze teoretice privind natura lumii în care trăim, ca paradigmă ontologică nu mai puțin De la introducerea și acceptarea teoriei cuantice, am fost expuși unei varietăți de paradigme intelectuale menite să explice modul în care aceste lumi aparent contradictorii, mecanica clasică și teoria cuantică, pot fi ambele adevărate în același timp - interpretarea multor lumi, de exemplu, sau Bohmian Mechanics care ne-a dat această noțiune de holomișcare și de ordine implicată Mai mult decât atât, aceste evoluții în fizică au condus în mod interesant la mulți susținători ai filozofiei orientale să se uite la unele dintre preceptele fundamentale ale teoriei cuantice - localitatea fiind poate cea mai proeminentă dintre acestea - ca fiind în concordanță cu ontologia lor, lumea ca expresie a divinității conștiință în care sistemul în ansamblu informează evenimentele locale parcă De asemenea, în același timp, datorită globalizării și progreselor tehnologice de la începutul secolului al XX-lea într-adevăr, am văzut răspândirea tradițiilor filozofice orientale, mai ales sub formă de Yoga, în întreaga lume, dincolo de cele clasice Granițele "estice", devenind acum aproape omniprezente în Occident În timp ce motorul acestei răspândiri este, probabil, în mare parte materialist, adică o obsesie pentru corp și sănătate, căutarea extinderii vieții și a bunăstării, implicațiile filozofice, precum și teologice ale acestei difuzări a viziunilor asupra lumii sunt semnificative În primul rând, viziunea estică asupra lumii nu este străină pentru majoritatea oamenilor din Occident acum, așa cum se spunea la începutul erei cuantice înainte de al Doilea Război Mondial, și în al doilea rând ideea unei conștiințe active subiacente din care se manifestă atât mintea, cât și lumea fizică și, la rândul său, odihna sau depinde pentru existență, nu este un concept complet străin sau scandalos pentru cei care au fost expuși acestor tradiții filozofice orientale, în ciuda faptului că această noțiune a fost în cea mai mare parte respinsă de comunitatea științifică De asemenea, în timp ce fundamentele raționale ale Religiei, teologia, a fost atacată mai mult sau mai puțin încă de la Revoluția Științifică, acum odată cu proliferarea Yoga și a budismului și a altor forme de filozofie orientală, care integrează teologia și metafizica, alături de practici spirituale foarte specifice ca și meditația, pentru a facilita și a demonstra adevărul ontologic subiacent al sistemelor de credințe teologice menționate, religia - cel puțin în Occident - devine nu numai o specie pe cale de dispariție, ci este privită într-un fel aproape la fel de barbară, așa cum vedem, de exemplu în modul în care este privit islamul în special, care a devenit foarte strâns asociat cu extremismul radical, adică cu terorismul Aceste tendințe au nu numai implicații metafizice și teologice, ci și morale și etice Un alt atac asupra instituției religioase, în timp ce (la suprafață) mulți ar putea să nu aibă probleme cu, și mulți din comunitatea atee, în special se îmbrățișează direct, ne conduce la o poziție foarte precară din nou în ceea ce privește baza și atributele fundamentale ale moralității și etică Problema trece efectiv pe o varietate de linii intelectuale, dar, cum ar fi alcoolismul sau dependența de droguri sau orice problemă, de altfel, primul pas pentru rezolvarea acestei probleme este recunoașterea faptului că există o problemă Nu este clar că noi, ca comunitate globală, am ajuns încă la această concluzie - nu doar pentru fiecare individ pg Teologia Reconsiderată problemele pe care le-am prezentat, dar chiar și nivelul de criză la care ne aflăm, având în vedere amploarea tuturor problemelor reunite Acestea fiind spuse, cu siguranță un pas în direcția corectă este încercarea de a stabili cadrul intelectual adecvat și adecvat din care soluțiile la aceste probleme - fiecare dintre ele în mod individual și apoi grupul lor în mod colectiv - au cel puțin potențialul de a fi rezolvat Pentru că, deși aceste probleme sunt la o scară pe care nu o întâlnim încă în istoria omenirii, ele necesită totuși acțiune la nivel individual pentru ca noi să avem cel puțin șansa de luptă pentru a le rezolva Politica este locală, după cum se spune În plus, având în vedere amploarea unora dintre aceste probleme și complexitatea lor inerentă, trebuie stabilite structuri socio-politice care să aibă din nou paradigma intelectuală adecvată sau viziunea asupra lumii, astfel încât problemele să poată fi atacate și abordate la nivel național-stat și global - o abordare dublă parcă Cel puțin din punctul de vedere al autorului, pentru a stabili cadrul intelectual adecvat și adecvat trebuie să recunoaștem cu adevărat - din perspectivă epistemologică - că temeiul de bază al existenței, ceea ce am numit supraconștiință, nu este doar un lucru eteric pe care un puțini mistici sau înțelepți nebuni au experimentat și unii oameni au scris o carte despre Că întreg acest mesaj "Împărăția lui Dumnezeu este înăuntru" de la fiul unui tâmplar în urmă cu vreo două mii de ani, și nenumăratele alte mesaje de la sfinți și profeți de-a lungul veacurilor, nu este doar o grămadă de spălat porci Mai puțin decât asta, orice se bazează pur empiric sau rațional și nu are implicații teologice, pur și simplu nu merge suficient de departe, sau suficient de adânc, pentru a aborda unele, sau poate toate, aceste probleme Dumnezeu - dacă există într-adevăr - trebuie să fie pus pe o bază anterioară, mai realistă, astfel încât morala și binele social în sine să nu fie o idee "liberală" sau filozofică, ci să fie cea mai practică dintre deducțiile raționale care este bazat pe înțelegerea fundamentală a interconexiunii tuturor ființelor vii - iarăși nu doar la un nivel intelectual sau eteric, ci la un nivel practic și foarte fundamentat, așa cum se reflectă în experiența "mistică", așa cum este înțeleasă de tradițiile filozofice orientale Și dacă el nu există, ei bine, atunci intră în coșul de gunoi intelectual și metafizic, forțându-ne să construim o paradigmă intelectuală bazată pe nevoi în contextul crizelor timpului nostru, mai degrabă decât pe baza oricărei certitudini teologice Oricare dintre drumuri reprezintă o condiție necesară pentru a trece cu succes de criza timpului nostru și a trece dincolo de ea, având în vedere amploarea și complexitatea acestor provocări și amenințări cu care ne confruntăm Pentru a ajunge acolo, în ceea ce privește furnizarea și informarea celorlalte discipline care vor trebui să se ocupe de aceste probleme, trebuie să începem cu Filosofie - să determinăm în ce măsură, dacă este posibil, aceste cadre mistice care sunt îngropate în colectiv Mitul omului poate fi prezentat într-un model pur rațional, așa cum este cerut de Filosofie ca disciplină în sine în mediul academic modern Spre deosebire de a începe cu presupunerea că există o ființă divină, adică Dumnezeu, din care universul - și noi - au fost creați, care este fără îndoială plină de probleme Dar problema este mai dificilă decât pare, punțile sunt stivuite împotriva noastră, așa cum ar fi, pentru că chiar și descrierea problemei este contaminată de problemă Trăim într-o lume fundamental dualistă, în care ceea ce este perceput și perceptorul sunt pentru totdeauna despărțiți de un strat de obiectivitate Prezumția subiect-obiect-metafizică a realității, așa cum este exprimată în întreaga gamă de soluții epistemologice care au fost oferite de-a lungul mileniilor, este înglobată în însăși semantica limbajului nostru, ceea ce face aproape imposibil să ne eliberăm pg Teologia Reconsiderată Iată de ce Pirsig a simțit nevoia să vină cu un cuvânt aproape indefinibil, un cuvânt indefinibil prin natură, care să stea deasupra întregii paradigme intelectuale, pentru a încerca să-l surprindă într-un fel, adică Calitate Aceasta a fost aceeași soluție cu care au venit și misticii antici ai Orientului, bineînțeles, folosind cuvinte precum Dao sau Brahman, pentru a reflecta ceea ce era de nedefinit și, în mare măsură, chiar de necunoscut, dar totuși în același timp a jucat un rol profund în crearea și conservarea universului și a întregii vieți din el De exemplu, dacă privim ontologia ca disciplină filosofică, una dintre temele dominante ale acestei lucrări, desigur, și unul dintre domeniile mai active și mai înfloritoare din Filozofie astăzi - găsim implicit în cuvânt, disciplina, în sine, aceeași paradigmă obiectivă a existenței de care încercăm să ne îndepărtăm - ontologia este știința sau studiul ființei sau realității - dar de către cine? Dacă există un verb, trebuie să existe un actor împotriva lui și probabil - deși mai puțin restrictiv - și un obiect Acesta este de fapt un construct lingvistic indo-european - obiect verb subiect - care oferă un instrument intelectual extraordinar de puternic prin care putem nu numai să ne explorăm realitatea, lumea noastră - să o descriem, să o articulam, să o îmbunătățim etc - dar și să persistăm informația și cunoștințele în sine, astfel încât suma totală a cunoștințelor să fie transmisă de la o generație la alta cu un grad ridicat de specificitate Totuși, aproape fără încetare, metafizica subiect-obiect este încorporată nu doar în cadrul nostru intelectual, ci chiar și în cadrul nostru lingvistic, lăsându-ne cu o problemă clasică de pui și ouă Odată ce această invenție lingvistică este aplicată, rămânem cu concluzia prealabilă că viziunea noastră asupra lumii trebuie să fie reducționistă - trebuie să fie, pentru că doar așa putem exprima ceva, în orice limbă indo-europeană cu adevărat, familia lingvistică pe care aceasta a furnizat fundamentele lingvistice și efectiv intelectuale ale Occidentului De fiecare dată când încerci să o rezolvi, mergi mai departe în gaura iepurelui Acesta este motivul pentru care, pentru a rezolva problema, a depăși această divizare intelectuală așa cum ar fi, suntem aproape forțați să revenim la soluțiile teo-filosofice inițiale care au fost prezentate de primii filozofi din Occident, de către Platon, Aristotel și alții care au fost strămoșii filosofiei occidentale, precum și în tradițiile orientale, cum ar fi în Upanishad-urile din tradiția indiană, care, deși sunt încă afectați de această viziune asupra lumii subiect-obiect-metafizică care este coaptă în limba lor, au făcut totuși prevederi pentru ca acest construct fundamental unificat, holistic, monist, mistic, supra-intelectual, supraconștient, să fie descris cumva Aceasta a fost Ființa tradiției filozofice elene timpurii (în primul rând Platon), cea a neoplatoniștilor și Satcitănanda (sau Brahmanul oarecum antropomorfizat) al Upanishad-urilor Deci, din punct de vedere lingvistic, suntem aproape forțați să ne întoarcem la însuși fundamentele teologiei, metafizica de fapt, pentru a conecta această noțiune foarte veche a lui Dumnezeu ca aspect integral al creației sale - Dumnezeu este totul, Dumnezeu este în toate și ca atare este fundamentul oricărei experiențe și, la rândul său, este terenul (intelectual, precum și fizic și spiritual) al experienței în sine și în sine - acesta este, în esență, ceea ce găsim în filosofia Upanishadică ca Satcitănanda și în Occident este reflectat poate cel mai elocvent în Unul neoplatonic În aceste sisteme intelectuale inițiale, filozofia Occidentului, deși structura semantică a fost stabilită ca o funcție a subiectului indo-european și a constructelor lingvistice bazate pe obiecte, de fapt, bazele gândirii occidentale, ale științei, aceste sisteme antice nu au purtat totuși același tip de accentuare reducționistă cu care ne confruntăm astăzi, așa cum sunt văzute reflectate în oglinda Științei, după Filosofia ca disciplină împărțită între linii naturale și teoretice Acest lucru ne duce din nou la elenii antici, cu Platon în primul rând ca fiind probabil primul metafizician și teolog, deși cu siguranță nu și primul filozof În ciuda înclinației sale raționale, el totuși pg Teologia Reconsiderată a surprins într-un fel acea calitate mistică antică care este caracteristică religiilor paleolitice din toată Eurasia care l-a precedat - ceea ce ne referim în linii mari ca șamanism Această calitate mistică este, din nou, cel mai bine surprinsă în filosofia platoniciană a lui Plotin, neo-platonistul prin excelență - doctrina sa despre Unul care se manifestă, prin emanații de feluri, în cei mulți prin intermediul Intelectului Divin, sau Nous Neoplatonismul din punct de vedere mistic și teologic este, de fapt, ciudat de asemănător cu fratele său indo-european de pe subcontinentul indian, filozofia pe care o găsim implicită Upanishad-urilor care formează baza Vedantei Aici găsim și noțiunea de principiu unic, divin, denumit Brahman, o abstractizare metafizică a lui Brahma, creatorul universului în mitul vedic - minus semnificația numerologică inerentă celui neoplatonic, desigur, una a trăsăturilor distinctive ale filozofiei elene Apoi, prin principiul de ordonare cosmică al lui Rta, care ajunge să fie înțeles în tradiția filozofică indiană de mai târziu - și budismul - ca dharma, cosmosul este adus la existență, corespunzând destul de elegant Nous neoplatonic, un fel de Intelect Divin adică rațional, adică reflectă un sentiment de ordine, dar în același timp este inteligent în sensul că reflectă o ființă de un fel, ceva care este "viu" Mai mult, atât în neoplatonism, cât și în filosofia upanishadică (precum și în creștinism, de fapt) găsim acest principiu cosmic atotpătrunzător reflectat în individ în noțiunea de Suflet, ultimul din marea triadă a constructe metafizice și teologice în interpretarea lui Plotin a lui Platon, care corespunde din nou destul de clar cu Âtmanul Upanishadic, manifestarea individuală a Brahmanului prin care este experimentată creația lui (sau a ei) Implicit în această teo-filozofie caracteristică indo-europeană este faptul că omul este creat, sau există, după chipul lui Dumnezeu - una dintre principiile teologice fundamentale indo-europene de fapt și una pe care o putem vedea implicită în Upanishade, dar și încorporată în practic toată filozofia elenă care, la rândul ei, formează baza teologiei iudeo-creştine În tradiția chineză, ei sunt oarecum mai puțin afectați și au venit cu noțiunea de Dao, care se bazează mai mult pe proces (schimbarea cu adevărat) decât pe orice fel de subiect, obiect sau experiență Este o cale, o cale, un proces experiențial de "a trăi", de "a fi" Metafizica lui Yîjîng susține acest lucru, deoarece Dao, ca principiu sau principiu teo-filozofic, merge aproape ortogonal cu Yîjîng atunci când este privit printr-o lentilă metafizică sau filozofică Din această perspectivă, Yîjîng nu numai că descrie Soarta în sine, ci oferă și un cadru pentru a scoate din ea potențiale rezultate viitoare, având în vedere a) o totalitate de stări posibile de "ființă" și b) cunoașterea relației acestor stări cu una un altul și c) o identificare a stării curente de "ființă" care descrie cel mai bine "situația" actuală, deoarece se raportează la setul total posibil de stări posibile de existență Aceasta este puterea cadrului teo-filozofic chinezesc, nu încearcă să rezolve o "problemă" epistemologică sau chiar metafizică, dar prezintă (cel puțin o posibilă) soluție ontologică, precum și - destul de ingenios - un mijloc prin care se poate dialoga cu El "Ea" în acest caz fiind sistemul ontologic primordial însuși în care voi, ca entitate bazată pe experiență, proces și schimbare, care se află în paradigma Pământ-Cer-Om a ordinii universale, există Acesta este motivul pentru care sistemele filozofice orientale, în special, au devenit atât de atrăgătoare, deoarece - în limbajul lor inerent care reflectă viziunea lor asupra lumii - ontologia reducționistă este (aproape) complet ștearsă - nu are loc să existe Întregul vocabular al sistemelor în cauză vă cere să îl abandonați Și tocmai cu limbajul, cu vocabularul în sine, soluția se arată cu adevărat, se manifestă așa cum ar fi Prin urmare, în acest sens trebuie să privim, la primele sisteme filosofice care au fost create în antichitate, la pg Teologia Reconsiderată originile filozofiei în antichitate, pentru că tocmai la începutul instaurării tradiției filosofice avem cele mai bune șanse, din punct de vedere al vocabularului și al modelului, de a reintegra ceea ce s-a pierdut când am coborât reducționistul și cale materialistă prin și prin Știință Dar aceste sisteme filozofice antice, care sunt la fel de mult teologice, pe atât de filozofice, desigur, în ciuda puterii lor de a integra așa-zisul mistic direct în cadrul filosofic, cu toate acestea, lipsesc din punct de vedere al - dată fiind perioada de timp din care au apărut și s-au dezvoltat - integrând ultimele milenii și ceva de dezvoltări intelectuale, așa cum se reflectă în mod specific, de exemplu, în domeniul științei, adică fizica așa cum a evoluat prin revoluția copernicană, mecanica newtoniană și apoi cel mai recent cu mecanica cuantică De asemenea, desigur, ele nu abordează progresele filozofice care au avut loc în paralel cu aceste progrese pe latura empirică, așa cum a reflectat cel mai emoționant de către Kant, a cărui lucrare integrează efectiv școlile filosofice empiriste (materialiste) și raționaliste (idealiste) care au evoluat și au contracarat unul pe altul încă din zorii filosofiei, civilizației cu adevărat, în Occident Kant ne aduce puțin mai aproape din punct de vedere metafizic, integrând direct experiența în filozofie ca fundamentul epistemologiei Dar Dumnezeu în filosofia lui Kant este o construcție intelectuală, o condiție necesară a metafizicii sale morale, dar cu toate acestea nu penultimul principiu ontologic în niciun fel Pentru Kant, Rațiunea este punctul de referință al adevărului, Rațiunea ca o construcție abstractă care există în interiorul și, în cele din urmă, este legată și definită de capacitatea omenirii de a percepe sau înțelege, adică de a se înrudi Epistemologia lui Kant este fundamental psihologică și, prin urmare, metafizica lui este psihologică la fel de mult pe cât este rațională pg Teologia Reconsiderată Figura : Neo-metafizică: o perspectivă teo-filozofică modernă, sintetică pg Teologia Reconsiderată La început lucrarea a fost o încercare de a defini o nouă metafizică, dar pentru a face acest lucru cu succes este necesar un nou cadru epistemologic - un nou model cu o nouă semantică care să integreze noțiunea de experiență directă a lui Dumnezeu ca, dacă este posibil, un element ferm al adevărului din care de fapt provine tot adevărul, toată cunoașterea În timp ce Metafizica calității a lui Pirsig sugerează o nouă ontologie, noua sa paradigmă bazată pe noțiunea metafizică de calitate nu integrează cu adevărat experiența mistică într-un mod semnificativ Deși este prezent, este aproape o gândire ulterioară, având în vedere concentrarea lucrării sale asupra metafizicii valorii cu adevărat, din care poate fi dedus efectiv un sistem mai larg și mai cuprinzător de moralitate Dar, deși este, fără îndoială, un model extraordinar de puternic, care poate revoluționa metafizica și filosofia, este o paradigmă cu totul occidentală din punct de vedere teologic, chiar dacă nu este reducționist, sau cel puțin parțial reducționist, în structura sa ierarhică Privind problema de la un alt nivel de abstractizare, s-ar părea că un pas necesar de-a lungul drumului către o rezolvare, sau cel puțin o ameliorare, a unora dintre aceste probleme care reflectă proliferarea acestei ideologii caracteristic occidentale dus la extrem (nu suficient, dar necesar) ar fi încercarea de a stabili o structură metafizică mai fermă, o nouă paradigmă ontologică, în cadrul căreia această noțiune filozofică caracteristic răsăriteană de misticism ar putea fi integrată cu filosofia occidentală, cu Rațiunea de fapt Cu alte cuvinte, s-ar părea că ceea ce avem este o problemă filozofică, în sensul că trebuie să lipsească în mod fundamental ceva din paradigma noastră intelectuală de bază prin care nu se iau numai decizii individuale, ci și la o scară mai mare la nivel atât la nivel sociologic, cât și politic, astfel încât ajungem cu probleme la scara pe care o avem astăzi, consolidând continuu provocările și problemele care definesc efectiv epoca actuală de criză în care ne aflăm - așa-numita Era Cuantică Mai mult, la un nivel mai detaliat, rămânând în domeniul Filosofiei, este o problemă ontologică în sensul că este nevoie de un ordin superior al realității pentru a explica întreaga gamă de fenomen - fenomen în acest sens ca nu doar fizic fenomen (realitatea obiectivă), nu doar fenomen psihologic (realitatea subiectivă), și nu doar realitatea experiențială, ci o realitate în cadrul căreia experiența însăși poate avea loc ca fenomen în sine Este o problemă epistemologică în sensul că noțiunile noastre actuale de cunoaștere - cum poate fi cunoscut un lucru, precum și inversul, care este în mod efectiv modul în care definim "lumea", sau cel puțin "lumea care poate fi cunoscută" - sunt din nou complet inadecvat pentru munca în cauză Pe scurt, ceea ce avem nevoie aici este o paradigmă epistemologică care să cuprindă în ea întreaga gamă de fenomen, extinderea noțiunii de fenomen de fapt, care să includă nu doar fizicul (realitatea obiectivă a materialiștilor și a empiriştilor precum Aristotel, Epicur, Bacon și Locke printre alții), și nu doar raționalul (realitatea idealistă și raționalistă Platon, Descartes și Leibniz de exemplu), și nu doar psihologic sau experiențial care le subsumează pe amândouă (ca Kant de exemplu - sau chiar Freud) sau Jung), ci o realitate care descrie toate cele de mai sus în cadrul unei paradigme care este a) filozofic în sensul că este pe deplin rațional, b) metafizic în sensul că este supra-fizic și supra-rațional și acoperă gama de fenomene care include lucruri și idei; pg Teologia Reconsiderată c) teologice în sensul că primele principii, arche, sunt pe deplin integrate (mai degrabă decât lăsate în afara lui ca atribute sau caracteristici definitorii precum categorii, de exemplu în filosofia lui Aristotel și Kant) Dacă acest lucru este posibil, dacă putem menține consistența, raționalitatea și coerența și totuși atinge aceste trei obiective, putem realiza multe în ceea ce privește stabilirea unei paradigme ontologice și metafizice care se sprijină pe un teren mult mai larg și ferm și creșterea aplicabilității acesteia dincolo de doar domeniu al Filosofiei astfel încât să poată oferi o bază intelectuală pentru ca omenirea să abordeze unele dintre aceste mari provocări cu care se confruntă pg Teologia Reconsiderată Din fericire, nu trebuie să recreăm roata pentru a încerca să formulăm o paradigmă intelectuală mai globală și holistică prin care să avem cel puțin șansa de a aborda unele dintre aceste probleme persistente și globale care sunt atât de caracteristice timpului nostru, adică așa-numita "Era cuantică" Cea mai mare parte a bazei a fost deja pusă la punct de Kant, deși cadrul său se oprește doar înainte de ceea ce avem nevoie Filosofia lui Kant este revoluționară în sensul că el este capabil să integreze realitatea raționaliștilor și empiristilor într-un singur sistem metafizic și face acest lucru inversând paradigma ontologică clasică, declarând că cunoașterea este doar modul în care o putem percepe prin facultățile noastre cognitive și că nicio altă definiție a acesteia - fie empiric, nici rațional - nu corespunde Rațiunii, la propriu În propriile sale cuvinte (tradus din germană desigur) Dacă înlăturăm subiectul (oamenii), sau chiar doar constituția subiectivă a simțurilor noastre în general, atunci nu numai natura și relațiile obiectelor în spațiu și timp, ci chiar și spațiul și timpul însele dispar; şi că acestea, ca aparenţe, nu pot exista în sine, ci numai în noi Care ar putea fi natura obiectelor considerate ca lucruri în sine și fără referire la receptivitatea sensibilității noastre ne este destul de necunoscut nu doar picăturile de ploaie sunt simple aparențe, ci chiar și forma lor circulară, mai degrabă spațiul însuși prin care ele cad, nu este nimic în sine, dar ambele sunt simple modificări sau dispoziții fundamentale ale intuiției noastre sensibile, în timp ce obiectul transcendental rămâne pentru noi complet necunoscut Aceasta este revoluția sa copernicană a filozofiei, acel fenomen obiectiv și relațiile lor, și chiar spațiul și timpul în sine, sunt fenomene fundamental psihologice În această măsură, Kant și Pirsig urmează linii similare, întorcându-se parcă la început, unde Rațiunea este considerată a fi principiul primordial și cel mai fundamental în baza căruia ar trebui concepute toate domeniile cunoașterii și ca atare își stabilesc sistemele metafizice respective numai pe baza acestui principiu - adică Raţiunea Rațiunea în acest sens este considerată nu numai a fi caracteristica distinctivă a omului (homo sapiens până la urmă) - cea care îl separă de restul speciilor de pe planetă - ci și una care, conform aproape oricărei tradiții teo-filozofice care a avut creat de când omul civilizat a existat sau s-a cunoscut că există, este chiar principiul de legătură sau de legătură care este firul comun dintre om și divin Rațiunea este mijlocul prin care omul este creat după chipul lui Dumnezeu, așa cum este exprimat atât de elocvent în tradiția iudeo-creștină, adică Logosul, și este, desigur, implicat în tradițiile teo-filosofice răsăritene în totalitate, deoarece este aceasta credința în unitatea fundamentală a omului ca ființă spirituală, ca ființă rațională, care îi conferă dispoziția și capacitatea unică de a experimenta divinul în mod direct Rațiunea cosmică este cea care, la rândul ei, ordonează universul, Nous neoplatonic prin care universul se naște și este susținut Immanuel Kant, Critica rațiunii pure De la http://www spaceandmotion com/books/philosophy-book-immanuel-kant htm După cum sa explorat în detaliu în capitolele anterioare ale acestei lucrări, fiecare tradiție teologică în general încapsulează acest concept de Rațiune (divină) și este principiul fundamental de legătură al Calității lui Pirsig cu sistemele teologice menționate pg Teologia Reconsiderată Dar opera lui Kant, mai precis Critica sa, așa cum este numită, este considerată a reprezenta însuși apogeul filosofiei din epoca iluminismului și, ca atare, să începem de aici, luând filosofia sa, mai precis metafizica lui, ca un dat, mai degrabă decât să începem de la zero (și /sau iritarea imediată a tuturor filozofilor noștri kantieni de acolo și m-aș aștepta să fie mulți) Dar înainte de a începe să spunem că scopul nostru aici NU este în mod explicit expunerea completă, înțelegerea sau elucidarea filozofiei lui Kant - există cursuri nesfârșite, profesori și alte forumuri pentru astfel de exerciții Ceea ce intenționăm să facem, ceea ce facem, este să valorificăm munca lui, astfel încât să nu fie nevoie să reinventăm roata ca să spunem așa dintr-un punct de vedere metafizic Să luăm poziția lui, idealismul lui transcendental așa cum a ajuns să fie cunoscut, ca fiind valid și adevărat și, poate, mai important, coerent și complet din punct de vedere rațional și să identificăm ceea ce despre sistemul menționat, având în vedere ceea ce știm acum, este incomplet sau lipsește Așa este efectiv modul în care omenirea și-a dezvoltat cunoștințele de-a lungul istoriei sale, nu prin trecerea din nou peste căi și moduri sau moduri de gândire pe care le-au parcurs strămoșii noștri, ci presupunând coerența și utilitatea fundamentală a respectivei lucrări și, la rândul său - unde adecvate și/sau necesare - bazându-se pe astfel de lucrări Cu toate acestea, filosofia pare înclinată să reinventeze totul în fiecare generație și, ca atare, împiedică capacitatea sa de a persista și de a impresiona mintea fiecărei generații care urmează De exemplu, stiva de rețea pe care este construit Internetul Cei care dezvoltă aplicații pentru Internet nu trebuie să înțeleagă cum se face ca mașinile de pe Internet schimbă trafic, în esență informații, aceste programe pur și simplu moștenesc, folosesc cu adevărat, biblioteci și API-uri (interfețe de programare a aplicațiilor) care încapsulează astfel de cunoștințe Acest lucru este efectiv ceea ce facem aici, bazându-ne pe opera lui Kant, astfel încât să nu o reinventăm, dar în același timp să o extindem pentru că există lucruri pe care le știm astăzi, care sunt relevante și importante astăzi în ceea ce privește metafizica și ontologiei în mod specific, care nu au avut relevanță atunci când Kant a trăit, a studiat și a scris Acesta este modul în care cunoașterea umană avansează, în special în ceea ce privește subiectele, problemele extrem de complexe, cum ar fi ceea ce ne confruntăm aici Luând metafizica lui Kant ca punct de plecare, primul său principiu ontologic este, desigur, mintea umană, o entitate pe care Kant o echivalează efectiv cu un fel de motor cognitiv prin care toate cunoștințele de orice fel sunt sau pot fi dobândite - cunoașterea a priori fiind o tip specific de cunoaștere care este unică acestei entități cognitive, cum ar fi timpul și spațiul, care reprezintă nu fenomene obiective sau raționale de bază care există în sine, ci fenomene care există în funcție de mintea și capacitățile sale cognitive Atunci pentru Kant, iar acest lucru este fundamental pentru poziția sa epistemologică, cunoașterea este legată de experiența (umană) Potrivit Criticii lui Kant, mintea umană are în esență trei funcții de bază pentru a ajunge la cunoașterea a ceva, atât cât se poate ajunge la cunoaștere În timp ce folosim cadrul "epistemic" al lui Kant, adoptăm aici o descriere psihologică mai modernă pentru fiecare dintre cele trei facultăți pe care Kant le-a prezentat ca proprietăți Filosofia kantiană influențează puternic disciplina mai modernă a științei cognitive, stabilind cadrul rațional și metafizic al minții ca o hartă neurologică care nu este independentă nici de mediul fizic, nici de mediul intelectual (care include mediul socio-politic) - dar include și încorporează, este complet integrat cu ambele În știința cognitivă, mintea este un fel de mașină de stat, un termen de informatică care reprezintă abstractizarea teoretică a unui sistem informatic, sistemul în acest caz fiind mintea văzută ca un sistem psihofiziologic, luând intrări din sfera fizică și intelectuală și procesându-le prin facultăţile cognitive -percepţie, înţelegere şi înţelegere pg Teologia Reconsiderată de minte că (sperăm) sunt mai ușor de înțeles (fără joc de cuvinte), adaptând ușor terminologia pe care o folosește Kant și care este tradusă din germană acum peste de ani În cadrul său cognitiv mental, există în esență trei facultăți distincte care, în ansamblu, alcătuiesc funcția totală a minții ca entitate cognitivă, epistemică, care poate ajunge la cunoașterea a orice: i percepția (sensibilitatea lui Kant): acel aspect al minții care interacționează direct cu și/sau percepe tărâmul sensibil, adică lumea fizică, ii înțelegere (înțelegerea și imaginația lui Kant): acel aspect al minții care lucrează cu facultatea de percepție pentru a da sens a ceea ce este experimentat Deși este o facultate rațională, ea nu operează la același nivel de abstractizare rațională ca și înțelegerea, iii înțelegere (judecata sau rațiunea lui Kant): acea facultate a minții care este capabilă să absoarbă pe deplin intelectual sensul unei experiențe, aplicând diverse paradigme intelectuale de nivel superior - sociologic, filologic, biologic etc - unei experiențe prin care un nivel mai profund de sensul, sau scopul, relativ la înțelegere, cu siguranță, poate fi dobândit Potrivit lui Kant, prin aceste facultăți cognitive - fie individual, fie colectiv - omul este capabil să înțeleagă orice, prin care inputul senzorial este integrat cu mintea, având în vedere diversele sale facultăți cognitive Din acest cadru de bază, Kant nu numai că își construiește filosofia practică, Metafizica moralei, ci și din care stabilește existența necesară a lui Dumnezeu și corolarul ei apropiat nemurirea Sufletului, la fel de precondiții deduse ale omenirii precum o funcție a lui (sau a ei) fiind o ființă rațională ca și cum ar fi, ca produse secundare ale minții în mod eficient Critica lui Kant rezolvă cu siguranță multe, dacă nu toate, dintre întrebările și problemele care au fost de îngrijorare în timpul Epocii Iluminismului în ceea ce privește (ceea ce Kant considera) formele radicale atât ale empirismului, cât și ale raționalismului care au fost predominante (și au dat naștere unor enigme metafizice precum aceea) nimic nu se putea ști, de exemplu), precum și terenul foarte șubrede pe care se afla teologia în general, cerșind câteva întrebări serioase cu privire la justificarea moralității sau eticii Totuși, ceea ce Kant omite, și acest lucru nu este surprinzător, având în vedere problema (problemele) pe care încearcă să le rezolve (o epocă diferită, fără îndoială, în care relevanța filozofiei orientale și, în general, misticismul, nu au fost întrebări care erau de interes în filosofie la acel moment) este de pe ce temei metafizic sau ontologic are loc această experiență sau funcționează aceste facultăți cognitive? Altfel spus, din ce principiu derivă facultățile cognitive, omul și mintea în esență? Un kantian ar susține fără îndoială că această întrebare nu are nicio consecință din punct de vedere epistemologic, deoarece toată cunoașterea, toată cunoașterea în sine, este un proces de înțelegere bazat pe experiența senzorială combinată cu percepția (estetică) și înțelegerea și înțelegerea ca facilități cognitive pure (logica) - la cel puţin după Kant Dar ceea ce căutăm este un sistem de metafizică care să ne permită să navigăm, filozofic, prin realitate - pe care să se bazeze un sistem de cunoaștere și epistemologie (și ontologie) Kant nu este atât de preocupat de acest exercițiu, ci cedează mai mult sau mai puțin unei poziții realiste empirice - extinzând oarecum poziția pentru a include concepte pirori precum timpul și spațiul care permit includerea pozițiilor epistemologice clasice raționaliste care să fie satisfăcute cu el așa-zis transcendental pg Teologia Reconsiderată idealism - dar a limitat noțiunea de cunoaștere însăși în limitele minții și a cunoașterii, în mod eficient S-ar putea spune că această întrebare este irelevantă în metafizica lui Kant, având în vedere granițele în care el atribuie cunoașterii însăși - că este legată de experiență, de empiric, chiar dacă este legată într-un fel ciudat de concepte intuitive a priori precum ca spaţiu şi timp Nimic nu se poate spune că este cunoscut cu adevărat fără nu numai temeiul experienței în sine (pe care din nou el o lasă în afara metafizicii sale), ci și din nou fără un experimentator subiectiv, întruchipat, al experienței menționate prin care cunoașterea sub orice formă este posibilă Ceea ce este trecut cu vederea atunci, și poate că acest lucru nu este surprinzător, sunt constrângerile implicite spațiale, de timp și de întruchipare care înglobează întregul cadru cognitiv, epistemologic În contextul realismului obiectiv, care a fost perspectiva ontologică predominantă a epocii în cauză, poate aproape cel mai bine reprezentată de Kant însuși În timp ce a făcut o punte destul de elegantă între raționalism și empirism, el împinge viziunea predominantă asupra lumii în fundalul său transcendental și apoi numește aceste presupuneri a priori Pe scurt, care este sursa sau temeiul intelectual al cadrului cognitiv al lui Kant? De unde provine și de unde își au originea sau deriva cu adevărat capacitățile sale cognitive, capacitatea sa de raționament? Dacă Kant ar considera sau nu o întrebare relevantă, nu ține cont de argumentul nostru aici, care este, în esență, că filosofia occidentală este atât de relevantă adânc pătruns de realism obiectiv, că îi lipsește structura metafizică pentru a încorpora și în cele din urmă a explica în mod adecvat, natura experienței - ființa este ceea ce anticii o numeau - însăși Ceea ce ne rămâne, din perspectivă metafizică, este concluzia destul de elementară că trebuie să existe un temei pentru procesul de cunoaștere în sine, din care o ființă umană (sau orice animal gânditor de altfel) își trage inteligența, ca să spunem așa, din care provin capacitățile sale cognitive și, poate cel mai important, la care este definit actul cognitiv Pentru a vorbi din nou despre cunoaștere ca trăsătură definitorie a omului, pentru a construi un cadru epistemologic care este condus de minte, mai degrabă decât de realitatea (transcendentală), ca să spunem așa (că lucrurile există în sine și de la sine, indiferent dacă sunt sau nu percepute de către oricine sau orice), trebuie să avem un fel de teren metafizic în interiorul căruia să existe acest motor cognitiv, această entitate rațională și/sau față de care acest act de cunoaștere există relativ Faptul că Kant este mai preocupat de stabilirea definitivă și obiectivă Pentru informații despre idealismul transcendental al lui Kant, aș indica articolul din Enciclopedia Stanford pe această temă, intitulat "Idealismul transcendental al lui Kant" [Stang, Nicholas F , "Idealismul transcendental al lui Kant", The Stanford Encyclopedia of Philosophy (Ediția de iarnă ), Edward N Zalta (ed ), URL = <https://plato stanford edu/archives/win /entries/kant-transcendental-idealism/] și Transcendental Idealism in the "Aesthetic" de Kieran Setiyah care pledează pentru o perspectiva lumii unice de către Kant asupra lucrurilor așa cum ni se apar (prin intermediul cunoașterii) și asupra lucrurilor așa cum sunt ele în sine și prin ele însele (independent de înțelegerea noastră asupra lor) [ din Philosophy and Phenomenological Research, Vol , nr (ian ), pp - publicat de International Phenomenological Society, URL stabil https://www jstor org/stable/ ] Poziția lui Kant aici ar putea fi ceva în sensul întrebării în sine nu numai că nu este relevantă, dar este nefondat din punct de vedere metafizic sau inconsecvent să întrebăm Având în vedere că cunoașterea este derivată din actul de cunoaștere, ca o funcție a minții (la nivel individual), atunci, la rândul său, ideea că cunoașterea, sau orice altceva, există cu adevărat în afara acestui proces, sau act, de percepție este incompatibilă cu cadrul epistemologic Acesta nu este neapărat un dezavantaj sau un defect al sistemului pe care el îl propune, este pur și simplu un produs secundar natural al construcției sale Este acest decalaj intelectual, dacă putem numi-o astfel încât intenționăm să rectificăm, sau să inversăm într-un fel, aici pg Teologia Reconsiderată și concentrate empiric, granițele cunoașterii în sine sunt - cel puțin pentru scopurile lucrării noastre - revelatoare în concentrarea sa inerentă asupra științelor obiective, bazate empiric și fizice ca bază pentru Filosofie, mai degrabă decât inversul în care a conceput Aristotel sistemul său de filozofie și, cu siguranță, modul în care îl (re)construim pe al nostru aici (urmând Aristotel) Acesta este un punct absolut critic și unul care la fața sa pare evident, și unul din nou care ar fi ignorat din perspectivă epistemologică de Kant, având în vedere limitele cunoașterii pe care le stabilește, dar un punct care este totuși esențial în ceea ce privește sarcina la îndemână care caută să transforme filosofia lui Kant, extinzând-o într-adevăr, astfel încât să fie capabilă să absoarbă, să subsumă și să încorporeze supraconștiința așa cum o definim aici, precum și inconștientul colectiv al vărului său apropiat, Jung Ambele stări ale ființei, stări ale conștiinței, nu sunt legate de o formă întruchipată și, ca atare, se află în afara graniței cunoașterii lui Kantian Ceea ce sugerăm aici este că nu că sistemul său este greșit sau invalid, de fapt, dimpotrivă Susținem că sistemul său este cel mai coeziv și cel mai rațional întemeiat sistem de filozofie din epoca modernă, dar că este - la fel ca modul în care Einstein a descris mecanica cuantică când a fost descrisă pentru prima dată - incomplet Ca atare, necesită o extensie metafizică, așa cum ar fi, pentru ca ea să încapsuleze pe deplin întreaga lățime a experienței umane așa cum este înțeleasă în epoca postmodernă, evoluând împreună cu Psihologia și Fizica pentru a se adapta la moduri mai colective, holistice și agregate de înțelegere a experienței umane și a cunoștințelor dobândite în aceasta Implicația aici, și aceasta este profundă - și într-un anumit sens este ea însăși o deducție rațională care în sine și într-un fel este ironică - este că Rațiunea însăși este legată și constrânsă și că, pentru a da seama de misticism, sau Dumnezeu cu adevărat , în orice fel de cadru intelectual, orice fel de sistem ideologic, trebuie să trecem dincolo de Rațiune, având în vedere constrângerile menționate ale instrumentului la îndemână Prin urmare, pentru a crea un cadru ontologic care să explice și să descrie în orice fel de sens, ideile care sunt fundamental supra-raționale, adică Dumnezeu așa cum se reflectă în stări fundamentale mistice de conștiință sau de ființă, trebuie, din nou, ca un rațional deducţie de feluri, stabilesc un sistem care subsumează Raţiunea însăşi După ce s-a stabilit necesitatea unui principiu metafizic sau ontologic necesar în care cadrul epistemologic al lui Kant - din nou Rațiunea sau mintea - trebuie să fie subsumat, de care existența sa însăși trebuie să depindă în cele din urmă, ne confruntăm atunci cu sarcina de a determina sau de a descrie ce calități au spus ontologice principiul ar trebui sau trebuie să aibă Dar mai întâi îi vom da un nume Vom numi acest principiu metafizic primordial pe care se bazează atât filosofia teoretică, cât și cea practică a lui Kant "conștientizare", făcând aluzie la faptul că această construcție metafizică necesită un fel de conștiință, sau altă calitate a ființei sau existenței, astfel încât procesul cognitiv însuși pe care Kant-ul sistemul de metafizică sau epistemologia pe care este construit, poate fi activ, viu și în esență conștient, dându-i într-un fel proprietățile sale cognitive Conștientizarea, așa cum o înțelegem, este principiul metafizic necesar (precognitiv) dependent de la care cunoașterea sub orice formă trebuie să depindă pentru ca el, adică actul de cunoaștere, să aibă vreo validitate epistemologică Conștientizarea nu este o facultate cognitivă, este condiția necesară a cunoașterii în sine - aflată într-un sens sub, sau ontologic anterior, acestor facultăți a minții care după Kant facilitează, leagă, cunoașterea de orice fel, prin procesul de cunoaștere pg Teologia Reconsiderată Cu alte cuvinte, cunoașterea noastră despre orice nu este doar un rezultat al cunoașterii, așa cum pretinde Kant, ci ca rezultat al întregului cadru metafizic, ontologic și epistemologic de care depinde atât cunoașterea aceluiași lucru, cât și cea cognitivă cadrul în care respectivele cunoștințe sunt dobândite sau dobândite, după caz Această structură sau paradigmă intelectuală subiacentă, adică conștientizarea noastră, este integrată efectiv în procesul cognitiv, implicată într-un mod fundamental, lucrând la un nivel mult mai măreț și global - din perspectivă ontologică - decât înțelegerea, care este un "local" construi în sensul că este legat de psihicul individual sau de mintea conștientă a persoanei care trece prin experiență Conștientizarea operează într-o perspectivă metafizică și un punct de vedere mult mai larg, nu doar oferind temeiul experienței cognitive, ci și aducând la suprafață un anumit construct intelectual global, de ordin mai mare asupra experienței însăși, contribuind la cunoștințele care sunt dobândite ca parte a cognitive proces într-un mod care este mai profund decât înțelegerea Împrumutând terminologia Științei Cognitive și Informaticii, dacă ne gândim la mintea lui Kant, la psihicul, ca la un fel de mașină de stat (o construcție teoretică asemănătoare cu mașina Turing din Informatică, care este un model teoretic pentru orice sistem informatic), ne putem gândi la facultățile de înțelegere și înțelegere ca furnizarea de capacități analitice, de sinteză, de categorizare sau orice alt tip de capabilități de algoritm funcțional bazat pe proces procesului cognitiv, având ca rezultat o schimbare a proprietăților subiectului menționat - "starea" în mașina de stare Acest proces, acest act de cunoaștere, este dependent de, sau funcționează în funcție de, atribute sau calități care sunt specifice entității individuale sau ființei care "cunoaște", așa cum sunt concepute prin percepție Cu toate acestea, conștientizarea face mai mult decât să furnizeze baza metafizică a experienței (chiar dacă aceasta în sine este absolut esențială pentru procesul cognitiv, în măsura în care cunoașterea, sau din nou, în general, experiența, nu ar avea loc fără ea), ea acționează ca un construct global agregat care încapsulează experiența dintr-o perspectivă psihologică, un cadru colectiv de referință în cadrul căruia este procesată experiența, actul cunoașterii, prin care se realizează rezultatul cunoașterii, adică cunoașterea - folosind terminologia lui Aristotel principiul actualizator al cunoştinţe Înțelegerea și Conștientizarea atunci, similar facultăților de percepție și înțelegere, lucrează împreună pentru a oferi baza psihologică a experienței Prin urmare, conștientizarea completează metafizica lui Kant, oferindu-i infrastructura metafizică și psihologică pentru cunoaștere ca proces de creare sau dobândire a cunoașterii Cu Conștientizarea adăugată cadrului metafizic și, în cele din urmă, epistemologic al lui Kant, am stabilit o nouă paradigmă metafizică care conține sau este dependentă de un principiu primordial ontologic - adică Conștientizarea Ca atare, am stabilit un sistem metafizic de ordin superior, sau paradigmă ontologică, o Metafizică a Conștientizării, care, deși se sprijină pe fundamente filosofice kantiene, ne oferă o paradigmă intelectuală mai completă în care mintea, ca entitate ontologică prin care se dobândește cunoștințe sau dobândite, pot fi mai pe deplin înțelese și apreciate și prin care principiile de ordin superior precum Dumnezeu sau supraconștiința pot fi mai ușor explicate, dintr-o perspectivă epistemologică Metafizica noastră a conștientizării sugerează, cere într-adevăr, că trebuie să existe un temei al ființei sau al Conștientizării, care trebuie să existe pentru ca orice experiență sau act de cunoaștere să aibă loc și, la rândul său, pentru ca orice formă de cunoaștere să fie dobândită sau dobândită ca un rezultat al experienței menționate a actului de cunoaștere Ca atare, această Conștientizare trebuie să fie un lucru real, o entitate epistemologică în sensul că fără ea, procesul cognitiv din care derivă cunoașterea sub orice formă, este incomplet Prin urmare, ca o componentă prealabilă a procesului prin care se obține sau se ajunge la cunoașterea, conștientizarea trebuie să fie, la rândul său, o entitate ontologică în sine, o componentă fundamentală a procesului cognitiv prin care cunoașterea este legată sau definită în abstract, pg Teologia Reconsiderată sens metafizic Metafizica conștientizării poate și ar trebui să fie înțeleasă ca o extensie logică a metafizicii lui Kant, care stabilește mintea ca principiu ontologic primordial în cadrul căruia cunoașterea trebuie definită în raport cu, oferind temeiul metafizic pentru Rațiune însăși, așa cum se reflectă în procesul cognitiv , ceva despre care Kant nu dă seama în niciun fel de sens Mai mult, conștientizarea oferă procesului cognitiv o construcție metafizică colectivă, agregată, care nu numai că oferă un context global pentru experiență, ci informează și procesul cognitiv în sine, reflectând un fel de aspect de feedback care conectează experiența discretă cu psihicul ca abstract și entitate sau ființă continuă, definită ca totalul sau suma totală a tuturor experiențelor pe care le-a trecut de la începuturile sale În acest context, putem înțelege conștientizarea drept calitatea dinamică a lui Pirsig, ceea ce el numește "conștientizarea pură" care reprezintă chiar fruntea experienței, în forma ei cea mai "brută", anterioară aplicării oricărui tip de paradigmă intelectuală (Calitatea statică a lui Pirsig) , care denotă paradigma intelectuală prin care experiența este procesată și în cele din urmă "înțeleasă") sau orice act de cunoaștere Cu toate acestea, conștientizarea nu este o facultate pur rațională, de fapt, nu este cu adevărat o facultate în sine, deoarece se află ortogonală cu procesul de cunoaștere, în timp ce îl informează din nou și oferă terenul metafizic pentru ca experiența să aibă loc În acest context, Conștientizarea este supra-rațională, lucrând cu simboluri și niveluri de abstractizare - forme platonice aproape - care nu au calitățile liniare, alb-negru, care sunt caracteristice facultăților de înțelegere sau înțelegere, de exemplu, facultăți cognitive care se aplică - folosind din nou analogia noastră cognitivă și informatică - algoritmi mai liniari de grupare, sortare, determinare a atributelor și a calității, etc Conștientizarea oferă terenul supra-rațional, așa cum ar fi, prin care are loc actul de cunoaștere, experiență prin care cunoașterea este manifestă și vy care ajunge să fie definită Conștientizarea ca componentă complementară a procesului cognitiv oferă terenul simbolic în care experiența, adică cunoașterea, este absorbită - agregată și cristalizată ați putea spune - oferind cadrul contextual psihologic și infrastructura în care procesul cognitiv poate obține sens din unele senzoriale sau raționale intrări dincolo de procesul destul de simplu de categorizare sau clasificare care este în primul rând pilonul facultăților de înțelegere și înțelegere ale lui Kant În acest sens, am stabilit acum în cadrul modelului metafizic propriu-zis, adică Metafizica conștientizării, un depozit psihologic nu doar pentru paradigmele intelectuale - cadre sociale sau lingvistice de exemplu - ci și pentru arhetipurile jungiene, un fel de cunoaștere a priori că, deși nu este legat în mod necesar de niciun obiect sau paradigmă rațională, este totuși concentrat social sau uman în conținutul și forma sa Ceea ce facem aici procesului cognitiv al lui Kant, cadrul său epistemologic, îl cuantifică efectiv Adică, Metafizica conștientizării este o paradigmă metafizică la care se ajunge prin procesul de aplicare a principiilor sau trăsăturilor de tip cuantic paradigmei epistemologice predominante în filosofie, o paradigmă care este intrinsec "clasică" - în sensul că filosofia occidentală modernă , așa cum a stabilit în primul rând de Kant, consideră cunoașterea ca fiind un concept fundamental "clasic" - adică este o entitate discretă, măsurabilă și cuantificabilă care este rezultatul unui proces cognitiv foarte specific și bine definit Odată cu Metafizica conștientizării, am adăugat un construct metafizic cadrului epistemologic al lui Kant, Awareness, care aduce modelului caracteristici cuantice fundamentale, după care cunoașterea poate fi concepută atât ca un "lucru" individualizat, cât și ca un "lucru" discret în sine , și, în același timp, să fie definite mai holistic ca rezultat al proceselor (mentale) de percepție, înțelegere și înțelegere completate sau pg Teologia Reconsiderată sporită de Conștientizarea, care aduce atribute și calități "non-locale" experienței prin baza sa și, într-un fel, meta-definirea funcționează în cadrul cognitiv însuși Cu alte cuvinte, acum că Conștientizarea a fost adăugată ca principiu metafizic ontologic primordial cadrului epistemologic al lui Kant, am cuantificat efectiv cadrul epistemologic al lui Kant în sensul că acum cunoașterea nu mai este doar un construct metafizic sau intelectual discret care este rezultatul unei bine- proces definit, liniar, dar poate fi (mai corect și mai complet) conceput ca un principiu multinivel sau multidimensional care, deși, fără îndoială, își are rădăcinile în fenomenul senzorial sau rațional care "declanșează" experiența sau actul de cunoaștere, dar la nivelul În același timp, este informat de atribute supra-psihologice (arhetipuri jungiene și paradigme/teme intelectuale colective) care reflectă societatea sau chiar umanitatea în ansamblu și nu sunt neapărat asociate cu psihicul individual în nici un fel fizic, sau chiar neurologic La un nivel conceptual și mai larg - și fundamental (jungian) psihologic - conștientizarea reprezintă acel teren supra-fizic și supra-psihic al ființei în care se află depozitul uman agregat al experienței, caracteristica definitorie a umanității ca organism în sine Ca parte integrantă a buclei de feedback pentru actele individuale de cunoaștere, Conștientizarea ajunge atunci să servească nu numai atributelor definitorii ale individului, ci și atributelor definitorii ale colectivului, văzut ca un organism psihofiziologic agregat, așa cum ar fi Aici avem aceste atribute ale Conștientizării care o aliniază destul de frumos, din perspectivă intelectuală și metafizică, la Teoria Cuantică Căci, la fel ca și în cazul Teoriei Cuantice, dacă extrapolăm fundamentele ei teoretice la metafizică, cu Metafizica conștientizării, cunoașterea este atât bazată pe starea individuală - care reiese dintr-un act specific de cunoaștere legat de un anumit eveniment, obiect sau gândire - cât și în același timp timpul este informat atât de totalitatea peisajului intelectual, cât și de paradigma minții prin care are loc cunoașterea Această experiență prin care cunoașterea este creată așa cum este descrisă sau modelată în Metafizica conștientizării este asemănătoare cu modul în care cuantele, ca undă-particulă, sunt informate, sau implicit conștiente, de mediul său - prin care, de exemplu, cuantele știu despre fante în celebrul experiment cu dublă fante și își poate naviga prin ele după cum este necesar, conform modelelor stocastice care stau la baza Teoriei Cuantice În acest cadru epistemologic, cunoașterea există atât ca un produs discret al psihicului individual, cât și, în același timp, ca parte a unui întreg compozit - cunoașterea manifestându-se atât pe măsură ce apare în psihicul individual, cât și participând și contribuind la - din nou printr-o buclă de feedback constantă a informațiilor - cunoștințe colective, așa cum sunt stocate și capturate în Conștientizarea care funcționează în întregul peisaj cognitiv uman Mai mult, la fel ca teoria cuantică, metafizica noastră a conștientizării este fundamental non-locală, așa cum este înțeleasă din nou dintr-o perspectivă epistemologică, prin aceea că cunoașterea este o funcție nu numai a "obiectului" cunoașterii - fie că este o formulă rațională sau un rezultat al percepției sau o sintetică a celor două - dar și o funcție a temeiului intelectual și ontologic general al cunoașterii în sine, adică Conștientizarea În acest fel, putem privi Metafizica Conștientizării ca pe un cuantic Folosim aici termenul "cuantizat" într-o manieră foarte specifică și tehnică În fizică, termenul de cuantizare a evoluat în epoca cuantică pentru a se referi în mod specific la procesul de tranziție de la un model teoretic clasic al ceva (cum ar fi mecanica newtoniană, de exemplu), la o înțelegere "cuantică" Acesta este exact ceea ce facem aici, cuantificând cadrul epistemologic al lui Kant, teoria lui a cunoașterii, făcând acest lucru efectiv aici cu Awareness, luând actualul cadru epistemologic "clasic" din filosofia modernă care se ocupă de fenomene discrete (în acest caz este un construct metafizic) , adică cunoașterea sau cunoașterea) așa cum a fost prezentat de Kant la sfârșitul secolului al XVIII-lea și tranziția acestui cadru cognitiv, sau din nou, mai larg, într-un cadru epistemologic cu adevărat, la un model "cuantic" (adică cuantizarea acestuia), astfel încât să poată susține specificul cuantic caracteristici precum localitatea, complementaritatea și alte trăsături distinctive "cuantice" (trăsături care sunt inerente teoriei cuantice) care sunt fundamental neclasice pg Teologia Reconsiderată revoluția filozofiei în același mod în care filosofia lui Kant a reflectat o așa-numită revoluție copernicană a filosofiei - cu inversarea sa a fundamentului epistemologic fiind efectiv analogă cu cuantizarea noastră a metafizicii sale De asemenea, așa cum am sugerat deja, acum că am extins metafizica lui Kant pentru a include un fundament al cognitive, achiziționării cunoștințelor, procesului și a stabilit Conștientizarea ca principiu metafizic și ontologic, avem oportunitatea de a integra pe deplin Psihologia în domeniul cognitiv proces, profitând de progresele din acest domeniu de când Kant și-a stabilit Metafizica moralei la sfârșitul Iluminismului Având în vedere natura cuantificată a metafizicii conștientizării, totuși, ne sprijinim mai puțin pe psihologia freudiană și pe concepția sa comportamentală, cu adevărat mecanicistă, a minții, ci mai mult pe psihologia jungiană, având în vedere abordarea sa mai holistică a înțelegerii comportamentului uman, individual ca (cel puțin parțial) ) în funcție de sau în legătură cu vastul rezervor de idei, mituri și arhetipuri, care sunt extrase din ceea ce el a numit inconștientul colectiv, care este într-un fel un corolar apropiat al Conștientizării noastre În acest context, vom stabili ceea ce vom numi principiul interconectarii, care derivă din faptul că Conștientizarea oferă conexiunea metafizică nu doar pentru conștiința sau cunoașterea individuală, ci pentru toate ființele, pentru toată existența (toate ființele care sunt capabile de cunoaștere în esență) ), legând efectiv toate aceste ființe simțitoare care valorifică și utilizează acest principiu colectiv, agregat, metafizic și psihologic al Conștientizării pentru cunoaștere - o deducție rațională, așa cum ar fi, din Metafizica Conștientizării, așa cum am descris-o până acum În acest context, acest principiu de interconectare poate fi văzut și ca forța motrice din spatele conceptului lui Jung de individuație, procesul prin care psihicul se contopește cu și asimilează arhetipurile din inconștientul colectiv și, prin urmare, devine psihologic complet format sau complet, adică individualizat În ceea ce privește psihologia freudiană, putem înțelege noțiunea sa de dorință ca forță motrice a comportamentului, un construct care stă la baza cadrului său teoretic psihologic mai mult sau mai puțin, ca o reflectare mecanică și comportamentală a unei dorințe umane mai fundamentale de a fi unificat cu Conștientizarea, însuși terenul experienței în sine Poate fi înțeles în acest context ca reflectând dorința fundamentală de a fi din nou "întregi", adică de a fi integrat cu Conștientizarea însăși Acesta este același principiu, aceeași forță motivatoare - adică dorința - pe care o găsim în mythosul elen ca Eros, una dintre zeitățile primordiale care nu numai că aduce kosmosul la existență, dar și - în conformitate cu Platon și Aristotel, de fapt - este responsabilă la un anumit nivel de menținerea lui împreună, deoarece principiul motivant din spatele ordinii și rațiunii, adică din nou Logosul iudeo-creștin Mai mult, cu acest principiu al Conștientizării, care se află chiar în centrul noii noastre metafizici, acum am stabilit o punte intelectuală nu numai pentru filozofia orientală și filosofia occidentală, ci și un teren metafizic pentru misticism ca experiență psihologică - așa cum reprezintă Conștientizarea, este echivalentul metafizic și ontologic al penultimului principiu ontologic al filozofiei orientale, adică ceea ce este denumit în mod diferit samădhi în Yoga, nirvana în tradiția budistă și Satcitănanda în Upanishads Satcitănanda este probabil cel mai potrivit termen, deoarece aceste construcții filosofice orientale se referă la Metafizica conștientizării, dat fiind că cuvântul este un compus în sanscrită a aproape tuturor paradigmelor filozofice subiacente și cu adevărat intelectuale care vin împreună cu și sub conștientizarea ca un primul principiu ontologic - sat, "a fi" sau "existent", cit, "a percepe", "a înțelege" sau "a ști", și ananda, "fericire", "plăcere" sau "fericire" Cea mai comună traducere a acestui concept ezoteric și fundamental mistic este Existență-Cunoaștere-Beatitudine-Absolut, vocabular care se aliniază clar cu cadrele teoretice filosofice, epistemologice, ontologice, psihologice și, desigur, teologice occidentale pg Teologia Reconsiderată (Beatitudine, ananda, având conotații freudiene clare, și apoi a stat cu aproape o linie directă de site în ontos grecesc de la care disciplina ontologiei își ia numele) pe care suntem capabili să îl integrăm efectiv cu Metafizica Conștientizării În filosofia Upanishadică, Satcitănanda este echivalată cu sursa cunoașterii, însuși temeiul ființei în sine ca principiu teologic și metafizic În acest sens, Satcitănanda este Conștientizare - pur și simplu odihnindu-se într-un cadru metafizic, cultural și lingvistic diferit (deși încă indo-european) În cuvintele lui Max Planck, unul dintre cei mai mari fizicieni ai secolului al XX-lea din orice măsură (cuvinte pe care nu le veți găsi în niciun manual de fizică, să vă gândiți): Toată materia își are originea și există doar în virtutea unei forțe care aduce particula unui atom la vibrație și ține împreună acest sistem solar cel mai mic al atomului Trebuie să ne asumăm în spatele acestei forțe existența unei minți conștiente și inteligente Această minte este matricea întregii materie Odată ce s-a stabilit că penultimul prim principiu ontologic al filozofiei orientale (în primul rând filosofia indiană, dar și în tradiția filozofică chineză, de asemenea, cu Dao reprezentând poate cel mai bun exemplu) este de fapt Conștientizarea, nu numai că am stabilit o punte metafizică între Filosofia orientală și occidentală, dar și combinând disciplina Psihologiei direct în arhitectura intelectuală, așa cum ar fi, conștientizarea nu este doar o entitate epistemologică și ontologică, un adevăr metafizic necesar, ci ca o realitate experiențială Cu alte cuvinte, în Metafizica conștientizării, conștientizarea nu este doar precondiția necesară pentru orice cunoaștere așa cum este concepută în cadrul cognitiv al lui Kant, ea poate fi, de asemenea, folosită pentru a stabili și a explica adevărurile fundamentale ale practicilor și disciplinelor mistice de lungă durată care sunt un semn distinctiv al tradițiilor filozofice orientale, ca fenomen psihologic în sine Conștientizarea în această calitate, dintr-o perspectivă psihologică, poate fi privită ca împlinirea dorinței ultime, aceea care formează într-un fel baza umanității, adică integrarea directă și completă a psihicului cu Conștientizarea - sau poate mai bine spus ca dizolvarea psihicului, a minții, în starea de Conștientizare pură, nealterată, ceea ce am numit în supraconștiință În acest context mistic atât de fundamental pentru filosofia orientală, împlinirea dorinței este păstrată, dar dorința este înțeleasă ca un imperativ teologic, unul care a fost exprimat de milenii așa cum este reflectat de mitul cosmogonic al omului antic, creația universală fiind concepută ca , cel puțin dintr-un punct de vedere mistic, călătoria înapoi în paradigma metafizică, așa cum ar fi, direct până la Conștientizarea însăși, unde individuația, în absolvirea ei, este pe deplin realizată Această interpretare psihologică a experienței, care oferă, la rândul său, baza cunoașterii și adevărului, este un aspect integral al Metafizicii Conștientizării, una dintre trăsăturile sale definitorii de fapt Această înclinație psihologică, dacă se poate numi așa, permite (și într-un fel este urmărită în cadrul disciplinei mai moderne a științei cognitive, care este foarte influențată de filosofie, și în special de filosofia kantiană) ceea ce am putea numi Știința mintea să fie stabilită ca o practică interdisciplinară, așa cum ar fi - în care Psihologia, Filosofia, teologia și misticismul pot fi privite cel puțin ca discipline oarecum interconectate Să spun asta într-un mod diferit, în Era Cuantică Max Planck, Autobiografie științifică și alte lucrări pg Teologia Reconsiderată orice hartă completă a realității, o descriere a totalității ființei în toate formele ei, ar trebui să fie necesară pentru a include descrierea completă a naturii minții așa cum este înțeleasă nu doar în sensul psihologic (occidental), ci și în sensul de asemenea, tradițiile teo-filozofice răsăritene - o tradiție de lungă durată care ajunge înapoi în adâncurile antichității, care presupun mintea nu doar ca un "sistem" mecanicist, biochimic și neurologic, ci ca o reflectare a substratului etern și mereu prezent al existenţa însăşi Această realitate psihologică, această metafizică a minții, ne obligă să ne reformulam poziția epistemologică, deoarece acest temei al ființei - Conștientizarea - nu este conceput doar ca un lucru "real" în sine și în sine, dintr-o perspectivă epistemologică și, la rândul ei, ontologică, și, ca atare, reflectă un anumit tip de cunoaștere de ordin superior, dar reprezintă, de asemenea, înseși fundamentele cunoașterii în sine de la care se bazează toate formele de cunoaștere, chiar și toată realitatea Acest principiu, adică conștientizarea, reflectă într-un fel diferența fundamentală dintre filozofia orientală și cea occidentală și, fără îndoială, reprezintă chiar inima diviziunii dintre religie și știință - cel puțin dintr-o perspectivă epistemologică - și totuși putem și facem să închidem acest lucru decalaj dacă adoptăm Metafizica conștientizării ca cadru ontologic și epistemologic Cu alte cuvinte, pentru a stabili un sistem intelectual deplin și complet care să acopere toate aspectele realității, stabilind bazele unei ontologii mai cuprinzătoare și mai complete, ar trebui privite viziunea prototipică reducționistă occidentală asupra lumii și viziunea holistică care este caracteristică Estului ca domenii complementare și ortogonale ale cunoașterii, perspective diferite asupra aceleiași realități, nu ca domenii alternative de adevăr care se exclud reciproc, în care, din păcate, sunt concepute în mod obișnuit Acest cadru integrat deschide apoi tot felul de uși către înțelegere - și încorporare și sintetizare - tot felul și felul de concepții teologice și metafizice ale realității care au fost expuse de-a lungul veacurilor încă de la începutul civilizației Din perspectiva metafizicii occidentale, de exemplu, putem vedea concepția lui Bohm despre ordinea implicită și ordinea explicată ca o analogie aici, unde tărâmul lui Dumnezeu, adică teologia, reflectă ordinea implicită care stă la baza universului fizic și a ordinii explicate subiacente realități care sunt descrise în Fizică - una pentru mecanica clasică și alta pentru mecanica cuantică - și chiar o altă explicație, deși de ordin superior, a Rațiunii însăși, care este domeniul Filosofiei și, la rândul său, subdisciplina metafizicii Metafizica conștientizării poate fi folosită și pentru a contempla și înțelege diferitele forme de teologie antică și de fapt metafizica De exemplu, noțiunea stoică de corporalism, noțiunea că totul este "viu" și "animat" și este pătruns de conștiința divină, din care derivă conceptul creștin al Duhului Sfânt, prin pneuma stoică, poate fi văzută acum ca o descriere teologică și filozofică (și clasic elenă) a Conștientizării așa cum este privită în Metafizica Conștientizării Mai mult, putem ajunge la o mai bună înțelegere a concepției filozofice indiane despre cunoaștere, care susține că există o formă "superioară" de cunoaștere, experiența directă a lui Satcitănanda sau Brahman, din care formele inferioare de cunoaștere - cum ar fi de exemplu realismul obiectiv sau chiar mecanica cuantică - devin sustenabilă din punct de vedere intelectual Metafizica conștientizării este într-un fel o metafizică mistică care oferă o paradigmă intelectuală cognitivă și rațională prin care putem ajunge la o mai bună înțelegere a celui neoplatonic, de exemplu, precum și a corolarilor sale apropiate Intelectul Divin și Sufletul, care - ca și Trinitatea Creștină - poate fi privită ca o triadă de principii teologice prin care se explică Conștientizarea, atât la nivel individual, cât și la nivel colectiv Poate cel mai important, totuși, avem acum un cadru în care teologia și metafizica - Religia și Știința - sunt stabilite pe un teren intelectual comun, așa cum ar fi, legate împreună cu aceasta pg Teologia Reconsiderată noțiunea de Conștientizare care este atât locală, cât și specifică psihicului sau minții individuale (așa cum se presupune și reflectă în domeniul Științei) și, în același timp, non-locală și reflectă inconștientul colectiv al lui Jung, depozitarul arhetipurilor și miturilor umane ( care se reflectă în Religie mai mult sau mai puţin) Odată stabilită această legătură, această abstracție ulterioară a metafizicii care oferă o bază pentru cunoaștere, adică Conștientizarea, avem acum baza metafizică și ontologică atât pentru filosofia occidentală, care include acum Psihologia, cât și pentru filosofia orientală, care include misticismul Mai mult, morala nu este acum doar o deducție rațională, o caracteristică a omului ca ființă rațională așa cum o stabilește Kant în filosofia sa ca o deducție metafizică, dar acum este și mai mult întărită ca o concluzie logică bazată pe interconexiunea metafizică și ontologică a tuturor ființelor a căror existență depinde și se bazează atât pe Conștientizare, care oferă temeiul existenței individuale, cât și al existenței colective mai larg Pentru a ilustra și a elucida în continuare implicațiile stabilirii Conștientizării ca un prim principiu ontologic, așa cum ar fi, arhetipul arhetipurilor, putem privi argumentul ontologic filosofic clasic prin prisma Metafizicii Conștientizării, unde existența lui Dumnezeu este ( a încercat să fie) stabilită pe baza Rațiunii pure, așa cum ar fi - un subiect care este în centrul atenției în Meditațiile lui Descartes despre filosofia întâi, de exemplu - avem ceva de genul următor: i existența este un lucru real, adică o realitate epistemologică, ii dacă există ceva, este "eu", din care se definește noțiunea de existență în sine, iii Sunt o ființă gânditoare, cognitivă, iv gândirea este o caracteristică a existenței, adică ființa însăși (ontologie), v ideile există (Platon, Aristotel) vi universul este în mod inerent rațional (fizică, cosmogonie, Logos, Nous etc ) vii Temeiul rațional al universului este ceea ce numim metafizică, adică Filosofie, viii trebuie să existe un fundament metafizic al gândirii, adică conștientizarea, ix Conștientizarea este primul principiu ontologic primordial, adică arche, X Primul principiu primordial, din nou arche, echivalează cu concepția avraamică despre Dumnezeu, stabilind temeiul teologiei În timp ce Kant are cu siguranță dreptate, dintr-o perspectivă rațională, subliniind că existența lui Dumnezeu ca penultima abstracție idealistă intelectuală, mișcătorul nemișcat așa cum ar fi, se bazează pe afirmația că eu și gândul său corolar există, totuși poate fi considerat adevărat că, dacă există ceva, aș fi eu ca ființă contemplativă, reflexivă - o abstracție suplimentară a cogito ergo sum a lui Descartes într-un sens Da, argumentul este circular, iar Kant are cu siguranță dreptate din punct de vedere epistemologic și ontologic că toată existența, toată cunoașterea, trebuie privite în contextul acestui "lucru care gândește" - așa cum se reflectă în epistemologia cognitivă a lui Kant -, dar totuși și ca Kant însuși susține că, odată stabilit acest lucru, atunci Dumnezeu - sau mai larg teologia - devine o condiție necesară a existenței, un adevăr epistemologic, chiar dacă doar ca un produs secundar rațional al existenței însăși, care, așa cum o subliniem și în sine, trebuie să există dacă luăm existenţa lui ca postulat fundamental pg Teologia Reconsiderată Un alt mod de a spune acest lucru ar fi că, dacă Fizica este adevărată, dacă metafizica este adevărată, dacă matematica este adevărată, dacă logica este adevărată, atunci trebuie să dăm seama că adevărul există de fapt - fie că este o proprietate subiectivă, cognitivă a minții (conform cu Kant) sau un adevăr empiric sau rațional care există independent de orice act de cunoaștere sau agenție umană, așa cum au postulat raționaliștii din Epoca Iluminismului Și, prin urmare, trebuie să existe o bază ideologică pentru existența sa care, în ultimă instanță, indiferent cum decidem sau dorim să o numim, echivalează efectiv cu penultimul principiu, sau primul principiu, pe care se sprijină adevărul însuși în toate formele sale Acesta este Dumnezeu metafizic vorbind În concluzie, ceea ce ajungem ca urmare a stabilirii Metafizicii noastre a Conștientizării este următorul set de principii sau principii: Trebuie să existe un teren al experienței cognitive pe care îl numim Conștientizare, un construct psihofiziologic care oferă baza metafizică a cunoașterii, a cunoașterii, Această Conștientizare este echivalentă cu inconștientul colectiv al lui Jung, depozitul de arhetipuri și mituri nu doar pentru individ, ci pentru "colectiv" - adică societate, cultură, umanitate - ca întreg Prin conștientizare putem deduce existența unui principiu de interconectare pe care se bazează temeiul oricărei existențe, al oricărei ființe (ontologie), O morală este acum întărită și mai mult de acest principiu de interconectare, "alții" - ființe care există în afara ta, nu mai au nicio semnificație metafizică sau filozofică Totul este conectat într-un teren al Conștientizării O morală este extinsă pentru a include toate formele de viață, precum și planeta care este efectiv un organism biologic care se bazează pe aceeași Conștientizare pe care se sprijină conștiința noastră Acest principiu de interconectare permite apoi o extindere a moralității în zone dincolo de afacerile umane - având în vedere interdependența și conexiunea lor reciprocă în acest teren al Conștientizării, O filozofie și o psihologie sunt integrate în metafizica conștientizării ca discipline complementare care se bazează pe conceptul de conștientizare, o reflectare a inconștientului colectiv al lui Jung - depozit pentru arhetipuri și mituri O filozofie orientală și occidentală, precum și disciplina mai modernă a misticismului, sunt, de asemenea, integrate cu Metafizica conștientizării, din nou toate conectate prin principiul Conștientizării, care se bazează nu numai ca fundament al cunoașterii minții umane, ci ca un primul principiu ontologic pe care se bazează în mod fundamental Metafizica conștientizării Supraconștiința este Conștientizarea Prin urmare, conștientizarea este un prim principiu ontologic care este necesar pentru a fi și a cunoașterii în sine ca constructe intelectuale și metafizice, conectând efectiv cele două nu doar dintr-o perspectivă metafizică, ci și ontologică Și, în ceea ce privește implicațiile filosofice și mistice distinctive ale metafizicii conștientizării, conștientizarea în sine nu este doar o construcție ontologică, care există ca entitate - o ființă - în sine și în sine, ci poate fi experimentată direct, nediluată de cunoaștere, astfel încât a vorbi Pe această bază, cu această extindere a filozofiei lui Kant, suntem capabili să integrăm nu doar filosofia orientală și filosofia occidentală, probabil o ispravă filosofică monumentală în sine, ci și misticismul în sensul cel mai larg ca experiența directă a terenului al existenței, temeiul ființei, adică Conștientizarea, care privită prin prisma intelectuală a teologiei este din nou echivalentă cu Dumnezeu Schimbarea de paradigmă pe care o facem aici cu Metafizica Conștientizării este că realitatea, fiind în forma sa cea mai esențială, nu este reducționistă, chiar dacă acest tip de gândire poate fi extraordinar de puternic în legătură cu Știința Sau pentru a spune altfel, viziunea reducționistă asupra lumii care este o caracteristică atât de fundamentală pg Teologia Reconsiderată a Științei și a filozofiei occidentale în general reprezintă adevărul la un nivel de ordin inferior al existenței sau realității (folosind din nou cadrul conceptual al ordinii implicate și explicate din perspectivă epistemologică ca analogie) și, în același timp, există un nivel de ordin superior sau dimensiune sau realitate sau existență, parcă anterioară ontologic, de care depind sau se bazează formele inferioare de cunoaștere și existență În perspectiva holistică a lumii, această perspectivă mai fundamentală a Ființei în sens platonic, este schimbarea sau procesul care este primar - cel puțin din punct de vedere fizic Iar realitatea fizică pe care o putem vedea și atinge, fundamentul realității empirice, așa cum este definită de empiristi, poate fi înțeleasă ca holomișcarea lui Bohm sau yi-ul chinezului antic care stă la baza YijTng-ului și, la rândul său, formează baza filozofiei chineze Conștientizarea nu este un lucru în afara ordinii și naturii universale - în afara noastră, în afara lumii - ea pătrunde în toată creația, un adevăr care a fost de la sine înțeles pentru primii filozofi din antichitate, deoarece se reflectă în aproape toate principalele tradițiile filozofice pe care le-am acoperit în această lucrare - în primul rând eleni, chinezi și indieni Acesta este, de fapt, modul în care aceste viziuni tipic reducționiste versus holistice au fost concepute cândva chiar la începutul călătoriei filozofice, așa cum ar fi - de către oameni ca Platon și Aristotel, de exemplu, sau pe frontul de Est de LăozT sau Sankara, sau chiar mai devreme ca concepute de autorii Upanishad-urilor, așa-numitele rishis, sau în Orientul Îndepărtat, așa cum se reflectă din nou în YijTng - toate fiind reprezentative din punct de vedere filozofic al paradigmelor ontologice reducționiste și holistice simultan Dar aceasta a fost pe vremea când relația omenirii cu adevărul și cunoașterea era simbolică, reflectată în credința în adevărul de bază al mythos din antichitate, în ciuda abordării sale alegorice de a transmite acest adevăr (alegoreză), care era modul predominant de gândire, sistemul de credințe, în zilele dinaintea filosofiei, philosophia sau Rațiunea, ca lentilă intelectuală dominantă prin care s-a interpretat adevărul sau realitatea Implicită în călătoria intelectuală a omenirii de la simbolism, metaforă și mit la specificul lingvistic al cuvântului scris, unde din nou Rațiunea era privită ca reper al cunoașterii și al adevărului, a fost pierderea misterului creației, care prin însăși natura sa nu împrumută ea însăși la un cadru reducționist, realist obiectiv, de înțelegere - o consecință neintenționată a progresului (rațional) așa cum ar fi Această progresie mistică a cuvintelor la gânduri la idei la ceea ce Pirsig și atât de mulți alți înțelepți și profeți din istoria omenirii, fie ei considerați a fi adevărați mistici sau nu, au experimentat, ceea ce ne oferă nu numai temeiul religiei, ca un revelația profetică, dar și (și aceasta este adesea trecută cu vederea) dar și temeiurile pentru însuși înălțimea filozofiei Cel puțin așa a fost concepută această progresie în antichitatea elenă, exercițiu care a fost considerat a fi nu doar rațional, ci o reflectare a înțelepciunii (cosmice), adică sophia, care în cele din urmă la vârf s-a contopit cu însăși sursa creației Această noțiune de Conștientizare, la care în antichitatea elenă se face referire în primul rând ca fiind în sine și prin ea însăși (adică Ființă platoniciană) nu a fost considerată doar un fenomen experiențial, ci și înțeleasă ca fundamentul gândirii, temeiul ideilor în și de ei înșiși ca concepte abstracte, precum și temeiul existenței din perspectivă ontologică, cel puțin în tradiția platoniciană Din acest punct de vedere, dintr-o perspectivă epistemologică, ideile sunt înțelese ca constructe de ordin superior, arhetipuri, care reflectă ordinea universală, care la rândul lor se sprijină și depind de un fundament intelectual și metafizic al Conștientizării În acest context, lucrurile - obiectele sau realitatea fizică - reflectă un construct de ordin inferior, ontologic vorbind, decât ideile, care din nou se sprijină în temeiul Conștientizării Într-un anumit sens, atunci poate fi văzută Metafizica Conștientizării pg Teologia Reconsiderată ca idealist - din nou în sensul platonic - dar idealismul său inerent nu este ca un imperativ epistemologic, ci o paradigmă ontologică în cadrul căreia atât ideile, cât și realitatea obiectivă sunt văzute ambele ca reale sau adevărate/ Aceasta este ceea ce aveau dreptate neoplatoniștii, și gnosticii la fel, de la care avem noțiunea de Nous, Logos și Intelectul Divin - fiecare reprezentând acea forță ordonatoare primordială care a susținut și a fost sursa creației universale, și în același timp o pătrunde și o leagă într-un sens - cel puțin din perspectivă metafizică Deși ceea ce o leagă cu adevărat, ceea ce stoicii și chiar creștinii aveau dreptate în acest sens, nu este o construcție intelectuală, chiar dacă poate, și fără îndoială, reflectă un simț fundamental al ordinii, ci este "spiritual" în un sens, pentru că totalitatea ființei, universul, este fundamental vie, adică este "conștientă" Această idee foarte fundamentală (metafizică, ontologică și teologică) se întoarce la indo-europenii timpurii, de la care am moștenit noțiunea de divin și relația sa cu respirația, sau spiritul - Duhul Sfânt, pneuma, prăna etc - aliniindu-se direct la Conștientizarea ca prim principiu primordial în Metafizica Conștientizării În concluzie, deși cuvântul scris reprezintă, probabil, una dintre invențiile definitorii și cele mai influente dintre toate invențiile omenirii, în varianta sa indo-europeană el poartă totuși cu sine implicații metafizice reducționiste, adică obiective realiste Deci, în timp ce cuvântul scris reprezintă, fără îndoială, cea mai semnificativă inovație tehnologică a omului antic care oferă arhitectura intelectuală, blocurile de construcție ale filosofiei în antichitate care, la rândul lor, formează baza Filosofiei și Științei în epoca post-iluminismului, o sursă fundamentală de o mare parte din puterea sa expresivă și intelectuală, așa cum ar fi, totuși ne limitează înțelegerea la o mare măsură a imaginii de ansamblu În acest sens, dacă privim religia și știința nu ca domenii separate de cunoaștere (cu niciodată cele două nu se vor întâlni ca să spunem așa), ci dacă le vedem ca perspective diferite asupra ordinii mondiale prin această lentilă a ontologiilor holistice versus reducționiste, ca din nou este reflectată și surprinsă în Metafizica conștientizării, vedem o imagine mult mai completă a lumii în care punctele de observație estice și vestice servesc ca domenii intelectuale complementare, două părți și perspective asupra întregului domeniu al cunoașterii pentru întreaga experiență umană - Yîn-Ydng-ul întregii întinderi a cunoașterii umane, așa cum spune, mai degrabă decât domeniile adevărului care se exclud reciproc Metafizica conștientizării este atunci un fel de sintetic metafizic care valorifică unele dintre principiile fundamentale care stau în centrul filosofiei antice, adică filozofia care a subsumat teologiei, înainte de diviziunea dintre filozofia orientală și cea occidentală, care este atât de fundamentală pentru peisajul filosofic azi Metafizica conștientizării reflectă o concepție mai holistică a ordinii universale a lumii, o viziune asupra lumii care era predominantă cu mult înainte ca ontologia, epistemologia, teologia sau metafizica să existe chiar și ca constructii intelectuale mult mai puțin specifice domenii ale cunoașterii în sine, când acum cele mai predominante , viziunea asupra lumii occidentală, reducționistă - coaptă în limbajul propriu-zis - nu a preluat încă peisajul intelectual Și, ca atare, Metafizica Conștientizării implică o realitate care reflectă principiile de prim ordin ale unității și emanației, principii care se află în inima filosofiei antice în aproape toate formele ei - până la început, așa cum ar fi Putem, de asemenea, să tragem o linie destul de puternică între Metafizica conștientizării și fizică, cu așa-numita Interpretare ontologică a mecanicii cuantice, așa cum a fost stabilită din comunitatea fizică însăși de David Bohm cu teoria sa pilot-undă, care în cea mai deplină și cea mai mare măsură forma matură este denumită mecanică bohmiană sau teoria de Broglie-Bohm - a cărei matematică a fost ferm stabilită pentru a fi în concordanță atât cu mecanica cuantică, cât și cu mecanica clasică cu decenii în urmă pg Teologia Reconsiderată Cu toate acestea, având în vedere starea de lucruri în comunitatea globală în prezent, merită o nouă luare în considerare, mai ales având în vedere proliferarea filozofiei și misticismului răsăritean pe măsură ce ne apropiem de secolul XXI În timp ce această interpretare specifică, cu adevărat formulare, a mecanicii cuantice nu schimbă neapărat caracteristicile sale fundamentale și/sau fundamentele matematice, ea adaugă totuși noțiunea de potențial cuantic la fundamentele sale matematice, plasându-l pe baze deterministe chiar dacă relaxează noțiunea de localitate care este atât de fundamentală pentru mecanica clasică Cu siguranță s-ar putea argumenta, și Bohm însuși o face într-o anumită măsură, că mecanica bohmică adaugă noțiunea de conștientizare în inima mecanicii cuantice, ca temei metafizic și ontologic concepției sale despre totalitatea nedivizată Aceasta este Metafizica conștientizării, o interpretare filosofică a întregii neîmpărțite a lui Bohm, o nouă metafizică pentru era cuantică prin care însuși înălțimea filosofiei occidentale este integrată cu înălțimea filozofiei orientale Acolo unde dualismul lui Kant și non-dualismul lui Sankara sunt pe deplin integrate într-o singură paradigmă metafizică și epistemologică care oferă bazele raționale nu numai pentru Filosofie și Psihologie, ci și pentru teologie și misticism - stabilind bazele raționale pentru Dumnezeu ca un condiție necesară existenței și alinierea Filosofiei cu miturile antice așa cum a fost concepută încă de la originile civilizației Cu Metafizica Conștientizării am stabilit Conștientizarea ca un prim principiu ontologic, un imperativ psihologic și filosofic care oferă fundația pentru întreaga existență, pentru toată cunoașterea Pentru că Epoca Rațiunii este acum oficial în spatele nostru și trebuie, cu disperare, să introducem o nouă Eră - Era Cuantică Și să fie introdus în mod corespunzător nu de Fizică, Psihologie sau Religie - ci de Filosofie, așa cum ar trebui să fie orice Eră Prin care putem stabili în sfârșit adevărul Conștientizării ca temeiul metafizic al existenței însăși, un nou cadru epistemologic care se bazează nu doar în Filosofie, ci și în Fizică, prin matematică, sfântul Graal al filosofiei și teologiei încă din zorii lui civilizaţie în Occident pg Teologia Reconsiderată A a posteriori cunoștințe a priori empirism epistemologie Euclid matematică a priori cunoștințe a posteriori categorii revoluţia copernicană epistemologie Euclid idei Kant , matematică metafizică Metafizica conștientizării minte raționalism mediul academic , , Academia , cetatea științei colonialism Religie comparată Filosofia orientală epistemologie , , Filosofia elenă , , Ipoteza laurasiană xx Metafizica calităţii misticism , Mecanica newtoniană Răzorul lui Ockham ontologie , , Filosofie , Pirsig , Calitate Era cuantică Teoria cuantică Revoluţia ştiinţifică teologie , Zen și arta întreținerii motocicletelor Scepticismul academic Crisip Stoicism , , Zenon din Citium Academia academia , Aristotel Damasc epistemologie Filosofia elenă Kant misticism viii Neoplatonismul Pirsig Platon scepticism , Stoicismul , , Zenon din Citium Imperiul Ahemenid Ahura Mazda Cirus cel Mare Darius cel Mare Denkard Heraclit Magi persană veche Persia Imperiul Persan Filosofia presocratică Xerxes Zoroastrismul , , imaginaţie activă vise Jung , Psihologie , Cartea Roșie , supraconștiință Tantra Yoga informaţie activă holomișcare mintea Interpretarea ontologică ontologie potenţial cuantic Adam și Eva , Egipt adharma Vede Adiswarananda, Swami x Centrul Ramakrishna-Vivekananda xi Advaita Vedanta , pg- Teologia Reconsiderată Ătman , Brahman dualism KălT Maya monism non-dualism , , , Ramakrishna , Sămkhya Inscripţia Behistun akousmatika , Al FărăbT Aristotel alchimie Corpus Hermeticum Hermes T rismegistus Hermetismul Jung , , samsăra Sankara , , Tantra Yoga , Totapuri , Newton , piatra filosofală Psihologie Alcibiade Vedanta Atena Visișțădvaita Vedănta Hermes Vivekananda Persia egiptean Socrate Eneida aletheia afro-asiatic ebraică Agamas Epoca Iluminismului , legea naturală știință teologie Varsta ratiunii realism obiectiv Era cuantică Vârstele omului Agni Brahman , Vezi Era Iluminismului Vezi Patru Vescuri , , Alexandru cel Mare Aristotel Egipt gimnozofii Biblioteca din Alexandria Alexandria Creştinism Damaskios , , , , , , , , , , Indra Kena Upanishad mythos Văyu yajna ahamkara ahimsă Ahriman , , , Ahura Mazda , , , Imperiul Ahemenid Cât costă Darius cel Mare Ohrmazd Imperiul Persan Zarathustra Zeus aitia Aristotel Akkadian , , , , , , Apsu Egipt Gnosticism , , , Filosofia elenă , Ma'at Al-Fârâbî , Avicena Filosofia orientală etica Filosofia elenă , Neoplatonismul Oraşul Virtuos teologie algebră Papirus matematic Rhind Sulbasătras Al-Kindi , , Filosofia elenă Filosofia musulmană Allah Avicena prima cauza prima mutare , hikmah indo-european Islamul , pg Teologia Reconsiderată Muhammad Pirsig motor principal , tawhîd Treime , alegoreză , Filosofia chineză Părinţii Bisericii Creştine creştinismul Filosofia elenă , , mythos , , Philo Iudeu Stoicismul , , Alegoria Peșterii , , , , , Pirsig Platon teoria formelor , Revoluţia Americană Ames, Roger T Filosofia chineză Dazhuan Amon-Ra , Amon Ogdoad , Analectele Filosofia chineză , , , Tiăn Perioada statelor în război analogia dreptei împărțite Platon , anamneză , anătman , , , , , Budismul Anra Mainyu , , Hades ăpas , , Iso Upanishad mito Apep Hades Isfet Ma'at Apollo ezoterism Hesiod misticismul mito Orfeu , Ra Templul de la Delphi Scuze Socrate , Apsu , , Filosofia indiană mito Aquino, Toma Avicenna Socrate Filosofia arabă x, , Al-Fârâbî Aristotel Avicenna falșafa Filosofia elenă Islamul aramaică , , , , anatta , , , ebraică Budism Ketuvim Anaxagoras , , Papirusul Derveni intelectul Platon Filosofia presocratică Anaximandru primii directori Filosofia presocratică Pitagora Anaximene Filozofia presocratică Angra Mainyu Ahura Mazda anicca , , , animus anitya Pahlavi Āranyakas , Upanishads arche xv, xvi, , , Aristotel Devenirea Fiind etimologie primele principii , Filosofia elenă xv, Filosofia indiană Jung meditatie Metafizica conștientizării argument ontologic Platon pg Teologia Reconsiderată Filosofia presocratică Pitagora Stoicismul teologie Timeu arhetipuri , Conștientizare , , , inconștientul colectiv individuarea principiul interconexiunii Jung , , Psihologia jungiană , Metafizica conștientizării , , , , arhetipuri Psihologie , , Cartea Rosie supraconștiință sincronicitate teologie Yijing arete mediul academic Aristotel Daoism dharma etica Filosofia elenă arete Filosofia indiană Metafizica calităţii Mohism Platon Calitate ren Republica Rta Stoicismul virtute Aristofan Nori Socrate Aristotel , , mediul academic Academia aitia Alexandru cel Mare , Al-Fârâbî arhe Avicenna Conștientizarea Devenirea Fiind fiind în calitate de ființă , , categorii , Categorii teoria categoriilor determinism cauzal cauzalitate , , , , , , , , , Filosofia chineză , creştinismul Corpus Aristotelicum Dao De Jing Daoismul De Philosophia Descartes Filosofia orientală cauza eficienta empirism episteme , , , epistemologie , , , , , , , , , , , Eros etica Eudemus falșafa cauza finala prima cauza prima filozofie primele principii Primul profesor , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , geometrie Filosofia elenă Heraclit Hesiod Homer Huainanzi hilomorfism idealism Filosofia indiană influența Islamul Kant logica Logos materialism matematică metafizica Metafizică Metafizica conștientizării metafizica: monism misticism pg Teologia Reconsiderată filozofia naturii , Neoplatonismul , Newton Etica Nicomahea Pe ceruri Despre pitagoreici argument ontologic ontologie , , , , , ontos xv, aviz Organon , , Orfeu , Orfism , , , ousia filozofia , , filozofie , , Fizica , , , Platon , , , , , , , , , , , , influenţa lui Platon Platonismul , , filozofie politică Politică , Analiza posterior cunoștințe practice filozofie practică , Filosofia presocratică , , , , cunoștințe productive ştiinţe productive Psihologie Pitagora , , , , Era cuantică Qur'ăn Ramakrishna realitatea Scolastica , Știința , stiinta Revoluţia ştiinţifică Socrate , Influența lui Socrate Suflet , , Sparta Stoicismul metafizica subiect-obiect , substanță , formă substanţială , teleologie telos , teologie , , , , , , , , cunoștințe teoretice filozofie teoretică ştiinţe teoretice teoria formelor theos , idealism transcendental mișcător nemișcat , Vedenta Filosofia occidentală , , , Zoroastrismul , Aristoxenus primele principii Numerologie Platon Aritmologie Pitagora Arjuna Bhagavad Gîtâ Dharma Tsvara Krishna Asa cosmogonie Dao Eurasia Ma'at Nomos xvi, , Calitate Rta ăsanas , Nei-yeh Raja Yoga Filosofia yoga ashtanga , , Ashtanga Yoga , Imperiul Asirian , , Astronomie , , , , , , , , , , , , , , , , , , Asuryas , mythos Atharvaveda Iso Upanishad Mundaka Upanishad ateism mediul academic Epoca Iluminismului Revoluţia ştiinţifică Atena Dionysos Sofia xx Atena , , , mediul academic pg Teologia Reconsiderată Academia , , Alcibiade Alexandru cel Mare Aristofan Damaskios democraţie Filosofia elenă xx, , mito Onomakritos Războiul Peloponezian Pesistratos filozofie Platon Filosofia presocratică Socrate , , Sparta Stoicismul Zenon din Citium teologie Teoria atomică , , Filosofia elenă Atum Egipt Enead , Heliopolis Helios mito Atum-Ra Egipt Augustin din Hipona August , , autonomie etica Kant Avalon, Arthur Sakti Ătman , , , , , Advaita Vedănta , , Atmavidya Brahman , , Budism Tantra Yoga Averroes falșafa Filosofia elenă Averoism Suflet cosmic Daoismul Hinduismul Filosofia indiană , Iso Upanishad Kena Upanishad mokșa monism Neoplatonismul Sankara sanscrită Stoicismul Filosofia upanishadică Upanishads , , Vedenta Vede , Filosofia vedica vidya Vivekananda falșafa Filosofia elenă Avesta , , , , , , Ahura Mazda Avestan , Denkard Filosofia răsăriteană Gathas indo-iranian Indra lirică , mythos transmitere orală , Orfism Pahlavi Persia Upanishads Vede , Yasna Atmavidya ymnos Upanishads , Zarathustra atom , , , , Teoria atomică Bohr experiment cu dublă fante Epicureism pisica lui Schrodinger dimensiune Zoroastrismul , Avestan , , , , Avesta , haoma mythos Pahlavi Persia pg Teologia Reconsiderată filologie Filosofia presocratică yasna Yasna Zoroastrismul Avicena Al-Fârâbî Al-Kindi Aristotel Cartea Vindecării creştinismul filozofie avidya Iso Upanishad Cel Trezit , conștientizarea argument ontologic Psihologie Conștientizarea cunoștințe a priori Mecanica bohmeană Filosofia chineză creştinism inconștientul colectiv , Filosofia orientală , , , epistemologie , , , Eros experienţă primele principii , , Psihologia freudiană Filosofia elenă , Duhul Sfânt idei Filosofia indiană individuarea principiul interconectarii , Jung psihologie jungiană metafizica , , Metafizica conștientizării , , , , Metafizica moralei mintea morala misticism Neoplatonismul ontologie , , Planck Platon pneuma prăna Psihologie , , , , , cuantizare , cuantizat Mecanica cuantică Teoria cuantică Religia Satcitănanda Știință Stoicismul supraconștiință , teologie teoria formelor înţelegere Filosofia occidentală Epoca axială Filosofia chineză Eurasia Filosofia eurasiatică migrația umană Ipoteza laurasiană sigle monoteismul mituri filozofie proto-indo-european , , xx, , , , , XVII, , , , , , viii B Bâ Filosofia elenă mito Ptah Ra Cântărirea inimii Bacchus Orfism Bacon, Francis , empirism Epoca Iluminismului , Kant teologie băgua , , , , , , , amenajări , Aranjamentul dinainte de lume Filosofia chineză Secvența anterioară Heaven , , , , , , , , Fu Xi , hexagrama Aranjamentul Lumii Interioare , Aranjamentul Lumii Interioare pg Teologia Reconsiderată Later Heaven Sequence , , , , , , , numerologie Aranjament primar Shuogua , Tunetul Yijing , , Yin Yang , Basilide , , , Baynes, Cary , , , , , , băgua Bayt al-Hikma Devenirea , , Aristotel , Fiind Budism cauzalitate Filosofia chineză cosmogonie , , cosmolog dualism Diada epistemologie , gnoza metafizică opinie ousia Parmenide Platon Psihologie Stoicismul Timeu Inscripţia Behistun Fiind , Aristotel , Conștientizarea Devenirea Budismul Filosofia chineză cosmogonie , dualism Diada epistemologie Filosofia eurasiatică gnoza Gnosticism metafizică Metafizica conștientizării Metafizica calităţii misticism , nirvana realism obiectiv ontologie ontate ousia Parmenide Platon , Psihologie Calitate , motiv samădhi Stoicismul metafizica subiect-obiect formă substanţială Timeu Filosofia yoga fiind în calitate de ființă , , , Aristotel , , , Bâ cauzalitate Filosofia chineză misticism ontologie ontăs , Platon teologie Bell, John Stewart , Bohm Mecanica bohmeană , variabile ascunse , Teorema lui Bell , , , Mecanica bohmeană Paradoxul EPR variabile ascunse Mecanica cuantică Belur Math Benigni, Helen Mitologia lui Venus Betegh, Gabor Damasc Papirusul Derveni Bhagavad Gita , , , , , , , Filosofia indiană Krishna Mahăbhārata meditaţie moksha Nikhilananda xi transmitere orală Cântarea Domnului Tantra Yoga Bhairavi Brahmani , pg Teologia Reconsiderată bhakti Bhagavad Gita Dvaita Vedănta Visișțadvaita Vedănta Bhakti Yoga , , Ramakrishna , , , , Vivekananda Filosofia yoga Bhavamukha , , , , hapax legomenon Filozofia indiană , KălT Copilul lui Kăli , nirvikalpa samādhi Ramakrishna Saradananda , , Vedenta bhikkhus Biblia , , , , , , , , , , , Evangheliile canonice Filosofia chineză Evanghelia gnostică Gnosticism Evangheliile , , , , , , , , , , , , ebraică , , katharos Pentateuh Spinoza Evangheliile sinoptice , Tanakh Treime homoousios Teoria Big Bang , ontologie teologie Birrell, Anne radiația corpului negru , bodhisattvas Bohm, David xviii, , , Conștientizare Clopotel Teorema lui Bell Mecanica bohmeană , Interpretarea Copenhaga de Broglie , Einstein Paradoxul EPR variabile ascunse , Hiley , ordin implicat , , , , interpretare multi-lumi metafizica , , , , , Metafizica conștientizării , , misticism Interpretarea ontologică , ontologie , , , , , , , , teoria undei pilot xiii, , , , Pirsig , Mecanica cuantică potenţial cuantic , , Teoria cuantică , , sincronicitate principiul incertitudinii univers nedivizat Univers neîmpărțit , întregime nedivizată , von Neumann dualitate undă-particulă Totalitatea și ordinea implicată , Mecanica bohmeană informaţie activă Conștientizare Clopotel Teorema lui Bell Teorema lui Bell Bohm determinism cauzal Interpretarea cauzală , Mecanica clasică funcţie de undă condiţionată Interpretarea Copenhaga , teoria de Broglie-Bohm determinism , , , , Paradoxul EPR variabile ascunse , , localitatea , , problema de masurare metafizica , , Metafizica conștientizării realism obiectiv Briciul lui Ockham de Teoria Cuantică Interpretarea ontologică , ontologie , , , teoria unde-pilot , , Era cuantică Mecanica cuantică , potenţial cuantic , , Teoria cuantică , , , funcţie de undă pg Teologia Reconsiderată prăbuşirea funcţiei de undă dualitate undă-particulă Bohr, Niels , atom Teoria atomică complementaritate Interpretarea Copenhaga , Einstein epistemologie interpretare multi-lumi ontologie Teoria cuantică , , formularea de stare relativă Indra Kena Upanishad monoteismul mito Prajapati rishis Shangdl Stoicismul Trimurti Vede Brahma SOtras , , , , moksa Vedanta Cartea Schimbărilor , , , , , , , , yi Cartea documentelor Guodian Chu Slips Shujing Cartea Odelor Cartea Res-Meniului Cartea Riturilor , , , , , , Vyasa brahmacarya Filosofia yoga Brahman Advaita Vedanta , , Ātman , Bhagavad Gîtâ Brahma Brahmavidya ix, , , Guodian Chu Slips Budism Cartea Cântărilor , Cartea morților Bâ Filosofia chineză Suflet cosmic , Daoism Cartea Apariției Zilei egiptean Filosofia elenă hieratic hieroglife Ma'at mythos , , transmitere orală Perioada Ptolemaică Texte piramidale Texte de sicriu teologie Cântărirea inimii Cartea Înțelepciunii , Iudaismul Vechiul Testament Nascut, Max Mecanica cuantică Brahma , , Brahman , , Brahmavidyâ Filosofia chineză ou cosmic Hiranyagarbha indo-european Demiurg Dvaita Vedanta Filosofia răsăriteană , epistemologie Filosofia eurasiatică prima mutare Hinduism , , Hiranyagarbha Filosofia indiană , , indo-ariană indo-european jnana Kena Upanishad , , Maya Metafizica conștientizării moksa , monism Mundaka Upanishad , misticism , Neoplatonismul non-dualism , Pirsig Purusa non-dualism calificat Calitate pg Teologia Reconsiderată Ramanuja rishis samădhi Sankara , sanscrită Stoicismul metafizica subiect-obiect Sinele Suprem tapas Filosofia Upanishadică , , Upanishads , , Vedenta , Vede , Filosofia vedica vidya Visișțădvaita Vedănta Vivekananda Sufletul lumii , Brăhmanas , , , Brahmavidya , Brahman , Daoism misticism ix sophia Upanishads , , Scenariul Brăhmî Alfabetul fenician , Vede , sanscrită vedica Epoca bronzului , , , , , , Imperiul Asirian China Egipt mito naturalism Epoca neolitică Dinastia Shăng Zarathustra , Zoroastrismul Scriere din bronz , , Tiăn Mișcarea browniană , Buddha Unul Trezit Arborele Bodhi Buddha Dharma Clement al Alexandriei Dhammapada iluminarea , , , Eurasia Hinduism , impermanența întruparea Viața lui , Mara meditaţie xiv metafizică Calea de Mijloc nirvana Păli Canon filozofie , , Ramakrishna rishis Siddhārtha Siddhartha Gautama suferinta Tripitaka Filosofia vedica Vidya Dharma lui Buddha Natura lui Buddha Buddha Stoicismul budism anătman , Conștientizare Fiinţa Buddha China Filosofia chineză , Filosofia chineză creştinismul ciclic Dhammapada dharma Filosofia răsăriteană , , Calea nobilă optuită iluminarea , , Filosofia eurasiatică Patru adevăruri nobile , Hinduismul , , , impermanența , indian Filosofia indiană , Indo-ariană , , , indo-european influența Ipoteza laurasiană Mahayana , semne ale existenţei metafizică , Metafizica conștientizării pg Teologia Reconsiderată Calea de Mijloc , , Mintea monism nirvana non-dualism Păli Canonul Pali , Persia filozofie , , Platonismul Era cuantică Rta Știința minții Shăngdl Siddhărtha Siddhărtha Gautama soteriologie Spinoza supraconștiință Sdtra Pitaka tapas teologie teo-filozofie Theravada , trei semne ale existenței , Tibetan , broască țestoasă în pildă oceanică Upanishads Influența Vedentei , , , Vede Filosofia vedica , , vidya Calea Dharmei roata dharmei , Filosofia yoga Yoga Sdtras Zen , Zoroastrismul Bundahishn Burkert, Walter xv, , , Preistoria filozofiei presocratice într-o orientalizare Context Arderea cărților , , , Filosofia orientală Imperiul Bizantin , , , , , C calcul geometrie analitică diferenţial Spațiul Hilbert integral Leibniz Newton trei legi ale mișcării Calif Campbell, Joseph , Erou cu o mie de chipuri Ipoteza laurasiană capitalism , Epoca Iluminismului etica materialism morala Mecanica newtoniană Era cuantică Teoria cuantică Sistemul de coordonate carteziene , imperative categorice Kant categorii Aristotel , Kant Metafizica conștientizării predicate ontologice Categorii epistemologie ontologie Organon teoria categoriilor Aristotel fiind în calitate de fiinţă Categorii Kant ousia substanta Filosofia occidentală determinism cauzal Aristotel , Fiinţa Mecanica bohmeană cauzalitate , Mecanica clasica empirism Epoca Iluminismului etica Freud , Kant , morala ontologie xviii, , , , Psihologie , pg Teologia Reconsiderată Teoria cuantică , Ramakrishna , formularea de stare relativă Revoluția științifică xviii metafizica subiect-obiect Interpretarea cauzală Teorema lui Bell determinism Interpretarea ontologică Teoria cuantică Universul nedivizat cauzalitate aitia Aristotel , , , , , , , fiind în calitate de fiinţă , Budism , determinism cauzal epistemologie Kant metafizică Platon , Teoria cuantică Stoicismul teologie , , teoria formelor Filosofia occidentală Arta rupestră Eurasia migraţia umană limba Ipoteza laurasiană Megaliți Epoca neolitică spaţii sacre Venus Cerber Chaitanya , rishis chakrele etimologie kundalinî Kundalinî Yoga Raja Yoga Tantra Yoga Filosofia yoga Oracole caldeene , caldeeni , , , , , Pitagora Chândogyo Upanishad Haos , , , , , primele principii Hesiod Filosofia indiană Orfism Ovidiu teogonie Filosofia chineză Analecte arhe Ca , , , xv Conștientizare Vârsta axială băgua budismul Schimbare Confucianismul Confucius , , , , , , , cosmogonie , , , ciclic Dao , Dao De Jing , , Daoism Dhammapada dualism , Filosofia răsăriteană , , Egipt epistemologie , etica Eurasia , primele principii xv Cinci clasice Filosofia elenă x, , , , , , , Filosofia indiană , Indo-european , jing jingzu Texte de mătase Mawangdui meditaţie metafizica , Metafizica conștientizării , Metafizica calităţii Mohism monism Mozi mythos , naturalism , , Epoca neolitică Nomos foneme Pirsig filozofie practică , qi pg Teologia Reconsiderată , , , , , , , Calitate ren Shangdl shen STmă Qiân Suflet Zece aripi Teobald teogonie teologie Tiăn Tiănm'ing Filosofia Upanishadică Valdez Perioada statelor războinice Xăn Împăratul Galben yi Yijing , , Yin-Yâng , , Părinții Bisericii Creștine , , , , , , , , alegoreză Filosofia elena Islam Timeu crestinismul alegoreza Cartea morților Părinții Bisericii Creștini Părinții Bisericii Orasul lui Dumnezeu Confesiuni Confucianismul Copernic corporalism cosmogonie Cunctos populat Cunctus populat dezvoltare Filosofia orientala Edictul de la Milano Edictul de la Tesalonic Egipt Filosofia eurasiatică geometrie Gnosticism Evanghelia lui Toma Evanghelii ebraică heliocentrism X , , , , , , , , , , , , , , , , , , Filosofia elenă , , , , , , , , Hinduism Duhul Sfânt homoousios ipostaza indo-ariană Irineu Islam , , , , , , Isus , Iudaismul , , , judecata Iustin Martir , katharos Logos , , , LXX Ma'at Metafizica conștientizării, monoteismul mituri Neoplatonismul Crezul Niceean Vechiul Testament ontologie Orfism Ovidiu viii, , ix, , , , , , Filon evreul filozofie Platon pneuma ql Ramakrishna , Motivul Imperiul Roman Romani , Satana Scolastică Revoluția științifică xvii Septuaginta Shangdl Spinoza Sf Paul Sfântul Augustin Stoicismul Templul de la Delphi teologie Tiăn Trinitatea Filosofia Upanishadică Vedânta Cântărirea inimii , , , , , , , , , , pg Teologia Reconsiderată Filosofia occidentală Tradiția înțelepciunii Filosofia yoga Zoroastrismul , , , Chronos , , Gaia Hesiod KălT Orfism , , Calitate Rhea , Zeus , Crisip cosmogonie Diogenes Laertius Stoicismul , Chu Ci Întrebări cereşti Cicero , , legea naturală Despre Legi Despre Republica Stoicismul , cetatea științei mediul academic idei Copilul lui Kăli Kripal misticism Briciul lui Ockham Pirsig Ramakrishna , metafizica subiect-obiect citta Oraşul lui Dumnezeu Clasicul schimbărilor , dualism Ovidiu Filosofia presocratică Clasic al poeziei , Chineză clasică , , Filosofia chineză Dao De Jing Tiăn Latină clasică Mecanica clasica xiii, , , , , , , , , , , Teorema lui Bell Bohm Mecanica bohmeană , , , determinism Einstein , , electrodinamică încâlcirea , , Epicurianism ordine implicată realism local , , , localitatea , , , , , , , Invarianța Lorentz interpretare multi-lumi matematică metafizica Metafizica conștientizării , Metafizica calităţii Newton , Mecanica newtoniană realism obiectiv xiii, Interpretarea ontologică , ontologie xviii, , , , , foton Pirsig Cât a fost Mecanica cuantică xviii, , , , , , potențial cuantic Teoria cuantică , , , , , Teoria relativității , , Revoluţia ştiinţifică metafizica subiect-obiect trei legi ale mișcării , Sanscrită clasică , Cleanthes alegoreză Diogenes Laertius Stoicismul Clement al Alexandriei , , Alexandria alegoreză , Părinţi ai Bisericii Creştine creştinismul Evanghelia lui Toma Filosofia elenă , hieratic , le miracle grec Diverse Filosofia presocratică Stromota Script clerical , , Texte de sicriu , Cartea morților , Isfet Texte piramidale sumer-babilonean pg Teologia Reconsiderată gândesc, deci exist Descartes Filosofia orientală Kant Teoria cuantică Socrate rude Știința cognitivă Inteligența artificială conştientizare Conștientizare Informatica psihologia freudiană Kant Metafizica conștientizării , misticism percepţia Psihologie mașină de stat inconștientul colectiv , alchimie Conștientizare , Freud individuarea principiul interconexiunii Jung , Psihologia jungiană , Ipoteza laurasiană , Metafizica conștientizării , mito persona filologie principiul plăcerii Psihologie Purușa Ramakrishna supraconștiință inconștient , colonialism Religie comparată , , , mediul academic Filosofia orientală empirism Kripal misticism Ramakrishna samădhi teologie complementaritate xviii Mecanica bohmeană Bohr Interpretarea Copenhaga Metafizica conștientizării ontologie Mecanica cuantică Teoria cuantică principiul incertitudinii prăbuşirea funcţiei de undă intelegere Conștientizarea Știința cognitivă , Metafizica conștientizării , mintea , percepţia cuantizare Informatică Conștientizare Știința cognitivă , interpretare multi-lumi Metafizica conștientizării mintea Teoria cuantică mașină de stat Mărturisiri conflagraţie Stoicismul Filosofia yoga Confucianismul Budism Filosofia chineză , , , , Creștinismul , Dao Dao De Jing , , Daoismul Filozofia orientala etică Dinastia Han Huainanzi O sută de școli de gândire Mencius Mohism filozofie ren Rujiă Shângdi shen Shiji scepticism Suflet , , , , , , , , , , , , , Zece aripi teologie Tiăn , , pg Teologia Reconsiderată Filosofia occidentală Yijing , , Zhuangzi Confucius , Analecte , , , , , , , Filosofia chineză , , , , , , , influenta jing Lăozf , li Moise filozofie Platon ren Rujiă , Tiăn , virtutea Yijing Zhuangzi conştient Freud Jung mintea preconştient Psihologie inconștient constiinta Conștientizare Kant Constantin creştinismul Gnosticism Constituţia Medinei Interpretarea Copenhaga Bohm , Mecanica bohmeană , Bohr , complementaritate Heisenberg interpretarea mai multor lumi , ontologie , Mecanica cuantică , Teoria cuantică , , formularea de stare relativă , colapsul funcției de undă revoluția copernicană Kant , , Metafizica conștientizării , filozofie filozofie practică Copernic, Nicolaus , , , , De revolutionibus orbium coelestium , Epoca Iluminismului , heliocentrism , Despre revoluțiile sferelor cerești , , Ptolemeu Revoluţia ştiinţifică copt Demotic corporalism Aristotel Brahman Metafizica conștientizării Spinoza Corpus Hermeticum alchimie Hermetismul Biblioteca Nag Hammadi corpuscul , , , , Bohm experiment cu dublă fantă teoria undei pilot corpusculi , ou cosmic Brahma Chăndogyo Upanishad Filosofia chineză cosmogonie Egipt Eurasia , , primele principii Filosofia elenă Hiranyagarbha , Iso Upanishad Ipoteza laurasiană xvi, Legile lui Manu mythos , , , Ogdoad Orfism , , , Pangu , , Phanes , teogonie Upanishads Witzel Yin-Yâng cosmogonie , , , , , , , Anaxagoras Chineză , , , , , , Filosofia chineză Creștinismul , pg Teologia Reconsiderată ou cosmic Dao De Jing , , Originile lui Dao Daoism , , , , , Daoyuan Papirusul Derveni Filosofia răsăriteană Egipt , , , Einstein Enuma Elis Epicur Eros etimologie Eurasia xii, , , , , , , , Filosofia eurasiatică xvii, , falșafa primele principii , geometrie Gnosticism , greco-romane greacă , elenic Filosofia elenă , , Hesiod Hinduism , Huainanzi Imnurile lui Orfeu Indo-ariană , , , , Ipoteza laurasiană , Legile lui Manu sigle , Logo-uri , Ma'at , matematică Texte de mătase Mawangdui sens Metafizica conștientizării xiv morala mythos , , , , , , , , , , , Fluviul Nil Nu argument ontologic Orfism Pangu Peripatetic filozofie Platon Filosofia presocratică Ptah Pitagora , xix, , , , , , Calitate Mecanica cuantică Imperiul Roman STmă Qiân Stoicism , , , , , , , , Sumer-babilonian , , , teogonie , , teologie Witzel Yijing Yin-Yâng Filosofia yoga Zhuangzi , Zoroastrismul Sinodul de la Niceea Cratylus Platon Critias Platon Critica rațiunii practice etica Trei critici Critica rațiunii pure epistemologie Hume metafizică , Crito Cunctus populat cuneiform , Inscripţia Behistun hieroglife logograme Cirus cel Mare D Templul Dakshineswar , , Ramakrishna sădhana Damaskios , Academia De principii Neoplatonismul Orfism , Platon Platonismul teogonie Dao Analecte Filosofia chineză Confucianismul , , pg Teologia Reconsiderată Confucius cosmogonie , Dao De Jing , Daoismul , înţelept daoist dorinţa Dhammapada etica , Eurasia Filosofia eurasiatică Filosofia elenă idealism Lăozi , , metafizică Metafizica conștientizării monism morala misticism Nei-yeh Nomos xvi numerologie filozofie practica Calitate , , ren Rta Rujiă metafizica subiect-obiect TăiyT Shengshul teoria formelor Tiăn , Tora Filosofia upanishadică virtutea wanwu wu wei Yijing Zhuangzi , Dao De Jing Filosofia chineză , , , , , , , , Chineză clasică Confucianismul influență Antrenamentul interior Ipoteza laurasiană , Legge poezie lirică Texte de mătase Mawangdui , misticism , Nei-yeh transmitere orală Platonismul Calitate scepticism TăiyT ShengshuT Tao Te Ching teoria formelor virtutea , Calea Virtuții wu wei Zhuangzi Daoism Brahmavidya Budism Filosofia chineza Confucianismul cosmogonie Dao Dao De Jing Daojiă dualism , xvii, , , , , , , , , , , , , , , Filosofia răsăriteană , epistemologie ezoterism etica , Filosofia elenă , Huainanzi O sută de școli de gândire idealism Filosofia indiană Antrenamentul interior Jung Lăozf , meditaţie cosmogonie , , , Dao Daoism , Daozang dorinta epistemologie Guodian Chu Slips , Filosofia elenă Henricks metafizică Mohism morala misticism naturalism realism obiectiv filozofie Platon Platonismul pg Teologia Reconsiderată filozofie practica Psihologie ql , , Shangdl Shiji scepticism , , sophia Taiyi Shengshui Zece aripi teoria formelor Filosofia upanishadică Upanishads Calea Virtuții Filosofia occidentală wu wei Împăratul Galben Yijing , Yin Yang , Zhuangzi , , , înțelept daoist Daoismul etică moralitatea wu wei Zhuangzi , Daojiă Daoism ontologie Daozang Daoism Darius cel Mare Evul întunecat xii, , , creştinismul Revoluţia ştiinţifică teologie Energie întunecată , Materia întunecată , Darwin, Charles Freud Metafizica psihologiei freudiene Originea speciei Psihologie Calitate Dazhuan , , , Ames hexagrama Yijing Yin-Yâng de Broglie, Louis xviii, , , Bohm , Mecanica bohmeană , electron variabile ascunse foton teoria unde-pilot xiii, Teoria cuantică , Natura ondulatorie a electronului , teoria de Broglie-Bohm xviii Clopotel Interpretarea cauzală determinism variabile ascunse Metafizica conștientizării Teoria cuantică Despre principii Copernic Revoluţia ştiinţifică Demeter , , , Dionysos Isis Orfism Rhea Demiurg Aristotel Teoria Big Bang Brahman etimologie Gnosticism , Filosofia elenă Neoplatonismul , Orfism Ovidiu Platon pneuma motor principal Ptah Purusa , Stoicism , teogonie teologie , Tiăn Iahve democraţie Atena Epoca Iluminismului Mecanica newtoniană Era cuantică Teoria cuantică Democrit Teoria atomică Epicur pg Teologia Reconsiderată materialism , Fizica Filosofia presocratică Demotic Copte Egipt Alfabetul grec Denkard , Papirusul Derveni Anaxagoras , cosmogonie Orfeu Orfism , teogonie Descartes, Renё Aristotel Sistemul de coordonate carteziene Discurs asupra metodei dualism Filosofia răsăriteană , Epoca Iluminismului , , epistemologie geometrie , Filosofia elenă logica matematică , Meditaţii despre filosofia întâi argument ontologic Platon , Psihologie Mecanica cuantică Teoria cuantică , raţionalism motiv Socrate Spinoza , metafizica subiect-obiect supraconștiință dorință Conștientizare Dincolo de principiul plăcerii Eros Psihologie freudiană , , , Metafizica conștientizării mito Psihologie Ramakrishna , Tantra Yoga determinism , , , Vârsta rațiunii Al-Fârâbî Slănină Mecanica bohmiană , , , , Interpretarea cauzală Mecanica clasica , Știința cognitivă Einstein , , Epoca Iluminismului , Freud Psihologia freudiană Hawking localitatea , Metafizica conștientizării mito Newton Mecanica newtoniană Interpretarea ontologică Psihologie Mecanica cuantică , , , , , , Teoria cuantică , , , , , , , , formularea de stare relativă Știința xiii Spinoza , Stoicismul teologie Deutsch, David experiment cu dublă fantă Everett , interpretare multi-lumi Interpretarea cuantică în multe lumi Mecanica Dewitt, Bryce interpretare multi-lumi dhamma Budism dharma Dhammapada Buddha Budism Păli dhărană dhyăna meditaţie Filosofia yoga dharma Arjuna Bhagavad Gită dhamma Legile lui Manu Metafizica calităţii Mohism pg Teologia Reconsiderată legea naturală Calitate Rta , Upanishads Vede Dharmakakrapravartanasătram , dhyăna , dhărană meditație , samădhi Yoga Sătras dialectic analogia dreptei împărțite Aristotel , , , Filosofia chineză Parmenide Platon , , , , , , Platonismul Scolastică Stoicismul , Diogenes Laertius , Crisip Descartes Magi şamanismul tulpini de șoricel , , Yijing , Intelectul Divin Logo-uri Metafizica conștientizării xx, , Neoplatonismul Unul Rta Saradananda Sofia xx Stoicismul metafizica subiect-obiect doctrina celor patru cauze Vezi Aristotel: cauzalitatea experiment cu dublă fante , corpuscul Deutsch interpretarea mai multor lumi matematică Metafizica conștientizării foton Mecanica cuantică , Egipt Epicureism , Epicur Filosofia elenă , Heraclit , Filosofia ionică , Filosofia italiană , le miracle grec Magi Parmenide Persia Platon Filosofia presocratică Pitagora Stoicism , , , , Zenon din Citium Dionysos , , , Bacchus Herodot cultele misterului misticismul Orfeu orfism Platon , , , , , , divinatie , , , , , , , , , , , , , ipoteze Jung Tânăr vise imaginaţie activă Freud , Interpretarea viselor Jung mythos Psihologie , , Calitate teologie dualism Filosofia chineză , Confucianismul Daoismul Descartes Dvaita Vedănta Filosofia orientală indo-ariană Copilul lui Kăli meditaţie Metafizica conștientizării minte-corp , , mythos Pirsig Platon Ramakrishna Sămkhya , Spinoza pg Teologia Reconsiderată metafizica subiect-obiect , Tantra Yoga , , , Vedănta , , , Vede Visișțădvaita Vedănta Yijing Yin-Yâng , , Duat Hades Isfet Ra duhkha , Dui , , , , , dukkha , , dukkha-nirodha Dvaita Vedănta Bhakti Brahman dualism jiva filozofie Sinele Suprem Vedenta Vișnu Diada gnoza E mintea , , Mintea misticism xii, , , , , , , , , , , , filozofia naturii ontologie , , , Pirsig Psihologie , , Calitate , Era cuantică , Teoria cuantică Ramakrishna Motivul reducţionist Suflet Stoicism metafizica subiect-obiect supraconștiință , , , , teologie , Vedenta Vede Filosofia occidentală , Edictul de la Milano , Edictul de la Tesalonic , cauza eficienta Aristotel epistemologie teoria formelor , Secvență Heaven anterioară Filosofia orientală , , , , , mediul academic Conștientizare Bohm Budism Creştinism Mecanica clasica , , , ego-ul Freud , id Psihologie , super-ego Egipt , Alexandru cel Mare , Alexandria Atum Religie comparată cosmogonie Dao De Jing dualism Epoca Iluminismului etica , Filosofia eurasiatică primele principii Filosofia elenă Iso Upanishad Jung , Legile lui Manu meditaţie xiv Cartea morților , Filosofia chineză , Copte ou cosmic cosmogonie , , , , , Filosofia răsăriteană etica Eurasia Grădina Edenului greacă Filosofia elenă , Herodot hieratic Metafizica conștientizării xx, , , , hieroglife pg Teologia Reconsiderată indo-ariană indo-european Iudaismul , judecata Egiptul de Jos Ma'at , , , Manetho Memphis morala Moise , mit , , , , , , , , , Râul Nil , , , nu Persia Platon Filosofia presocratică Pitagora Ra Satana Sumer-babilonian , , , Teba teogonie , teologie , Egiptul de Sus Neoliticul superior eidos idei Platon , , Stoicismul Xenofan Calea nobilă în opt ori , Yoga Sdtras Einstein, Albert Annus Mirabilis bombă atomică Teorema lui Bell Bohm Mecanica bohmeană Mecanica clasică Interpretarea Copenhaga cosmogonie Energie întunecată determinism , , geometrie diferenţială electromagnetism , Galileo gravitația , , , , variabile ascunse realism local localitatea , Proiectul Manhattan echivalența masă-energie matematică Newton Mecanica newtoniană Despre electrodinamica corpurilor în mișcare ontologie filozofie efect fotoelectric , fotoelectroni foton Fizica , Planck , Era cuantică Mecanica cuantică , , Teoria cuantică , , , , , , Teoria relativității xiii, , , , Schrodinger pisica lui Schrodinger Știință spațiu-timp , , acţiune înfricoşătoare la distanţă teologie Teoria Câmpului Unificat dualitate undă-particulă ekpiroza electrodinamică , radiații electromagnetice , electromagnetism , , , Einstein , foton Fizică Psihologie teologie electron , , , , , , Teoria atomică de Broglie experiment cu dublă fantă experiment cu dublă fantă , foton mărime Thompson Misterele eleusiene xiv Misterele eleusiene Alcibiade misticism ix, Platon Eliade, Mircea O istorie a ideilor religioase şamanismul Elohim pneuma pg Teologia Reconsiderată emanaţie Al-Fârâbî Epoca Iluminismului Hinduism Neoplatonismul , , Platon Plotin Saradananda Împăratul Wu , , empirism , , cunoștințe a posteriori Aristotel ateismul Bacon creştinismul cogito ergo sum Filosofia orientală empirism , Epicureism etica Freud Filosofia elenă , , indo-european Copilul lui Kăli autonomie Bacon Kant , , , , , , materialism cetatea ştiinţei Religie comparată Epoca Iluminismului , , , , , Epoca Iluminismului epistemologie , , , , , Euclid Filosofia elenă matematică , , mecanism Metafizica moravurilor monoteism viii, morala legea naturală Newton Hume Kant , , , , , Kepler materialism , , Metafizica conștientizării Metafizica moravurilor obiectivism ontologie , , filozofie Pirsig , raţionalism realism obiectiv Briciul lui Ockham philosophia filozofie Filosofie , x, , , xx Platon Era cuantică raţionalism Știință , , , știință Revoluția științifică , , Știință , , , , , Revoluția științifică Spinoza , teologie , iluminarea Filosofia occidentală , , Buddha , Enneadă Budism Atum Filosofia chineză xvii Filosofia orientală Filosofia elenă Filosofia indiană Mara mărci ale existenței Calea de Mijloc nirvana Siddhărtha Gautama Epoca Iluminismului xii, , , , , , , , mediul academic Vârsta rațiunii Astronomie Egipt , Heliopolis mito Ogdoad Vechiul Regat Ptah Eneade Aristotel încurcătură xviii, Teorema lui Bell Mecanica bohmeană Mecanica clasica realism local localitatea pg Teologia Reconsiderată interpretare multi-lumi ontologie , Mecanica cuantică , Teoria cuantică , Schrodinger pisica lui Schrodinger Enuma Elis , , , , , , , , Apsu Filosofia chineză Geneza Hesiod , Marduk mythos , , transmitere orală Purănas sumer-babilonean teogonie , , Tiamat Vede Efes Heraclit Epopeea lui Ghilgameș Geneza mito Tora Epicureismul , , atom Teoria atomică Bacon Diogenes Laertius , , Filosofia orientală empirism Filosofia elenă , materialism Psihologie Imperiul Roman Stoicism teologie Vedele Virgil Epicur Epicureism Materialismul filozofiei elene episteme academie , , , , , , , Aristotel , Filosofia chineză Filosofia orientală epistemologie , , , Newton filozofie Era cuantică Știința știință , , teologie epistemologie xiii, , , , , cunoștințe a posteriori cunoștințe a priori mediul academic Aristotel , , , , , , , , , , , , conștientizare Conștientizare , , , Devenirea Fiind fiind în calitate de fiinţă teoria categoriilor Filosofia chineză , Daoism , , Descartes Deutsch empirism Filosofia elenă Hume idealism idei Filosofia indiană Kant , , , , , , , cunostinte interpretare multi-lumi materialism metafizica Metafizica conștientizării , , , , minte misticismul xvii mito naţionalism realism obiectiv , , argument ontologic ontologie xviii, , , origine Parmenide filozofie Fizica xviii Pirsig Platon , , , , , , , , , , , , Platon) Filosofia presocratică Psihologie cuantizare pg Teologia Reconsiderată Era cuantică ix Teoria cuantică , , , , Ramakrishna orfismul , Vede essentia raționalism ousia , Ştiinţă Stoicism metafizica subiect-obiect supraconstiinta teleologie teologie Filosofia occidentala Epistolele lui Pavel xvii, , , , , , , , , Hartie EPR Mecanica bohmeană , Einstein Paradoxul EPR variabile ascunse Teoria cuantică pisica lui Schrodinger Paradoxul EPR Clopot Mecanica bohmeană , Lucrare EPR interpretare multi-lumi minte etică Religia avraamică mediul academic Scepticismul academic Al-Fârâbî Al-Kindi arete Aristotel , , , , , , autonomie Slănină capitalism Filosofia chineză , , , , , , , , , Creștinismul , Cicero Confucianismul , , cosmogonie , Critica rațiunii practice Dao Daoismul înţelept daoist Mecanica cuantică Descartes Erebus , dharma Erikepaios Eros , , , , Aristotel , , cosmogonie dorinţa Freud Bine Filosofia răsăriteană Filosofia orientală Egiptul empirism Epoca Iluminismului Epicureismul Eros , , , , , principiul interconexiunii Iso Upanishad Platon , Psihologie , Teogonie teologie , theos mişcător nemişcat eudaimonia Eurasia Filosofia elenă Hume , , , , , idei Filosofia indiană indo-european Iudaismul ezoterism Kant , , , , , , , , , , Apollo Daoism Gnosticism , Hermetismul Jung Kripal culte de mister Neoplatonismul , logo-uri materialism Metafizica moravurilor Metafizica calității , Mohism , , misticism , legea naturală pg Teologia Reconsiderată Newton , Mecanica newtoniană Patanjali Philo Iudeu filozofie , Pirsig , Platon , , , , , , , , Psihologie , Calitate , Cât a fost , motiv Religia Yoga regală Știință , Revoluţia ştiinţifică Shângdi Socrate , Spinoza , Stoicism , , , , , , , , metafizica subiect-obiect supraconștiință teleologie teologie , , , , , , Tiăn , idealism transcendental xviii, universalitate mișcător nemișcat Filosofia vedica virtute Filosofia occidentală Voia Raiului yamas Filosofia yoga , , Etică Spinoza Euclid , , , Elemente geometrie Teoria cuantică Teoria relativităţii eudaimonia , , Daoismul , Filosofia elenă , , Psihologie Republica Spinoza Stoicismul Eudemus Aristotel Orfism Eurasia , , , , arche xvi Epoca axială xvii, , Epoca Bronzului Budism Arta rupestră , ou cosmic cosmogonie , , Filosofia răsăriteană , etică Filosofia eurasiatică xvii, , , , Patru vârste Potopul Mare homo sapiens , migrația umană , Indo-european , Ipoteza laurasiană xvii, xix, , , , , , logos xii, xvii, , , poezie lirică , Megaliți , morala misticism mitul xi, xvii, xix, , , , , , , , , , , Epoca neolitică Revoluția neolitică transmitere orală Persia filozofie filozofie practică Șamanismul proto-indo-european teogonie teologie theos Filosofia vedica figurine Venus Filosofia occidentală Witzel scris Filosofia eurasiatica Vârsta axială Fiind Brahman , , , xix, , , , , , , xix, , , xix XVII, , , , cosmogonie Dao Filosofia orientală Eurasia migrația umană Indo-ariană Logos ipoteza laurasiană xvii, , , xvii, , xvii, XVII, , , pg Teologia Reconsiderată metafizică Metafizica conștientizării xiv misticism mythos xvii, , , Epoca neolitică , transmitere orală Proto-indo-european , teogonie xvii, , teologie theos Filosofia upanishadică Vede , Filosofia vedica , Filosofia occidentală Euridice Orfeu Everett, Hugh xviii, Bohm Interpretarea Copenhaga , Deutsch Dewitt ordine implicată interpretarea mai multor lumi , , metafizică metateorie , , minte , ontologie , Teoria cuantică formularea în stare relativă xiii, , , , Teoria funcţiei universale de undă Teoria funcţiei universale de undă principiul incertitudinii Funcția universală de undă xviii, , Wheeler exegeza , , Iudaismul Philo Judaeus ix, Existență-Cunoaștere-Beatitudine-Absolut , Ramakrishna Satcitănanda Filosofia yoga Exodul , , Ordine explicată xviii, , implica ordine Metafizica conștientizării Interpretarea ontologică , sincronicitate Al-Kindi Filosofia arabă Aristotel Averroes prima mutare Filosofia elenă Filosofia musulmană Neoplatonismul filozofie , , , , , Soarta Budism chineză Filosofia chineză Pirsig Psihologie Stoicismul Yijing , , , , Semiluna Fertilă Revoluţia neolitică cauza finală Aristotel , , , epistemologie Suflet teologie , mişcător nemişcat prima cauza Al-Fârâbî prima mutare Allah Aristotel Brahman epistemologie falșafa teologie theos prima filozofie Aristotel , , , fiind în calitate de fiinţă Bohm , Descartes , Filosofia orientală Filosofia elenă implica ordine Kant metafizica misticism ontologie , , Era cuantică falșafa , , , Teoria cuantică supraconștiință teleologie F pg Teologia Reconsiderată Filosofia occidentală primele principii Scepticismul academic arhe , Aristotel Aristoxenus Conștientizare , , Filosofia chineză xv cosmogonie Filosofia răsăriteană Geneza Bine , Filosofia elenă xv, Hesiod Kant Metafizica minții conștientizării , , , Neoplatonismul numerologie argument ontologic , ontologie Orfism Ovidiu cauza formală Aristotel epistemologie FourAges Eurasia Geneza Hesiod indo-ariană Legile lui Manu , poezie lirică mythos , Ovidiu Purănas Yugas Patru cărți (Confucian) patru cauze Vezi cauzalitatea: Aristotel Patru adevăruri nobile , , , , , mărci ale existenţei Fowler, Harold North , , , , , , , , Liberul arbitru Budism Kant Platon , , Filosofia presocratică motor primar Purușa Pitagora teogonie teologie , Vede Yin-Yăng Primul profesor Al-Fârâbî Aristotel , Cinci cărți ale lui Moise Filosofia chineză Gnosticism Potopul Mare Filosofia elenă Newton Mecanica newtoniană Philo Iudeu Pirsig Psihologie Spinoza , Stoicismul Revoluţia Franceză Freud, Sigmund Dincolo de principiul plăcerii , determinism cauzal inconștientul colectiv Darwin mecanisme de apărare dorinta determinism vise Iudaismul Ketuvim Moise , Vechiul Testament Pentateuh Tanakh Cinci clasice Filosofia chineză Filosofia orientală Cinci împărați Filosofia chineză , , , , , , , , ego Epoca Iluminismului Eros fixare id Interpretarea viselor , Jung , mintea legea naturală naturalism nevroza pg Teologia Reconsiderată Complexul oedipian Platon psihanaliză Psihologie motiv represiune sublimare superconștient super-ego supraconștiința Thanatos Eul și Id-ul teologia teoria viselor terapie inconştient Valdez xviii, , , , , , Psihologia freudiană , , Conștientizarea Biologie determinism cauzal Știința cognitivă dorinta determinism Filosofia răsăriteană epistemologie id Filosofia indiană Jung Copilul lui KălT , , , , Kripal , Metafizica conștientizării nirvikalpa samădhi Ramakrishna , , , , , , , metafizica subiect-obiect Tantra Yoga teorie Valdez Fu Xi , băgua , , , , , , Shiji Sima Zhen Suveran Yijing , YTn-Yâng G Gaia , , teogonie Galileo , , , Copernic Discursuri privind cele două noi ştiinţe Einstein electromagnetism Epoca Iluminismului , geometrie heliocentrism Kepler , filozofia naturii Știință Revoluţia ştiinţifică Grădina Edenului , , , Egipt Patru Vârste sumer-babilonean Gathas , , Avesta mito Vede Zarathustra Gathic Avestan Gayomard Geb Enead Gen , , , , , Relativitatea generală , Geneza , , , , , cosmogonie Epopeea lui Ghilgameș primele principii Cinci cărți ale lui Moise Patru Vârste Potopul Mare Filosofia elenă homoousios mituri nr Ovidiu , Pentateuh Filon evreul ix pneuma Revoluţia ştiinţifică sumer-babilonean teogonie Timeu Vedele Filosofia yoga Proiect genografic , geocentrism Newton Revoluţia ştiinţifică pg Teologia Reconsiderată geometrie , analogia dreptei împărțite analitic Aristotel aritmologie Descartes diferential Epoca Iluminismului Euclid , greacă Spațiul Hilbert , inteligibile Logo-uri Minkowski ontologie Fizică Platon Filosofia presocratică Pitagora , Mecanica cuantică , , raţionalism Papirus matematic Rhind Revoluţia ştiinţifică Sulbasdtras teologie trei legi ale mişcării Vede Încălzirea globală , , , naţionalism ontologie globalism Revolutie glorioasa Epoca Iluminismului gnoza , , , , Gnosticism , Gnosticism , , , Apocrifonul lui Ioan Apostoli Bazilide Creștinismul , , , , Biserica Constantin cosmogonie Filosofie orientală, ezoterism geometrie ,,,,,,,,,,,,,,,, gnoză ,,,,,,,,,,,,,,,,,,,, Evanghelia după Ioan Evanghelia lui Toma Evanghelia Adevărului Hermetism ,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,, ,,,,,,,,,,,,,,,,,, ,,,,, , ,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,, , , , , , ,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,, , , ,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,, , ,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,, ,,,,,,,, Irineu , Iisus , , , , Iudaismul Logo-uri , metafizică Metafizica conștientizării culte de mister , , misticism , Biblioteca Nag Hammadi , Pistis Sophia Platon , , secte sophia Sofia , Stoicismul Epoca de aur , Bine Alegoria Peșterii analogia liniei divizate Aristotel cauzalitate cosmogonie , Dao Descartes emanatie Eros primele principii , gnoza Filosofia elenă idealism , indo-european inteligibile Kant Perioada mijlocie morala Pirsig Platon Psihologie Calitate Stoicismul teologie teoria formelor Timeu Vedenta Goodwin, William W , , Evanghelia după Ioan , geometrie Gnosticism , Evanghelii Logo-uri Evanghelia lui Sri Ramakrishna pg Teologia Reconsiderată Mahendranath Gupta xi Evanghelia lui Toma , Evanghelia Adevărului H Hades , , , , Evanghelii Anra Mainyu Gnosticism Duat Filosofia elenă , Orfeu grafeme Set gravitatie Einstein , , , H Relativitatea generală geometrie morala Hadith , , , Talmud Newton , ontologie xviii Pirsig , Principia Teoria relativităţii metoda ştiinţifică spațiu-timp , teologie Valoare Marele comentariu , , , , Marele Potop , Filosofia chineză Enuma Elis Epopeea lui Ghilgameș Patru Vârste , Geneza Iudaismul Legile lui Manu mythos , , Vechiul Testament Ovidiu , Pangu sumer-babilonean Marele tratat Yang mai mare , Yin mai mare Alfabetul grec , , , , Alfabetul fenician Griffith, Ralph , , , , Yajurveda gua , Guanzi Nei-yeh gunas arhe xv Guodian Chu Slips , gimnozofi , , h Hahm, David E Originile cosmogoniei stoice Hall, David L hamsa Advaita Vedănta Dinastia Han , , , , , , Filosofia chineză Confucianismul , , , Dao De Jing Daoism Filosofia elenă Huainanzi Înregistrarea statelor beligerante Înregistrările Marelui Istoric Shiji haoma Avestan soma hapax legomenon Hatha Yoga , Hawking, Stephen Întrebări cereşti transmitere orală Rigvăda scepticism Cântecele lui Chu ebraică , , , , , , , , , , aramaică , engleză indo-european Iudaismul , Ketuvim Nomos Pentateuh Alfabetul fenician Filosofia presocratică pg Teologia Reconsiderată sumer-babilonean Tora , Alfabetul ebraic hegemonikon Heisenberg, Werner Interpretarea Copenhaga interpretare multi-lumi potenţial cuantic Teoria cuantică principiul incertitudinii , , heliocentrism , Copernic Galileo matematică , Newton Revoluția științifică xvii Heliopolis Atum cosmogonie Ma'at Memphis mythos , Witzel Helios Egipt Heliopolis mythos Sdrya Vede Creștinismul , , , , , , , , Clement al Alexandriei cosmogonie , , , Dao De Jing Daoismul , , , Demiurg , Descartes Diogenes Laertius , , Egipt empirism Epoca Iluminismului , Epicureismul epistemologie etica , eudaimonia Eurasia , exegeza falșafa , primele principii xv, Cinci cărți ale lui Moise geometrie Gnosticism , , Evanghelii , gimnozofi Hesiod Hinduism Homer Experiență idealism Filosofia elenă, xv, , , , , , , , ; idei , acesta din urmă a priori academie Academia Al-Farabi Al-Kindi Filosofia indiană indo-ariană Indo-european Islamul iudaismul Kant , , , , , , , kosmos alegoreză , , arabă Filosofia arabă , , arhe xv arete Aristotel , , Teoria atomică Conștientizare , Bâ schimbare chineză Filosofia chinezească, , , , , , , , , , Părinţii Bisericii Creştine Kripal Logica ipotezei laurasiene sigle Logos LXX xii , , , , , Ma'at matematică McEvilley metafizică Metafizica conștientizării Metafizica calităţii Milet monoteismul pg Teologia Reconsiderată Moise Filosofia musulmană , , culte de mister , , misticism , mythos xii, , , Neoplatonismul , Noul Testament Nomos , numerologie Vechiul Testament ontologie , ontos xv, Organon origini Orfeu Orfism , , Parmenide Pentateuh Persia , Filon evreul , , filozofie , , , phronesis Pirsig , Platon , , , , , Filosofia presocratică , , Psihologie , Purusha Pitagora , Calitate , Teoria cuantică raţionalism , xvii , xx , , , , , , , , , X , , , , , motiv Ştiinţă Revolutie stiintifica Socrate sophia Sofia Suflet Stoicism teogonia metafizicii subiect-obiect teologie teoria formelor Tora Filosofia Upanishadică Valdez Vede Vest Filosofia occidentala înţelepciune scris ymnos Zhuangzi Zoroastrismul Heraclit , , , schimbare conflagrație , Diogenes Laertius Efes Homer Ipoteza laurasiană Despre natură Persia Phaedo Platon , , , Filosofia presocratică Pitagora Filosofia Upanishadică Hermes Alcibiade Hermetismul Marduk Thoth , , Hermes Trismegistus alchimie Corpus Hermeticum Hermetism ix, Evul Mediu Hermetismul alchimie Corpus Hermeticum Filosofia orientală Egipt ezoterism Gnosticism Hermes Hermes Trismegistus Jung misticism ix, , Biblioteca Nag Hammadi Thoth Hermopolis ou cosmic Khmun mito Ogdoad teogonie Herodot , , , Dionysos Egipt , , , gimnozofi Istorii pg Teologia Reconsiderată Magi mito Orfeu , Orfism , Persia Pitagora Shiji Zoroastrismul Hesiod , , , , , , , , alegoreză arhe Aristotel Chronos cosmogonie , Enuma Elis Eros primele principii , Patru Vârste Filosofia elenă , Marduk Teorema lui Bell , Bohm , Mecanica Bohmia , , , , , determinism , Einstein Hârtie EPR Paradoxul EPR localitatea Interpretarea ontologică , teoria undei pilot Teoria cuantică , von Neumann hieratic Cartea morților Clement al Alexandriei Egipt hieroglife hieroglife hieroglife , , , Cartea morților Muze , mythos xvi, , , Nomos transmitere orală , Orfeu , , , Orfism , , Ovidiu , Parmenide Platon Filosofia presocratică , Puranas teogonie , , , , , Teogonia , , , , , , , , , , Upanishads ymnos Yugas Hetu hexagrama bagua , , Confucianismul cosmogonie divinatie Fu Xi gua metafizica trigrama yi Yijing , Hicks, RD , variabile ascunse Clopotel cuneiform demotic Egipt , greacă hieratic , binele cel mai înalt imperativ categoric Kant H hikmah H Spațiul Hilbert formularea de stare relativă Hiley, Basil , Teorema lui Bell Bohm ordinul implicat , interpretare multi-lumi metafizică Interpretarea ontologică Hinduism , , , , , , Advaita Vedanta Bhagavad Gită Brahman , Budism Filosofia chineză creştinism pg Teologia Reconsiderată Suflet Cosmic dharma Filosofia răsăriteană , Eurasia Filosofia elenă Filosofia indiană Indo-ariană , , Indra Valea Indului , Isvara , Mahăbhărata culte de mister mythos , , panteism Ramakrishna , , Rigveda rishis Tantra Yoga tapas Vedanta , Vede , , Filosofia vedica Filosofia yoga Yugas Zoroastrismul , , Hiranyagarbha Brahman ou cosmic , Eros Înregistrările istorice ale celor trei divinități suverane și cei cinci zei Istorii , , , hitit holomovement xviii, implica ordine Metafizica conștientizării Interpretarea ontologică ontologie , Era cuantică Sfanta Maica , , , Copilul lui Kălî Spirit Sfant creştinismul homoousios kundalini Metafizica conștientizării , monoteismul pneuma , ql Stoicismul Treime Suflet mondial Homer alegoreza Filosofia elenă Hesiod Iliada mituri Odiseea transmitere orala Orfeu Ovidiu Parmenide Platon Filosofia presocratică Purănas STmă Qian Upanishads ymnos homo sapiens Eurasia migratia umana misticism mituri transmitere orala homoousios Trinitatea Horus Marduk Huainanzi Filosofia chineza cosmogonie Filosofia elenă Republica Huangdi migrația umană blocaj Arta rupestre Eurasia Filosofia eurasiatica homo sapiens genomul uman Ipoteza laurasiana sigle mituri filozofie theos Figurine Venus Witzel umanism Hume, David Kant , , , , , , , , , , , xix, , , , , , , , , , , , xix, , , , , , , , , xix, xix , , pg Teologia Reconsiderată O sută de școli de gândire hilomorfism , , Aristotel , , ousia Stoicismul imnuri Imnurile lui Orfeu ipostază Dao Daoism eidos epistemologie primele principii Filosofia elenă inteligibile Kant Islamul eu I Ching Vezi Yijing Iamblichus , acustica Viața lui Pitagora Neoplatonismul Filosofia presocratică Pitagora , Ibn Si este logica id ego-ul Freud Psihologie inconştient idealism Aristotel , Daoism epistemologie Filosofia elenă , Kant , , Ipoteza laurasiană materialism Metafizica conștientizării monoteismul ontologie , Platon , , , , , , Platonismul raţionalism teologie teoria formelor , idealism transcendental Vedenta Filosofia occidentală idei cunoștințe a priori , Alegoria Peșterii arhe Conștientizarea Chineză clasică Logo-uri Metafizica conștientizării , argument ontologic transmitere orală , Platon , , , , Psihologie Saradananda Stoicismul teologie teoria formelor , ideogramă Filosofia chineză Chineză clasică cuneiform hieroglife ideograme , Iliada Mahabhârata transmitere orală impermanență , , , , , Budism , ordinul implicat xviii, , , , Fiinţa Mecanica clasică prima filozofie holomișcare metafizica , Metafizica conștientizării , mintea misticism Interpretarea ontologică , , ontologie , , , , , , pre-spaţiu Psihologie Era cuantică Mecanica cuantică formularea de stare relativă sincronicitate teologie Filosofia indiană , , Advaita Vedănta , arhe Ătman pg Teologia Reconsiderată Conștientizarea Bhagavad Gita , Bhavamukha Brahman Budism , Filosofia chineză , Daoism Dhammapada dharma , Dvaita Vedenta Filosofia orientală iluminare epistemologie , Eurasia gimnozofi Filosofia elenă , heterodox , Indo-ariană , , , indo-european jiva KălT Copilul lui Kăli , Kripal , , kundalinî Mahăbhărata McEvilley , meditație , , metafizică Metafizica conștientizării Metafizica calităţii Mohism mokșa misticism mituri Nei-da Neoplatonismul , , , , , nirvikalpa samădhi , Nomos ontologie , , transmitere orală ortodox Patanjali xix, Pirsig Platon Calitate Ramakrishna , , , , , , rishis Rta Sadhaka , Shakti samādhi , Samkhya Sankara sanscrită Satcitānanda , Suflet , Sramana metafizica subiect-obiect supraconștiință , Tantra Yoga , , , , Tora traducere upanishad Filosofia upanishadică Upanishads Vedănta xviii Vede , Filosofia vedica Visișțădvaita Vedănta Vivekananda xi, xviii, , , , Vest Yoga Filosofia yoga individuarea , imaginaţie activă arhetipuri Conștientizare principiul interconexiunii Jung psihologie jungiană mandale meditaţie Metafizica conștientizării , Psihologie Cartea Rosie Tantra Yoga teologie , indo-ariană aritmologie Brahmani Budism chineză Filosofia chineză civilizație , , ou cosmic , cosmogonie , , , , , Filosofia răsăriteană , Eurasia xvii, Filosofia eurasiatică xvii, , Influenţa greacă Filosofia elenă Hinduism , pg Teologia Reconsiderată Filosofia indiană , , , Indo-european , indo-iranian , Indra Valea Indusului , Ipoteza laurasiană , Legile lui Manu , , matematică monoteismul mituri , , , , , , , transmitere orală , Orfism persani filologie , filozofie x, xv, , , , , , Filosofia presocratică , , Proto-indo-european Purănas , Purușa ql Rigveda , rishis , Știința minții Shăngdl Tantra Yoga teologie , Upanishads , Vedenta , , , Vede , , , , , , , Ipoteza laurasiană Perioada vedica , sanscrită vedica vidya yajna ymnos indo-european Budism Filosofia chineză , , rude Dao De Jing eidos greacă ebraică Filosofia elenă idei indo-iranian , Valea Indusului limba xv, , , , , , limbi Ipoteza laurasiană xvi, , Metafizica conștientizării Metafizica calităţii monoteismul misticism Neoplatonismul Păli Persia filologie , , , filozofic filozofie , , , , , , Pirsig Platon , Proto-indo-european , , Calitate reducţionist , Satcitănanda chino-tibetan scepticism Suflet metafizica subiect-obiect teologie teoria formelor Vedănta xi sanscrită vedica Latină vulgară indo-iranian , , , Avesta cosmogonie Filosofia răsăriteană Eurasia xvii, Filosofia eurasiatică xvii indo-ariană indo-european Indra limba Ipoteza laurasiană mythos transmitere orală , Păli Persia , filologie , , Proto-indo-european Zoroastrismul Indra , Brahman Hinduismul Kena Upanishad Rigveda Vede Zeus Râul Indus Alexandru cel Mare pg Teologia Reconsiderată Filozofia presocratică Valea Indusului , , , , indo-ariană mituri Era informaţiei xix Filosofia eurasiatică Era cuantică inteligibile analogia dreptei împărțite , Aristotel Fiind , , epistemologie , geometrie Bine Kant , Fedro Platon , , , , , Psihologie Republica Timeu principiul interconectarii Conștientizare , individuarea Islam , , , Aristotel Creștinismul , , , cosmogonie Filosofia răsăriteană , Epoca Iluminismului Filosofia eurasiatică Filosofia elenă , , Hinduismul indo-ariană iudaismul Însemnătatea Judecății de Apoi monism , , monoteismul Muhammad , Filosofia musulmană Neoplatonismul Vechiul Testament , filozofie Era cuantică Ramakrishna , Revoluția științifică xvii Jung psihologie jungiană Metafizica conștientizării morala Psihologie Interpretarea Viselor Psihologie mână invizibilă Antrenamentul interior Nei-yeh Filosofia ionică Irineu , , , Împotriva ereziilor , , , Gnosticismul Isfet Cartea morților Doi Ma'at , Satana isha Isha iso Upanishad , Isis , , , Enead Gnosticism , Iudaismul Osiris , Sofia sophia Stoicismul tawhid teologie Tiăn Vedenta Filosofia vedica înțelepciunea Filosofia yoga Zoroastrismul , Epoca de aur islamică Aristotel iso Upanishad , , Filosofia orientală Tsvara , , Advaita Vedănta , Bhagavad Gită Brahman Filosofia indiană isha Patanjali Ramakrishna Sadhaka samadhi Samkhya Sankara Vivekananda Filosofia yoga , pg Teologia considerată Filosofia italiană J moksa Raja Yoga samadhi Jagadananda, Swami Srî Ramakrishna, Marele Maestru Jainism Hinduism , indian Influența Vedanta Iason și argonauții , Iisus Buddha , , , Creștinismul , , , etica gnoza , Gnosticism , , , , , , , , Evanghelie Evanghelia după Ioan Evanghelia lui Toma , Evanghelia Adevărului Evanghelii , Filosofia elenă , Irineu Islamul , , , Josephus Iudaismul supraconștiință Tantra Yoga Vivekananda Filosofia yoga , jnana Bhagavad Gîtă Brahman Filosofia elenă Jnana Yoga , , Filosofia elenă Vivekananda Josephus , Împotriva lui Apion Antichităţi ale evreilor Iudaismul iudaismul Cartea Înțelepciunii crestinismul cosmogonie Filosofia orientală Eurasia Cinci cărți ale lui Moise Gnosticismul , , , , , , , , , Potopul Mare Iustin Martir Sigle , , , , Magi , monoteism Noul Testament ebraică Filosofia elenă indo-ariană Islamul Josephus , , , , Crezul Niceean Orfism Persia Pistis Sophia Coranul Ramakrishna , , Știința minții Socrate sophia Sf Paul , învățături Tradiţia înţelepciunii jing Jingzu Filosofia chineză jiva , , Bhagavad Gîtă Filosofia răsăriteană , Filosofia indiană Ketuvim monoteismul , Moise , , Nomos Vechiul Testament , , Philo Iudeu sophia Spinoza sumer-babilonean Tora Vede Filosofia vedica Tradiţia înţelepciunii Filosofia yoga Zoroastrismul , , judecata autonomie Kant , mintea pg Teologia Reconsiderată teleologie înțelegere , Iulius Cezar , , Jung, Carl imaginație activă , alchimie , , , arhe arhetipuri Conștientizare inconștientul colectiv , vise Filosofia răsăriteană , Freud , Freud Psihologia freudiană Hermetismul I Ching individuarea , , Kripal Ipoteza laurasiană mandale meditație , Metafizica conștientizării metaprincipiu misticism Neoplatonismul ocult Despre psihologia și patologia așa-zisului ocult Fenomene Pauli persona , principiul plăcerii Psihologie xviii, , , , Psihologie şi Alchimie Psihologia inconştientului psihoterapie Ramakrishna Cartea Roșie , , , supraconștiință Simboluri ale transformării sincronicitate , Tantra Yoga teologie , inconștient Yijing psihologie jungiană arhetipuri Conștientizare inconștientul colectiv Psihologie freudiană principiul interconexiunii Copilul lui Kăli Metafizica conștientizării Ramakrishna , supraconștiință Valdez junzi Analecte Rujiă Jupiter Orfism , Ovidiu Shangdi Iustin Martir , , creştinismul Dialog cu Trypho Logo-uri K KălT Advaita Vedanta Bhavamukha etimologie Hinduismul Ramakrishna , , , , , Shakti Siva Tantra Yoga , Vede Copilul lui Kăli , , Academia Americană de Religie argument Bhavamukha , , cetatea științei critică dovezi defecte Psihologie freudiană , , , , , , , , Evanghelia lui Srl Ramakrishna secrete ascunse Inconștientul hindus homoerotism , Filosofia indiană , Interpretarea Ramakrishna Psihologia jungiană , KălT Kripal , învățături monahale , nirvikalpa samădhi Psihologie pg Teologia Reconsiderată Ram Chandra Datta Ramakrishna , , sădhana , Sămkhya , Sarada Devi Saradananda , , , , scandalos secrete surse , , SrîSrî Ramakrishna Kathămrita SrîSrîRamakrishna Lilaprasanga supraconștient supraconștiință Tantra Yoga , , , , , , titlu Vivekananda Filosofia occidentală Kan , , , , , Kant, Immanuel , cunoștințe a posteriori cunoștințe a priori , , Albertina Aristotel , , autonomie , Conștientizare , imperativ categoric , teoria categoriilor Știința cognitivă revoluţia copernicană Critica judecăţii Critica rațiunii practice , , Critica rațiunii pure , , , , , , Critica puterii de judecată Descartes Filosofia orientală empirism , , Epoca Iluminismului , , , , epistemologie , , etica , , Euclid primele principii Germania Filosofia elenă bunul cel mai înalt , Hume , Hume idealism judecata Viața de metafizica , Metafizica conștientizării xiv, , , , , Metafizica moralei , minte morala , , misticism noumenul realism obiectiv argument ontologic predicate ontologice ontologie xiii, xviii percepție , fenomen filozofia Filosofie Pirsig Platon , filozofie practică , Prusia Psihologie , publicarea Era cuantică raționalism , motiv Motivul Religia Știința Revoluţia ştiinţifică sensibilitate scepticism Socrate Stoicismul , metafizica subiect-obiect teleologie teologie , , , , , , , A treia critică Trei critici idealism transcendental , , înțelegere , , universalitatea Filosofia occidentală Ce este Iluminismul Kapila Sămkhya karma Bhagavad Gîtă Budism Karma Yoga , , Vivekananda Filosofia yoga Katha Upanishad , , , katharoi pg Teologia Reconsiderată meditaţie Nachiketa , Orfeu Platon Yama Yoga katharoi Orfism , katharos Orfism Katha-Upanishad Kena Upanishad Kepler, Johannes , , Epoca Iluminismului Galileo matematică teologie trei legi ale mişcării planetare Ketuvim , , Iudaismul Tora Khandas , Regele Menes Regele Wen băguâ , , kosmos , ou cosmic Filosofia elenă Iudaismul mito filozofia Platon Stoicismul teologie Timeu Kripal, Jeffrey fundal bengaleză cetatea științei , Religie comparată , dorinta Psihologie freudiană , , , Evanghelia lui Sri Ramakrishna hapax legomenon Filosofia elenă Filosofia indiană , psihologie jungiană KălT Copilul lui Kăli , misticism publicaţii Ramakrishna , , , , Ordinul Ramakrishna samādhi surse , supraconștient Tantra Yoga Krishna Arjuna Bhagavad Gita dharma , , , , Recolta moksha Ramakrishna rishis Quan Tzu nu-da Poate sa kundalini Filosofia indiană Shakti , , , , Tantra Yoga , Filosofia yoga Kundalini Yoga chakre Războiul Kurukshetra Bhagavad Gita L Lao-tzu Vezi LaozT LăozT Aristotel Filosofia chineză , , , , , Confucius Dao Dao De Jing , , Daoismul Guodian Chu Slips Lao-tzu Metafizica conștientizării Înregistrările Marelui Istoric Tâiyi Shengshui Zhuangzi , , Judecata de Apoi Cartea morților cosmogonie Islamul Zoroastrismul , Ipoteza laurasiană , inconștientul colectiv , ou cosmic , pg Teologia Reconsiderată cosmogonie Eurasia xii, xvii, , , , , , , , Filosofia eurasiatică xvii, genomul uman migrația umană , , Indo-european xvi, logos xvii, xix, mythos xii, xv, xvii, xix, , , , , filozofie xix, teogonie teologie xix, teo-filozofie , , Paleoliticul superior Witzel xii, , , Legile Filosofia elenă Platon filozofie politică Legile lui Manu , , , , , , , ou cosmic cosmogonie etica Patru vârste , Potopul Mare Republica le miracle grec Legalismul , , Legge, James Dao De Jing I Ching Tao Te Ching , Zhuangzi , Leibniz, Gottfried Wilhelm calcul Newton raţionalism Viețile unor filozofi eminenti , , , le miracle grec Stoicism , determinism local realism local Teorema lui Bell Mecanica bohmeană Mecanica clasică încurcarea localitatea metafizica Interpretarea ontologică , ontologie xviii Teoria cuantică , , , pisica lui Schrodinger localitate Teorema lui Bell , Bohm Mecanica bohmiană , , , Mecanica clasică , , , Filosofia orientală Einstein , Paradoxul EPR Paradoxul EPR variabile ascunse , ordine implicată metafizica Metafizica conștientizării , Interpretarea ontologică , , ontologie , filozofie Mecanica cuantică , , potenţial cuantic Teoria cuantică , , , formularea de stare relativă Știință Yijing Yâng mai mic Lesser Yîn , Leucip lex parsimoniae Li , , , , , li Analecte Confucianismul Confucius liberalism Biblioteca Alexandriei Liji , , Guodian Chu Slips Chineză literară , spaţiu-timp Locke, John empirism Epoca Iluminismului logica , Scepticismul academic Al-Fârâbî analogia dreptei împărțite Aristotel , , , , Avicena Filosofia chineză Descartes , Filosofia elenă , , , , , , Logo-uri mito pg Teologia Reconsiderată argument ontologic Organon , Parmenide filozofia filozofie Platon , , Socrate Filosofia elenă , , , , , , idei Isus , , Iudaismul Iustin Martir Doamna , , matematică Stoicism , , , , teologie , pozitivism logic , Pirsig Platypus logograme , , , cuneiform hieroglife Mitul metafizicii conștientizării mituri lege naturala Neoplatonismul Vechiul Testament argument ontologic ontologie , , , , logograf Filosofia chineză Chineză clasică Filon Iudeu , , filozofie , Platon , logos analogia dreptei împărțite Vârsta axială , Epicureismul Eurasia xii, , , Filosofia eurasiatică xvii, , , , Bine , hegemonikon Filosofia elenă xii Ipoteza laurasiană xvii, xx, metafizică pneuma , , Psihologie Calitate Motivul Sofia , Stoicism , , teogonie teologie Treime Filosofia occidentală înţelepciunea Mitul metafizicii conștientizării xiv xvii, xx, , , Tradiţia înţelepciunii Invarianța Lorentz filozofia Platon , , , , , , , sophia Stoicism , , , , teologie teoria formelor theos , Logos Aristotel Fiinţa Budism Creștinismul , , , , cosmogonie Eros primele principii geometrie Gnosticism Evanghelia dupa Ioan Evanghelia lui Toma Hellenic , , , , , Luoshu LXX , , , ebraică poezie lirică Avesta Dao De Jing , , Enuma Elis Întrebări cereşti elenic Hesiod Iliada Ipoteza laurasiană dispozitive mnemonice misticism mythos , Odiseea transmitere orală , , , Ovidiu Parmenide , Rigveda , pg Teologia Reconsiderată Teogonie Vede , M Ma'at Asa Cartea morților , Filosofia chineză Chronos cosmogonie , Egipt , , , Eurasia Hades Filosofia elenă Isfet Iudaismul Tantra Yoga Mandatul cerului Analecte Filosofia chineză Dao mituri Burtă Manetho Egipt Herodot , XVI, , , , , Maniheismul mantra Tantra Yoga Vede yajna , Yasna Manu Logo-uri Adam Marduk moralitatea mythos , , Nomos xvi, nr Calitate Ra Thoth , Patru Vârste Manusmriti , , , Patru Vârste interpretarea în mai multe lumi Bohm Interpretarea Copenhaga , Deutsch Dewitt Tora DeWitt Cântărirea inimii Imperiul Macedonean , Magi , , , , , Astronomie Isus Persia Pitagora Zoroastrismul Mahăbhărata , , , , , Bhagavad Gita , Vyasa Mahayana Budismul Mahayana Mahendranath Gupta xi, , , , , Evanghelia lui Sri Ramakrishna Viața de M Sri Sri Ramakrishna Kathāmrita Nectarul cuvintelor lui Sri Ramakrishna Yogananda manas Mundaka Upanishad mandale Jung incurcarea Everett , multe-minţi ontologie , Era cuantică Mecanica cuantică Teoria cuantică , , formularea de stare relativă , , principiul incertitudinii Funcție universală de undă , , funcţia de undă Marcus Aurelius , , , Meditații , Stoicismul Marduk , , , , , cosmogonie Enuma Elis Eurasia Hermes Ma'at Shăngdl teogonie Zeus semne ale existenței , pg Teologia Reconsiderată cauza materiala Aristotel epistemologie materialism , , , , Aristotel , Bacon capitalism Filosofia orientală , empirism Epoca Iluminismului Epicureism , Filosofia elenă idealism , Kant Newton Mecanica newtoniană ousia Era cuantică , Teoria cuantică Ramakrishna Revoluția științifică , Stoicismul , teleologie matematică Vârsta rațiunii Al-Kindi Aristotel , aritmologie Astronomie Avicena Bohm Mecanica bohmeană calcul , Mecanica clasică Copernic Descartes , experiment cu dublă fantă Epoca Iluminismului , , epistemologie Eurasia falșafa prima filozofie Galileo heliocentrism , Filosofia elenă , indo-ariană Kant Kepler Logo-uri Texte de mătase Mawangdui metafizica Metafizica conștientizării , Filosofia musulmană filozofia naturii Newton , , realism obiectiv argument ontologic ontologie , filozofie Filosofie Fizica , teoria undei pilot Platon , Filosofia presocratică Pitagora , , Era cuantică Mecanica cuantică , , , Teoria cuantică , , raţionalism formularea de stare relativă Teoria relativității , , , Papirus matematic Rhind Știința , Revoluția științifică , metafizica subiect-obiect , Sulbasdtras teologie , , , , , trei legi ale mișcării , trei legi ale mişcării planetare Vede von Neumann funcţia de undă Filosofia occidentală , mathematikoi , Texte de mătase Mawangdui , cosmogonie Dao De Jing Daoismul Maxwell, James Clerk , , Ecuațiile lui Maxwell , , Maya Advaita Vedanta , , Brahman non-dualism Platon samsăra Sankara McEvilley, Thomas xv, , , , Filosofia elenă phronesis Forma gândirii antice , , , problema de măsurare xviii, , pg Teologia Reconsiderată Mecanica bohmeană Interpretarea ontologică Teoria cuantică formularea de stare relativă , Funcția Universal Wave mecanism , Filosofia răsăriteană Epoca Iluminismului mintea Newton Psihologie meditaţie Fiinţa Bhagavad Gîtă Buddha Filosofia chineză , Daoismul dhărană dhyăna , , , dualism Filosofia răsăriteană , Filosofia indiană , , , , individuarea indo-ariană Jung misticism , , , Nei-yeh , ontologie , , pratyahara Calitate , Ramakrishna samădhi Știința minții metafizica subiect-obiect supraconștiință xiv Filosofia upanishadică Upanishads , , energie vitală Filosofia yoga , , , , Yoga Sătras Meditaţii despre filosofia întâi argument ontologic Megaliţi Paleoliticul superior Memphis Egipt Ma'at mythos , Ptah , Witzel Mencius , Confucius , Zhuangzi Menes , , Mesopotamia , mythos , metafizică xviii, cunoștințe a priori mediul academic Epoca Iluminismului vechime Aristotel , , , , , , , , , , , , , , , Avicena Conștientizare , , , Bacon fiind în calitate de ființă , Bohm xviii, , , , Mecanica bohmeană , , Cartea Schimbărilor Buddha Budism , categorii teoria categoriilor cauzalitate , Chineză , Filosofia chineză xvi, , creştinismul Mecanica clasică revoluţia copernicană Descartes dhyăna Filosofia răsăriteană , Epoca Iluminismului epistemologie etica Filozofia eurasiatică , prima filozofie , , , , Încălzirea globală Filosofia elenă , Hiley Hinduism holomişcare Hume ordin implicat , , Filosofia indiană , indo-ariană judecata Kant , , , , , , , , Ipoteza laurasiană localitatea sigle pg Teologia Reconsiderată matematică Meditaţii despre filosofia întâi Metafizica conștientizării xix, , , , , , , , , Metafizica calității xiii, , , , , mintea , morala misticism mituri argument ontologic , Interpretarea ontologică , ontologie , , , , , , , ousia , Parmenide filozofie , , Filosofie , Fizica Pirsig , , , , , Platon , , , , Psihologie , , , , Calitate , , Era cuantică xx, , , Mecanica cuantică Teoria cuantică , , Motivul formularea de stare relativă Scolastică Știința Revoluţia ştiinţifică Socrate Suflet Spinoza , Stoicismul , , metafizica subiect-obiect substanta supraconștiință sincronicitate teleologie Zece aripi teologie , , , Treime întregime nedivizată Filosofia upanishadică valoare Vedenta , Filosofia vedica vidya Filosofia occidentală Yijing , , Filosofia yoga Metafizică Aristotel , Categorii prima filozofie Huainanzi Logos ontologie Platon teologie theos mișcător nemișcat Metafizica conștientizării Conștientizarea Bohm Mecanica bohmiană Creştinism Mecanica clasica corporalism teoria de Broglie-Bohm experiment cu dublu fanta Filozofia orientala epistemologie Filosofia eurasiatică primele principii Psihologia freudiana holistică idealism idei principiul interconexiunii Jung Psihologia jungiană Kant , , xix, , , , , , , , , , , , xiv , , localitatea matematică metafizica xii, , Metafizica moravurilor morala misticism , , mito argument ontologic ontologie , , filozofia Filosofie , Fizica teoria undei pilot Platon Psihologie , , , cuantizare , Era cuantică xx, Mecanica cuantică potenţial cuantic revoluţia cuantică a filosofiei pg Teologia Reconsiderată Teoria cuantică reducţionist Stoicism , teologie teoria formelor întregime nedivizată Valdez xiv Filosofia occidentală Yin-Yâng Metafizica moravurilor Conștientizarea Phanes Evul mediu Aristotel heliocentrism Filosofia elenă Hermetismul filozofie Platon , , , , Ptolemeu Scolastică , stiinta Epoca Iluminismului Kant , , Metafizica conștientizării argument ontologic teologie Metafizica calității xiii, , , , , , mediul academic , Dao teologie Platonismul mijlociu alegoreza Creştinism Mitul filozofiei elene Cale de mijloc , , , , Şcoala Milesiană Darwin Milet dharma Milet , , , Calitate dinamică Filosofia răsăriteană Bine indo-european Kant Lila meditație , metafizica , , morala misticism selecţia naturală Anaximandru Anaximene Scoala Milesiana Filosofia presocratică Thales mintea cunoștințe a priori Vârsta Raţiunii Conștientizare , , Bohm Știința cognitivă ontologie , , , înţelegere , Platon conştient Calitate , , Rta Satcitănanda Știința metafizica subiect-obiect , , teologie valori metaprincipiu Jung Psihologie metateorie interpretarea mai multor lumi Teoria cuantică formularea de stare relativă metempsihoza Pitagora Metis cosmogonie dorinta vise Filosofia răsăriteană , , empirism epistemologie Paradoxul EPR Eurasia Filosofia eurasiatică Everett , primele principii Freud , Psihologia freudiană id ordine implicată Jung , psihologie jungiană pg Teologia Reconsiderată Kant , , Kripal localitatea interpretare multi-lumi mecanism metafizică , Metafizica conștientizării , , , , , , Metafizica moravurilor misticism mito argument ontologic Interpretarea ontologică ontologie , percepție , Filosofie Fizică Planck , Psihologie xviii, , , , Teoria cuantică , , , formularea de stare relativă Filosofia elenă Filosofia indiană , , Krișna mukti Vedenta Visișțădvaita Vedănta Vivekananda , , Filosofia yoga Monadă gnoza Gnosticismul Orfism monism Advaita Vedănta , , Aristotel Budism Islamul Spinoza Stoicismul metafizica subiect-obiect Vedenta Știința minții mașină de stat , sincronicitate teologie inconștient , , monoteism viii, , , , , Creștinismul , Epoca Iluminismului Filosofia elenă , indo-ariană înțelegere , dualism minte-corp Vezi dualism: minte-corp Minkowski, Hermann indo-european Islamul , , Iudaismul , , Einstein sigle xii Teoria cuantică Mohism Mitraism dispozitive mnemonice Mohismul Filosofia chineză Dao De Jing Daoism , dharma etica , O sută de școli de gândire Filosofia indiană morala Mozi mythos xii Neoplatonismul Revoluţia ştiinţifică Shângdi , Tiăn moralitate mediul academic Al-Fârâbî Arete Aristotel , autonomie Conștientizare , Shiji Tiăn Zhuangzi moksha Advaita Vedanta Bhagavad Gita Brahman Filosofia orientală , , , , , capitalism ,,,,,,,,,,,,,,, filozofie chineză creștinism ,,,,,,,,,,,, confucianism,,,,,,,,,, cosmogonie ,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,, Critica rațiunii practice Daoismul înțeleptul taoist , , , , , , , , , pg Teologia Reconsiderată dharma dialoguri Filosofia răsăriteană , Filosofia Răsăriteană Egipt , empirism Epoca Iluminismului , , , , Epicureismul Eurasia gravitația Filosofia elenă , Hume idei Filosofia indiană Kant , , , , , , , , , Ma'at materialism metafizica , , Metafizica conștientizării Metafizica moravurilor Metafizica calității , , , Mohism , , misticism , legea naturală , Newton Mecanica newtoniană filozofie , Pirsig , , , , Platon , , Calitate , , Era cuantică motiv , , Religia Yoga regală Știință , Revoluţia ştiinţifică sentimentalism Socrate Spinoza Stoicismul metafizica subiect-obiect supraconștiință teleologie teologie , , , , , , , Tiăn , idealism transcendental xviii, Filosofia vedica virtutea Filosofia occidentală Voia Raiului yamas Filosofia yoga , , Zhuangzi morfeme , Moise , , , , , , , , , Confucius Egipt Cinci cărți ale lui Moise , , ebraică Filosofia elenă Islamul Iudaismul , , , Vechiul Testament Orfeu Pentateuh , Filon evreul Ramakrishna sumer-babilonean Tora , , Zarathustra Mozi etica Mohism morala Tian Muhammad , , , , Allah , Islamul , Viața de monism Filosofia musulmană Neoplatonismul Coran , Ramakrishna mukti mokșa Muller, Max Kena Upanishad Mundaka Upanishad Upanishads , Filosofia vedica versuri multiple Vezi interpretarea multi-lumi Mundaka Upanishad , Muze , Herodot Hesiod , , culte misterioase , mito Orfeu Zeus Imperiul Musulman Filosofia musulmană , pg Teologia Reconsiderată Al-Fârâbî , Al-Kindi Filosofia arabă Avicena Filosofia orientală Eneade primă cauză prima mutare Filosofia elenă , , indo-european intelect Teologia lui Aristotel înțelepciunea , micenieni culte de mister Burkert creştinism Papirusul Derveni Dionysos , , Filosofia răsăriteană Gnosticism , , Filosofia elenă , , Hinduism Muze , mito Orfeu , Orfism , , , Platon Pitagora Stoicismul imnuri misticism xiii, , , academia , Academia viii afro-asiatic alchimie Apollo Aristotel conștientizarea Conștientizarea creştinismul Religie comparată , Dao De Jing Daoism dorinţa filozofia orientala Epoca Iluminismului epistemologie Eurasia Filosofia eurasiatică Gnostic xii, , , , , xvii, xviii, , , Gnosticism Filosofia elenă Hermetism homo sapiens migraţia umană Filozofia indiană , , , nebunie Jung Kripal , pozitivism logic meditație , , , metafizica xii Metafizica conștientizării xiv, xix, , , , Metafizica calității , mintea mythos , , Epoca neolitică Neoplatonismul , realism obiectiv xvii argument ontologic ontologie , , , Orfeu filozofie , Pirsig , , , , Platon , , , Platonismul Platypus Plotin Filosofia presocratică Psihologie , , , , Calitate Calitate Ramakrishna xix, , , , Motivul Religia samadhi Știința xvii, , Știința minții şamanism , , sophia Sofia xx metafizica subiect-obiect , supraconștiință , Tantra Yoga , teologie , Vedanta Vede Filosofia occidentală înţelepciunea Filosofia yoga Yoga Sdtras pg Teologia Reconsiderată mituri Agni alegoreză , , antichitate Apollo Avesta Avestan Conștientizarea Vârsta axială , Bâ Fiinţa Cartea morților , Brahma Brahman Budism Chineză xvi, , , , , , Filosofia chineză , Creștinismul , , , Texte de sicriu inconștientul colectiv , , ou cosmic , cosmogonie xii, , , , , , , , , creație Dao Dao De Jing dorinţa dualism Duat Filosofia răsăriteană Egipt , , , , , , , , , , , , , , Enead Enuma Elis , , Epopeea lui Ghilgameș epistemologie Eurasia xi, xii, xvii, xix, , , , , , , Filosofia eurasiatică xvii, , , primele principii Patru vârste , Grădina Edenului , Gathas Geneza , Marele Potop , , greco-romane , , greacă , ebraică Helios , elenic , , , Filosofia elenă xii, , , Hermes Herodot Hindu , , Hinduism , , , , migrația umană xix, , Indo-Aryanxvi, , , , , , , , , indo-iranian , Iso Upanishad Iudaismul , , iudeo-creştină Judecata Jung , KălT kosmos Laurasian xvi Ipoteza laurasiană xvi, xvii, xx, , , , , , logos xvii, , , , Sigle , , , , lirică Ma'at , Mandatul Cerului Marduk metafizică Metafizica conștientizării xiv, , , , , Platonismul mijlociu mintea Muze culte de mister misticism , , , Epoca neolitică Neoplatonismul Râul Nil , realism obiectiv ontologie transmitere orală Originea Alexandriei Orfeu , , Orfism , Ovidiu , , Pangu Persia Phanes Philo Iudeu philosophia , , filozofie xx, , , , Filosofie Prakrti Filosofia presocratică Psihologie , Ptah Purușa Texte piramidale pg Teologia Reconsiderată Calitate Era cuantică ix Ra , rishis Roman , şamanism Dinastia Shăng , Shângdi Shiji Socrate Sofia Stoicismul , , Sumer-babilonian , , , , , Sdrya Tantra Yoga teogonie , , teologie xx, theos , Stoicismul filozofia naturii , , Aristotel Bacon cauzalitate Filosofia orientală Epoca Iluminismului prima filozofie Galileo Filosofia elenă Kant , Kepler matematică metafizică Newton filozofie Fizica Platon Arborele vieții Era cuantică Vedenta motiv Vede , , , Filosofia vedica , sanscrită vedica vidya Filosofia occidentală Witzel , Yasna Împăratul Galben ymnos Zhuangzi Zoroastrismul , Știința , teleologie Filosofia occidentală selecţia naturală Psihologie freudiană Metafizica calităţii morala transmitere orală , filologie Calitate teologie naturalism N Filosofia chineză Confucianismul , , , , Nachiketa Biblioteca Nag Hammadi , , , Corpus Hermeticum Gnosticism , Hermetismul Narmer Vezi Menes naţionalism , , Încălzirea globală Swami Vivekananda lege naturala Cicero Filosofia orientală Epoca Iluminismului Freud trăind după legile Naturii Logo-uri morala Daoism Epoca Iluminismului Eurasia Huainanzi Orfism Spinoza , Naunet Ogdoad Tiamat Nei-yeh Daoismul , Guanzi meditaţie Chineză veche Yoga Filosofia yoga Epoca neolitică , pg Teologia Reconsiderată Arta rupestră Filosofia chineză Eliade Eurasia Filosofia eurasiatică , Semiluna Fertilă jingzu sigle mito transmitere orală şamanism scris Revoluția neolitică , Epoca bronzului Eurasia Semiluna Fertilă misticism transmitere orală , Râul Galben Neoplatonismul , , , , , , Al-Fârâbî alegoreză Creștinismul , , Damaskios Intelectul divin emanatie Eneade falșafa primele principii Filosofia elenă , Intelectul Islamul Jung metafizică Metafizica conștientizării , monism misticism ix, , , Nous Unul Orfism , , , Platon Platonismul Plotin Pitagora , Motivul Socrate metafizica subiect-obiect teogonie teologie , Teologia lui Aristotel Treime învăţături nescrise Filosofia upanishadică Suflet de lume Zoroastrismul neutron , Nevi'im , Ketuvim Noul Testament , , , , , , , , Einstein Gnosticism Evanghelia după Ioan , Filosofia elenă Iudaismul katharos Magi , Moise pneuma , Sf Paul Newton, Sir Isaac , , , , , , , , , alchimie , Teorema lui Bell calcul determinism , Einstein electromagnetism Epoca Iluminismului Epicureismul Euclid Galileo geometrie gravitația , , , , Leibniz Viața de realism local Principii matematice ale filosofiei naturale , , matematică , , filozofia naturii Philosophia Naturalis Principia Mathematica , , , , , filozofie Fizica Pirsig Mecanica cuantică potenţial cuantic Teoria cuantică , metoda ştiinţifică Revoluţia ştiinţifică Socrate metafizica subiect-obiect pg Teologia Reconsiderată teologie , trei legi ale mișcării , , , gravitaţia universală Valdez Mecanica newtoniana , , , , , , , , Einstein , realism local localitatea materialism Fizica Pirsig Mecanica cuantică Știință ix, , spaţiu-timp trei legi ale mişcării Crezul Niceean , , , Etica Nicomahea Filosofia elenă Nietzsche, Friedrich Vârsta rațiunii Epoca Iluminismului Nikhilananda, Swami xi, Bhagavad Gîtâ Evanghelia lui Sri Ramakrishna xi, , Katha Upanishad Kena Upanishad Mundaka Upanishad Centrul Ramakrishna-Vivekananda xi Sarada Devi xi SriSri Ramakrishna Kathămrita xi Svetasvatara Upanishad Upanishads Filosofia vedica Vivekananda Râul Nil , , , Egipt , Valea Indusului mythos , , Ra teogonie Neoliticul superior Nirguna Brahman nirvana Conștientizarea Fiind Buddha Budism Filosofia chineză xvii Filosofia orientală iluminarea Filosofia elenă impermanența Filosofia indiană , semne ale existenţei Metafizica conștientizării samădhi samsăra supraconștiință Roata Dharmei Filosofia yoga nirvikalpa samadhi Bhavamukha , Religie comparată Psihologia freudiană Filosofia indiană , Copilul lui Kali Patanjali Raja Yoga Ramakrishna , , Filosofia yoga niyama Filosofia yoga Nobil Calea Octuple , , , , , , Filosofia yoga Nomos xvi, , Asa cosmogonie Eurasia ebraică iudaism Ma'at Orfism Calitate Tora , , , non-dualism Advaita Vedănta , , , , , Budismul Metafizica conștientizării Ramakrishna Sankara , Totapuri Vedenta , , , , , , noumen Kant Nous Fiinţa Logo-uri Metafizica conștientizării Neoplatonismul Unul argument ontologic pg Teologia Reconsiderată Motivul Rta metafizica subiect-obiect înţelepciunea nu Egipt Nu , Apsu Enneade Geneza Filosofia indiană Ma'at mito Ogdoad nucleu , , numerologie băguâ Filosofia chineză Daoism Filosofia elenă Ipoteza laurasiană Platon Pitagora , , , Yijing Călugăriţă Enead , filozofie Pirsig Calitate Era cuantică Mecanica cuantică Teoria cuantică , , , , Știința xiii, Revoluția științifică xviii, metafizica subiect-obiect teleologie teologie obiectivism empirism Era cuantică observabile , , , metafizică potenţial cuantic Teoria cuantică , Ockham, William Briciul lui Ockham , Mecanica bohmeană Pirsig metafizica subiect-obiect Odiseea Mahăbhărata transmitere orală complexul lui Oedip O Freud determinism obiectiv Mecanica cuantică realism obiectiv , , , , , , Vârsta rațiunii Aristotel , Fiinţa Bohm Mecanica bohmeană Mecanica clasică , Filosofia răsăriteană , , empirism Epoca Iluminismului , , epistemologie , , , etica indo-european Kant , , , , , matematică Metafizica conștientizării , misticism xvii, , mito Newton ontologie xviii, , , , , , De Isis și Osiris Ogdoad ou cosmic Egipt Enead Hermopolis , mythos Vechiul Regat teogonie Ohrmazd , , , Avestan vechi , Gathas ebraică sanscrită vedica Babilonian vechi , Chineză veche , , , cuneiform Dao De Jing , Nei-yeh Vechiul Regat , , Enead Ogdoad Texte piramidale pg Teologia Reconsiderată persană veche , , , Inscripţia Behistun Vechiul Testament , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Alexandria, , alegoreză , Analecte Părinţii Bisericii Creştine Enuma Elis Cinci cărți ale lui Moise , Gnosticism , , Potopul Mare Filosofia elenă Islamul , Iudaismul , , , transmitere orală Pentateuh Filon evreul , , Pistis Sophia pneuma sophia Sofia Tanakh Upanishads Filosofia vedica înțelepciunea , , Tradiția înțelepciunii Despre pitagoreici unu Al-Fârâbî Brahman Daoismul emanatie gnoza Gnosticism , homoousios Metafizica conștientizării monism misticism Neoplatonismul Orfism Satcitănanda metafizica subiect-obiect , Taijî Yijing teologie Onomakritos , argument ontologic Descartes epistemologie primele principii Kant metafizică Metafizica conștientizării Filosofie teologie mişcător nemişcat Interpretarea ontologică , informaţie activă Teorema lui Bell Bohm Mecanica bohmeană , , Interpretarea cauzală Descartes localitatea Metafizica conștientizării Teoria cuantică , , , predicate ontologice Kant ontologie Aristotel , , , , , , , , , , , , , Conștientizare , , , Fiinţa Bohm , , , , , , Mecanica bohmeană , , Bohr Categorii Interpretarea Copenhaga , Daoism definiţie Filosofia răsăriteană , Einstein epistemologie etimologie Everett geometrie Încălzirea globală Filosofia elenă xiv, , idealism ordinul implicat , Filosofia indiană , indo-european Kant localitatea interpretarea mai multor lumi matematică sens xiv meditaţie metafizica , , , Metafizica conștientizării , , Metafizica calității , pg Teologia Reconsiderată misticism , , mito naţionalism realism obiectiv xiii, , argument ontologic ontos xiv, , ousia filozofie Filosofie , Pirsig , , Platon , Cât a fost , Teoria cuantică xviii, , , , , , , , , , , , , Motivul Homer un om înțelept idei Ipoteza laurasiană lirică , dispozitive mnemonice misticism mythos , , , nativii americani selecția naturală Nei-yeh Revoluţia neolitică Vechiul Testament Rigveda şamanismul reducţionist , formularea de stare relativă , Teoria relativităţii Religia Satcitănanda Paleoliticul superior Vede , , , , scris Organon Aristotel Știința xviii, Revoluţia ştiinţifică Shakespeare xv Suflet metafizica subiect-obiect , substanta supraconștiință teleologie teologie , teoria formelor întregime nedivizată Yin-Yâng ontate Aristotel xv, fiind în calitate de fiinţă etimologie xiv Filosofia elenă xv sens xiv ontologie xiv, xv, Platon xv Satcitănanda Script Oracle Bone , , , , Tiăn tradiţia orală Vezi transmiterea orală transmitere orală Avesta Scolastică Filosofia occidentală , Origen al Alexandriei Alexandria alegoreză , , Părinții Bisericii Creștine , creştinismul Evanghelia lui Toma Filosofia elenă , Platonismul mijlociu mythos Filosofia presocratică Originea mitologiilor lumii Ipoteza laurasiană Orfeu , , , , Apollo , Aristotel Papirusul Derveni Dionysos , Euridice , primele principii Filosofia elenă Herodot Hesiod , Ibycus katharoi Filosofia chineză Dao De Jing Filosofia orientală Eurasia , , Hesiod Moise mistere culte de mister mythos , , Onomakritos pg Teologia Reconsiderată Imnuri orfice Teogonie orfică filozofie Proclus Rapsodii , Sodoma și Gomora teogonie , , , , , Tracia ymnos Teogonie orfică teogonie Orfism , , Avesta Bacchus Creștinismul , Chronos , ou cosmic , , cosmogonie , Daoism Papirusul Derveni , Dionysos , , Eros ezoterism , primele principii Filosofia elenă , Herodot Hesiod , Imnurile lui Orfeu Katha Upanishad katharoi katharos Moise culte misterioase , , misticism xiv, mito Nomos Rapsodii orfice Parmenide Phanes , , Platon , Protogon , Teogonie Rapsodică , Rapsodii , , teogonie , , , Teogonie Vede Osiris , , Dionysos Enead Isis Thoth Ouranos ousia Aristotel , , teoria categoriilor essentia hilomorfism substanță , substantia formă substanţială , Ovidiu , , , Adam și Eva arhe Augustus schimbare creştinismul Latină clasică cosmogonie , , Demiurg primele principii Patru Vârste Grădina Edenului Geneza , Epoca de aur Marele Potop , ebraică Hesiod Iulius Cezar Manu Metamorfoze , , , , , , , , Metamorfoze Moise mythos xvi, , naturalism Purănas Pitagora , Imperiul Roman STmă Qian teogonie Yijing Yugas P Pahlavi , aramaică Avestan Persia Paine, Thomas Spinoza Paleolitic pg Teologia Reconsiderată şamanism Păli Dhammapada Canonul Pali , , Dhammapada Pangu , , Filosofia chineză ou cosmic , cosmogonie mythos Orfism Phanes Paramananda, Swami Paramhamsa , Advaita Vedănta Ramakrishna Pentateuh Cinci cărți ale lui Moise Gnosticism Filosofia elenă Moise ix, , , , , , percepţie autonomie Știința cognitivă , înţelegere , judecata Kant , , Metafizica conștientizării , mintea , cuantizare Peripatetic Aristotel sanscrită Bacon Parmenide Filosofie orientală Filosofie elenă Kena Upanishad Ipoteza laurasiana lirica metafizica , , , , , Gnosticism , Filosofia elenă Logo-uri materialism Psihologie scoala Despre natură ontologie ontds Placă , , , Filosofia presocratică Filosofia Upanishadică Valdez detalii Aristotel Patanjali Filosofia indiană xix, Capela meditație , moksa nirvikalpa samadhi Raja Yoga samadhi , Vivekananda Stoicismul , Persefona Dionysos Orfeu Orfism Persia Imperiul Ahemenid Ahura Mazda Akkadian Alcibiade Asa xvi Avesta Avestan Vârsta axială Budism cosmogonie Damaskios , Filosofia yoga , , , , , Pauli, Wolfgang Jung , Psihologie sincronicitate , Pax Romana Războiul Peloponezian Atena Socrate , Diogenes Laertius Filosofia orientală Egipt Eurasia Filosofia elenă indo-ariană Indo-european indo-iranian Iisus Ipoteza laurasiană Magi , , , , , , , , pg Teologia Reconsiderată mythos , Orientul Apropiat Onomakritos Pahlavi Pesistratos Filosofia presocratică , Pitagora , Imperiul Roman Xerxes Zarathustra Zoroastrismul , , , Imperiul Persan , , Imperiul Ahemenid Ahura Mazda Filosofia elenă personaj inconștientul colectiv Jung Psihologie Pesistratos , Phaedo Suflet teoria formelor , , Filosofia upanishadică Fedru Eros Freud Filosofia elenă Dialogurile mijlocii Phaidros Platon Psihologie Phanes , ou cosmic cosmogonie Eros Imnurile lui Orfeu Metis mito Orfism , teogonie Zeus fenomen Kant Philo Iudeu , , , Alexandria , alegoreză , , Părinții Bisericii Creștine , creştinismul exegeza ix Evanghelia lui Toma Filosofia elenă , Iudaismul , Sigle , , mito Vechiul Testament , Filosofia presocratică Stoicismul înţelepciunea filologie Avestan Avicena Indo-ariană , Indo-european , indo-iranian Ipoteza laurasiană xix selecţia naturală Pirsig Proto-indo-european Calitate sanscrită vedica filozofia mediul academic , Vârsta rațiunii Aristotel , , Epoca Iluminismului falșafa , , greacă Filosofia elenă , , , , , Kant sigle Metafizica conștientizării , mythos , , Psihologie Pitagora Știință Socrate sophia , metafizica subiect-obiect înțelepciunea Philosophia Naturalis Principia Mathematica , Revoluţia ştiinţifică Alfabetul fenician , , , , , aramaică , Script BrăhmT , , , greacă Alfabetul grec ebraică sanscrită foneme Filosofia chineză efect fotoelectric , pg Teologia Reconsiderată Teoria cuantica fotoelectroni foton experiment cu dublă fantă Einstein electron phronesis Filosofia elenă Platon , , , , , sophia Fizică Aristotel Categorii cauzalitate , Metafizică Fizica teologie , mișcător nemișcat pictograme , , teoria undei pilot xviii Clopotel Teorema lui Bell Bohm Mecanica bohmeană , de Broglie Paradoxul EPR variabile ascunse , Metafizica conștientizării Teoria cuantică xiii, , von Neumann Pinyin , , Wade-Giles Pirsig, Robert , , mediul academic Academia arete Bohm , , cetatea științei Dao Darwin dialectic dualism empirism , etica Psihologie freudiană Bine gravitația Filosofia elenă ipoteze ipoteza , indo-european Jung Kant Lila , , , LILA chestiune metafizica , , , Metafizica calității xiii, , , , , mintea morala misticism , , , ontologie xiii, , , Fedro , filologie filosofologie filozofie Fizica Platon Platypus , filozofie practică Calitate , , , , , , Motivul retorică metoda ştiinţifică Calitate statică metafizica subiect-obiect , , , , , , , valori , Zen și arta întreținerii motocicletelor , , , , , , , Pirsig, RobertL Motivul Pistis Sophia Postulatul Planck Planck, Max , , Conștientizarea radiatia corpului negru Einstein , , Metafizica conștientizării mintea , foton quanta cuantizare Mecanica cuantică Teoria cuantică , Constanta lui Planck , Platon , , , , , , , , , , , , , , mediul academic Academia Alegoria Peșterii analogia dreptei împărțite , animus pg Teologia Reconsiderată Scuze Aristofan Aristotel Atena , , , , , Conștientizarea Devenirea Fiind cauzalitate Filosofia chineza Crestinismul cosmogonie Cratylus Crito Damaskios , , , , , , , , , Dao De Jing , Daoismul , , Descartes dialectică , , , dialoguri , dualism Filosofia răsăriteană , eidos Misterele eleusiene Epoca Iluminismului epistemologie , , , , , , , Eros etica , , Freud geometrie , gnoză Gnosticism Bun Filosofia elenă Heraclit Hesiod Huainanzi hilomorfism idealism idei Filosofia indiană Indo-european influenta inteligibile Islamul Iustin Martir Kant Katha Upanishad Ipoteza laurasiană Legi , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Prelegere despre Bine sigle , , , Logo-uri matematică Maya meditaţie xiv metafizica , , Metafizică Metafizica conștientizării Metafizica calităţii Perioada mijlocie monism morala culte de mister misticism , , mythos Neoplatonismul , , argument ontologic ontologie , , ontos xv, opinie Orfeu Orfism , , Parmenide , , , Phaedo , , , , , , , , , , , , , Fedro , , , , , , , , philosophia , filozofie , , , , , phronesis , Fizica , Pirsig filozofie politică filozofie practică Filosofia presocratică , , , , , Platon Psihologie , , Pitagora , , Ramakrishna raționalism , motiv , Republica , , , , , , , , , , , Scolastică A șaptea scrisoare x, , şamanism scepticism Socrate , , , , , , , Influența lui Socrate , Dialogul socratic , Metoda socratică sophia , Sparta pg Teologia Reconsiderată Stoicismul , , metafizica subiect-obiect teologie , , , , , , teoria formelor , , theos Timeu , , idealism transcendental învățături nescrise ix, , , , , Filosofia upanishadică Filosofia vedica , virtutea , Filosofia occidentală , înțelepciunea Platonism Al-Fârâbî Aristotel , , , Budism Dao Daoism , Kripal matematică Metafizica conștientizării Neoplatonismul Platon Psihologie , Saradananda Scolastică sophia Stoicismul Filosofia upanishadică Yijing principiul plăcerii inconștientul colectiv Freud Psihologie Plotin misticism Neoplatonismul , , , Treime Plutarh , , , , , alegoreză Egipt Platonismul mijlociu Moralia , mythos De Isis și Osiris Despre natură Vieți paralele , Stoicism , , , Templul de la Delphi pneuma Aristotel Logo-uri Metafizica conștientizării , prana Stoicismul formă substanţială Politeia Vezi Republica Politică Filosofia elenă Huainanzi populismul , Porfir , Neoplatonismul , , Filosofia presocratică Posterior An alytics Organon filozofie practică Aristotel autonomie Filosofia chineză Dao Daoist Filosofia orientală Eurasia judecata Kant , , mythos Newton Pirsig motiv Prajapati Brahma Prakrti , , , dualism Mundaka Upanishad Neoplatonismul Sămkhya , prana , , Filosofia chineză Iso Upanishad Metafizica conștientizării Mundaka Upanishad pneuma pneuma qi , , Raja Yoga prănăyăma , Filosofia yoga Pratyahara Platon preconștient pg Teologia Reconsiderată conştient Freud inconștient Filosofia presocratică , , , , , , , , , , arhe Teoria atomica Epistemologia Părinților Bisericii Creștine primele principii Filosofia elena indo-ariană Ipoteza laurasiana Magi Scoala Milesiana Milet misticism orfism Parmenide Persia filozofie filozofie Platon Platonism Pitagora Socrate , , , , , , , , , , , surse Proto-indo-european Eurasia Filosofia eurasiatică , indo-ariană Indo-european , , indo-iranian Ipoteza laurasiană xix Metafizica calităţii filologie , , filozofie Calitate teologie Vede protoni , , Psihologie xx, , mediul academic imaginaţie activă alchimie conştientizare Conștientizare , determinism cauzal inconștientul colectiv Daoism Descartes vise eul Epicureism Stoicismul epistemologie , , , , Filosofia Upanishadică , Filosofia occidentală Eros etica pre-spaţiu eudaimonia motor primar Freud xviii, , , , Al-Fârâbî Filosofia elenă , Allah id Demiurg epistemologie primele principii teologie Tiăn Analize anterioare Aristotel Organon Proclus implica ordine Jung Logos metafizică Metafizica minții conștientizării misticism realism obiectiv argument ontologic xviii, , , , , , , , , , , Elemente de teologie Heraclit Neoplatonismul , , Orfism Timeu Protogon , ou cosmic Orfism persona Filosofie , Fizica Platon , psihicul Teoria cuantică Ramakrishna xix, , Cartea Rosie pg Teologia Reconsiderată Știință Socrate Suflet , Stoicismul metafizica subiect-obiect super-ego supraconștiință , sincronicitate Thanatos teologie , Yijing psihoterapie Jung Ptah Vede , Vivekananda Pushan Iso Upanishad Texte piramidale , , Cartea morților , Texte de sicriu Enead mythos transmitere orală sumer-babilonean Pitagora , , , , , , , Aristotel , , aritmologie Bâ cosmogonie Demiurg Enead Memphis , mito Perioada Ptolemaică Cartea morților Hermes Hermetismul mito Thoth Ptolemeu , Al-Fârâbî Copernic Gnosticism heliocentrism Revoluţia ştiinţifică Purănas , , , , , , , , Enuma Elis Patru Vârste Indra Isvara mythos , Tantra Yoga teogonie Purusa , , , , , , , , Fiinţa inconștientul colectiv Demiurg dualism primele principii indo-european Neoplatonismul Rigveda samădhi Egipt , primele principii geometrie Versuri de aur , Filosofia elenă Heraclit Herodot Italia kosmos Logo-uri Magi , matematică mathematikoi metempsihoza culte de mister misticism ix Orientul Apropiat numerologie , Orfeu Ovidiu , , Parmenide Persia filozofia , filozofie , , , , , , , , , , Fizică Platon Filosofia presocratică , , raționalism , referințe Republica Papirus matematic Rhind Socrate simboluri Yijing , Zenon din Citium Sămkhya , , pg Teologia Reconsiderată Q Filosofia chineză creştinismul Daoismul Duhul Sfânt Nei-yeh prăna , tulpini de sorioară Qiân , , , , Dinastia Qin , , , , , Arderea cărților Confucianismul Filosofia orientală non-dualism calificat Vedenta , , , , Visișțadvaita Vedănta , Calitate mediul academic , Allah arete Conștientizare Fiind biologic Bohm Brahman Natura lui Buddha Calitate clasică informatică cosmogonie Dao Darwin definiție dharma Dinamic etică Dumnezeu Bun gravitatie Duh mare Indo-european anorganic intelectual Lila meditaţie metafizică Metafizica conștientizării Metafizica calității moralitate misticism , , , , , , , , , , , , , , selecţia naturală ontologie , , , Pirsig , , , , , Platon Motivul Calitate romantică Rta Satcitănanda social static , metafizica subiect-obiect , supraconștiință Filosofia upanishadică valoare Valoare Valori Yin-Yâng cuante , , cuantizare , , , , , Conștientizare Metafizica conștientizării Era cuantică viii, x, xii, xiii, , , , mediul academic Vârsta rațiunii Filosofia răsăriteană , Einstein Epoca Iluminismului Filosofia eurasiatică Era informației xix, Kant matematică metafizică xx, , , , Metafizica conștientizării xiv, , minte misticism Filosofie , Fizica cuantizare Teoria cuantică reducţionist ix teleologie teologie Mecanica cuantică xiii, , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , atom Conștientizare Teorema lui Bell , Bohm , Mecanica bohmiană , , , , Născut pg Teologia Reconsiderată determinism cauzal Mecanica clasica xviii, , , , completitudine Interpretarea Copenhaga , de Broglie determinism experiment cu dublă fantă Einstein , încâlcirea Paradoxul EPR Everett , geometrie , variabile ascunse Spațiul Hilbert Hilbert-spațiu ordinul implicat , , interpretare xviii, realism local localitatea Invarianța Lorentz interpretarea mai multor lumi , matematică metafizica Metafizica conștientizării , Metafizica calităţii minte realism obiectiv xiii, Interpretarea ontologică , , ontologie xviii, , , , , , Fizica , teoria undei pilot Pirsig Planck Era cuantică , potenţial cuantic formularea în stare relativă xiii, , , , , , Teoria relativității , Schrodinger Ecuația Schrodinger pisica lui Schrodinger pisica lui Schrodinger Revoluţia ştiinţifică tranzistoare Funcţia universală de undă funcţia de undă prăbuşirea funcţiei de undă Mecanica cuantică dualitate undă-particulă potenţial cuantic Mecanica bohmeană , , Interpretarea cauzală Metafizica conștientizării minte Interpretarea ontologică , , ontologie Teoria cuantică xiii, xiv, , , , , , , , , , , , , , , Conștientizarea Teorema lui Bell , Bohm , , , , Bohmian Mechanics , , , , , , Bohr Născut determinism cauzal Interpretarea cauzală , cauzalitate Filosofia chineză Mecanica clasică , complementaritate Interpretarea Copenhaga , , , , , Teoria de Broglie-Bohm , determinism , , Filosofia orientală Einstein , , , , , încâlcirea epistemologie , , , , Hârtie EPR Paradoxul EPR , Everett variabile ascunse , , , interpretare xviii, realism local , , localitatea , , , , Invarianța Lorentz interpretarea mai multor lumi , , , , matematică , , problema de masurare metafizica xiii, , Metafizica conștientizării metateorie mintea , , , , Newton Mecanica newtoniană realism obiectiv , , observabile Interpretarea ontologică , , , , , ontologie xviii, , , , , , , , , , , , , , , teoria undei pilot , Planck Psihologie pg Teologia Reconsiderată Calitate cuantizare Era cuantică formularea în stare relativă , , , , , , Relativitatea xiii Teoria relativităţii Pisica lui Schrodinger , Știința ix Revoluția științifică xvii teleologie , principiul incertitudinii Teoria Câmpului Unificat Funcție universală de undă , prăbuşirea funcţiei de undă Filosofia occidentală Coran , , , , , , , Aristotel , Filosofia chineză hikmah indo-european Islamul Muhammad , , transmitere orală Tanakh Filosofia vedica înțelepciunea R Ra Apep Apollo Atum Bâ ou cosmic Duat Egipt Doamna mituri Ogdoad Pușan Sarya Raja Yoga nirvikalpa samadhi Tantra Yoga Vivekananda Filosofia yoga Ramchandra Dutta Chimie Copilul lui Kălt , , , , , , , , , , , SrTSrTRAmakrishna Paramahamsadevar jivanvrittanta Rama Ramakrishna Matematică Ordinul Ramakrishna , , , , , , Belur Math Copilul lui KălT Kripal Ramakrishna Tyagananda Udbodhan Vivekananda , Ramakrishna, Paramhamsa , , , , , , , , , , Advaita Vedanta , , , Bhakti Yoga Bhavamukha , , biografii , , biografie Brahman Budism inconștientul colectiv Religie comparată Templul Dakshineswar Filosofia orientală , , , epistemologie cauza finală Psihologie freudiană , , , , , , , , , Evanghelia lui SrT Ramakrishna , Hinduism , homoerotism întruparea Filosofia indiană , , , , , , interpretarexiii, xix, , , , , , , , , , , , , , Isvara Psihologia jungiană Kâlî Copilul lui KălT Kripal Mahendranath Gupta ucenici monahali misticism nirvikalpa samădhi non-dualism ontologie Paramhamsa Ornitorinc Psihologie Teoria cuantica , , , , , , , , , , , , , , pg Teologia Reconsiderată Ram Chandra Datta Ordinul Ramakrishna renunta rishis sădhaka , sădhana , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Sakti samădhi Sarada Devi xi, , , Saradananda , , , , , Satcitănanda , , Pisica lui Schrodinger SrTSrTRAmakrishna Lilaprasanga supraconștient supraconștiință Sinele Suprem Tantra Yoga , , , , , , , predare , Totapuri , Vedenta , , , , , , Vede Filosofia vedica Vivekananda xi, xiv, , , , Filosofia occidentală Filosofia yoga Centrul Ramakrishna-Vivekananda x Ramanuja Visișțădvaita Vedănta Ramayana , raționalism , cunoștințe a priori autonomie Descartes Epoca Iluminismului , , , epistemologie , , Euclid Filosofia elenă idealism Kant , , Kepler Leibniz Metafizica conștientizării Metafizica moravurilor Platon , Pitagora Știință , , Revoluția științifică Spinoza , idealism transcendental Filosofia occidentală Înregistrările Marelui Istoric , , , , Lăozf Cartea Rosie imaginaţie activă Psihologie reducționist , , , , , , indo-european Metafizica conștientizării , , ontologie , Filosofie Era cuantică ix metafizica subiect-obiect formularea relativ-state Interpretarea Copenhaga , Everett , , ordine implicată interpretare multi-lumi problemă de măsurare , mintea ontologie , Mecanica cuantică xiii, , Teoria cuantică , Funcția universală de undă , funcţia de undă colapsul funcției de undă , Teoria relativității xviii, , , , , , , , , , , , , , Mecanica clasica Energie întunecată Materia întunecată Einstein , electromagnetism epistemologie Euclid Galileo Caz general , , , , , variabile ascunse implica ordine contracţia lungimii realism local localitatea , Invarianţa Lorentz matematică metafizica ontologie Fizica , Calitate Era cuantică Mecanica cuantică , , Teoria cuantică xiii, pg Teologia Reconsiderată Ştiinţă Revoluția științifică spațiu-timp Caz special viteza luminii teleologie , ix, xvii , , , , , teologie dilatarea timpului ren , Analecte arete Confucianismul Rujiă Tiăn Renaştere Scolastică represiune Freud Psihologie Republică Alegoria Peșterii analogia dreptei împărțite arete Atena Filosofia chineză Filosofia elenă Huainanzi Legile lui Manu Perioada mijlocie Platon filozofie politică Pitagora Socrate teoria formelor , , virtutea res cogitans implica ordine Psihologie metafizica subiect-obiect res extensa ordine implicată Psihologie metafizica subiect-obiect Rapsodii Rhea , , Chronos , Dionysos Papirus matematic Rhind Rigveda , , , , , , , , , , , , , ou cosmic , cosmogonie , , Daoism Filosofia eurasiatică Gathas Întrebări cereşti Hinduismul Hiranyagarbha indo-ariană Iso Upanishad poezie lirică meditatie mythos , , transmitere orală Rta scepticism soma Sărya Tiănwen Vede sanscrită vedica , Vișnu Yasna ymnos rishis Hinduismul , , Indo-ariană , Legile lui Manu Metafizica conștientizării mito Ramakrishna rși Upanishads , Vede , , , , vidya Alfabetul roman Imperiul Roman , , , , , , , , , Alexandru cel Mare Augustus Creștinismul , creştinism cosmogonie Cunctos populat Dinastia Han indo-european Persia , filozofie Revoluţia ştiinţifică Templul de la Delphi teogonie teologie pg Teologia Reconsiderată Latină vulgară , Zoroastrismul Piatra Rosetta Inscripţia Behistun Roth, Howard Tao original , Yoga regală , , Vezi Raja Yoga R Rși Rta arete Asa Filosofia chineză cosmogonie dharma etimologie Eurasia Nomos xvi, Calitate Tora Filozofia upanishadică R Rujiă Dao De Jing Filosofia orientală ontologie ren Zece aripi Rutherford, Ernest atom Modelul Rutherford-Bohr Rutt, Richard , Zhou Yi S sădhaka , , moksha Ramakrishna Sadhana Vedanta Sadhana , , Ramakrishna , , , , Sadhaka Tantra Yoga , Sadhu Saguna Brahman Dvaita Vedanta Shakti Avalon Kâlî kundalini , Ramakrishna Siva , Tantra Yoga , , Salam samădhi , , Conștientizare Fiinţa dhărană dhyăna engleză Filosofia indiană sens meditație , Metafizica conștientizării misticism , nirvana nirvikalpa Patanjali Purușa Ramakrishna sanscrită supraconștiință , , Vyasa Filosofia yoga , , , , , Yoga Sātre Samaveda , Jso Upanishad Kena Upanishad vidya Sāmkhya arche xv ateismul Budism dualism , , gunas Filosofia indiană Isvara Copilul lui Kăli , Kapila metafizică mokșa Neoplatonismul filozofie Prakrti , , Purușa , , , samsăra pg Teologia Reconsiderată Tantra Yoga Vedic Vivekananda Filosofia yoga Yoga Satre samsara Budism Moksha Samkhya Samyutta Nikaya Sankara, Âdi Advaita Vedanta Ātma-bādha , , , , , , , , Brahman Metafizica conștientizării , monism Mundaka Upanishad non-dualism , Ramakrishna Upanishad Vedenta , Vivekachudamani , Sanwu liji Sarada Devi , , Copilul lui Kăli Nikhilananda xi Ramakrishna Saradananda, Swami Bhavamukha Mama sfântă Copilul lui Kali filozofie , , , , , , Platon Platonismul Ramakrishna , , , , , , , , , Sarada Devi , SriSriRamakrishna Lilaprasanga , supraconștiință Jocul divin al lui Sri Ramakrishna , Totapuri Vedenta Imperiul Sasanian Zoroastrismul Satana Angra Mainyu Satcitănanda Conștientizarea epistemologie metafizică Metafizica conștientizării , Metafizica calităţii misticism , , Unul Calitate Ramakrishna , sanscrită metafizica subiect-obiect supraconștiință Filosofia yoga satya Mundaka Upanishad Scolastică Aristotel Bacon falșafa Europa medievală Platon , știință Scoala din Ru Ecuația Schrodinger Interpretarea ontologică Schrodinger, Erwin Mecanica bohmeană încâlcirea teoria undei pilot potenţial cuantic Teoria cuantică Ecuația Schrodinger Pisica lui Schrodinger , funcţie de undă , pisica lui Schrodinger Einstein interpretare multi-lumi Teoria cuantică Știința minții , , indo-ariană ontologie xiii știință mediul academic Aristotel , Epoca Iluminismului episteme , , , Revoluţia ştiinţifică metoda științifică , , Aristotel Bacon dualism Filosofia orientală empirism Epoca Iluminismului epistemologie pg Teologia Reconsiderată Newton Pirsig Știință Revoluţia ştiinţifică metafizica subiect-obiect Revoluția științifică xii, , , , , , , , , , , , , mediul academic , Aristotel , , Astronomie Bacon creştinismul empirism Epoca Iluminismului , epistemologie prima filozofie Freud Filozofia elenă xvii, Kant materialism , matematică , realism obiectiv xiii, ontologie Fizica Era cuantică Mecanica cuantică raţionalism Religia Știința ix, , Spinoza metafizica subiect-obiect teologie , , Script sigiliu , , Guodian Chu Slips Tiăn Al doilea profesor Al-Fârâbî Aristotel Seneca , Stoicismul sensibilitate judecata Kant , , minte sentimentalism Septuaginta , , , Filosofia răsăriteană Iudaismul Set , Enead Hades Punerea în mișcare a roții Dharmei Shalom şamanism , , Filosofia chineză , Filosofia răsăriteană , Eliade Filosofia eurasiatică misticism xvi, , , Epoca neolitică transmitere orală Orfeu Orfism Shângdl metafizica subiect-obiect teologie Paleoliticul superior Zarathustra Zoroastrismul , Dinastia Shang , , , Epoca bronzului Filosofia chineză Mandatul Cerului , mythos Oracle bone script Shângdl , , , Shujing teogonie Tiăn Dinastia Xia Împăratul Galben Yijing Shângdl Brahma Epoca bronzului Filosofia chineză , , , , creştinismul Confucianismul Marduk monoteismul mythos Dinastia Shang , , , , shen Tiăn , , , , Chineză tradiţională Vede Împăratul Galben Yijing Dinastia Zhou Script Shell shen Analecte pg Teologia Reconsiderată Filosofia chineză , Confucianismul , Shangdl traducere Shiji , , , Dinastia Han Herodot Lăozf Înregistrările Marelui Istoric STmă Qiân Sima Zhen Shijing , , algoritmul lui Shor interpretare multi-lumi Shujing , , , , , Daoist Întrebări cereşti Kant , Ipoteza laurasiană Platon , , raţionalism Vedic Zhuangzi Smith, Adam mână invizibilă Bogăția Națiunilor Jurnalele conurilor de zăpadă x, xiii, Bohm Era informaţiei xix sincronicitate Guodian Chu Slips Shuogua , , , , , bagua , Yijing Siddhârtha Gautama , Buddha , Budism Socrate , , , , , , , , , , , , , Alegoria Peșterii Scuze , Aristofan Aristotel Atena , iluminare influența Viața lui , STmă Qiân , , Filosofia chineză Înregistrările Marelui Istoric Shiji Sima Zhen , Filosofia chineză Fu Xi creştinismul Crito dialoguri Filosofia elenă , filozofia loniana mituri Phaedo , Platon , , , , , , , , Filosofia presocratică , , raţionalism Mai simplu chino-tibetan , Sira , , Tora S'ishă Siva Republica Dialogul socratic Templul de la Delphi teoria formelor , Filosofia occidentală Xenofon , Indra Dialogul socratic KâlT , Purănas Ramakrishna Sakti , Tantra Yoga , Trimurti Platon , , Republica Metoda socratică Metoda socratică Platon Platonismul scepticism , Academia Aristotel Dialogul socratic Sodoma și Gomora soma Filosofia chineză , , haoma Dao De Jing Cântarea Domnului , Daoismul , , Bhagavad Gită pg Teologia Reconsiderată Cântecele lui Chu Întrebări cereşti sophia , , , , , Aristotel Brahmavidya Daoism Gnosticism , , , Filosofia elenă Islamul misticism , , mito Vechiul Testament philosophia , , phronesis Platon , , Stoicism , virtutea înțelepciunea Iahve Sofia Atena xx Gnosticism , , Isis Metafizica conștientizării xx misticism xx Pistis Sophia Refutări sofistice Organon Sofiști , soteriologie , spațiu-timp , , , , Teorema lui Bell Mecanica clasică Einstein , , Paradoxul EPR geometrie gravitația , realism local localitatea Invarianța Lorentz matematică Minkowski Mecanica cuantică Teoria cuantică Teoria relativității , , Sparta Alcibiade Atena Războiul Peloponezian Socrate Relativitate specială , , Mecanica newtoniană specializarea , , Spinoza, Baruch Biblia Budism Creștinismul , corporalism Descartes determinism Einstein Epoca Iluminismului , etica Liberul arbitru Iudaismul metafizică monism naturalism , Paine raţionalism Stoicism , teologie , acțiune înfricoșătoare la distanță , Mecanica bohmeană Einstein Analele de primăvară și toamnă , , Perioada de primăvară și toamnă , Sramana Filosofia indiană sens Sfântul Augustin Părinţi ai Bisericii Creştine creştinismul Sf Paul , Epistolele lui Pavel Epistole pauline Staal, Frits geometrie , Geometrie greacă și vedica , , le miracle grec Sulbasătras mașină de stat Știința cognitivă , Informatică mintea , Stoicism , , , , , , , Scepticismul academic Academia Al-Fârâbî Al-Kindi Alegorie , carcasă care conţine pg Teologia Reconsiderată cauzalitate creştinism Crisip , , teologie , , Vedele înțelepciunea Cicero , Zenon Cleanthes conflagraţie corporalism , , , , cosmogonie , , Descartes Diogenes Laertius Filosofie orientală, empirism Epicureismul epistemologie etica eudaimonia , , , , , hegemonikon , Filosofia elenă , , , Kant , Late Stoa logica , sigle Logo-uri Marcus Aurelius , metafizică , Metafizica conștientizării mythos , dreptul natural , Stoa veche , , ontologie origini Philo Iudeu Epoca de piatra Eliade metafizica subiect-obiect , , , , , , , , , determinism cauzal cetatea științei Filosofia răsăriteană , , etica indo-european matematică meditaţie Metafizica calității, misticismul realism obiectiv ontologie Pirsig Ornitorinc Calitate , , , , , , , , , , , , Știința Valoare substanţă Aristotel teoria categoriilor cauzalitate hilomorfism forma substantiala , , Aristotel , , Devenirea filozofie , , Platon Plutarh Ființă , empirism hilomorfism pneuma , , , , , , , ql psihologie Psihologie , Pitagora ql Imperiul Roman înțelept , Seneca , Scepticism Spinoza stoa poikile Înțeleptul stoic formă substanţială sugkatathesis synektikon aition Kant , ontologie Platon Stoicismul teologie Sulbasdtras Staal sumer-babilonian Filosofia chineză cosmogonie Egipt Eurasia Grădina Edenului Geneza Potopul Mare Iudaismul pg Teologia Reconsiderată Moise mythos , , Filosofia presocratică Tigru-Eufrat super-ego eul Freud , Psihologie , inconștient suprapunere supraconștiință Conștientizare , Fiinţa Filosofia orientală , , , epistemologie , Filozofia indiană , jiva metafizică Metafizica conștientizării , , , mintea misticism xiv, , , , , , realism obiectiv ontologie , , , , , Pirsig Psihologie xix, Era cuantică Ramakrishna , , samădhi metafizica subiect-obiect Filosofia yoga Sinele Suprem Dvaita Vedănta Tsvara Neoplatonismul Ramakrishna Filosofia Upanishadică Sărya , Helios mythos Ra sushumna sātra Vedanta Yoga Sātre Sātra Pitaka Sātra Pitaka Sātra Pitaka Svetasvatara Upanishad Yoga simboluri Simpozion Eros sincronicitate arhetipuri Bohm ordinea explicată implica ordine Jung , metafizică Pauli Psihologie Teoria cuantică Yijing T tabula rasa Slănină empirism Kant Locke Taiji Yijing , Yin Yang Tăijită Taiyi Shengshui Daoismul Guodian Chu Slips Yin Yang Talmudul , , Hadith Tanakh , , Coranul Tantra Yoga imaginaţie activă Advaita Vedănta , Avalon Budism dorința , dualism , , , , Psihologie freudiană Hinduism Filosofia indiană , , individuarea Jung KălT , , Copilul lui Kăli , kundalini , mandale mantra misticism Raja Yoga pg Teologia Reconsiderată Ramakrishna , , , , , , , , , , , , , , , , , , Shakti , , , sanscrită Saradananda Siva , , Vedanta , Filosofia vedica , Filosofia yoga Tao Te Ching Vezi Dao De Jing Tapas Brahman Upanishads Vedanta Tartarul , Titani că tvam asi Filosofia orientală monoteismul Taylor, Thomas Imnurile lui Orfeu Tefnut Enead teleologie Critica puterii de judecată epistemologie etica Kant , , , metafizică moralitatea filozofia naturii ontologie , Era cuantică Teoria cuantică , Teoria relativităţii telos Aristotel Filosofia chineză definiţie cauza finală , Filosofia elenă Templul de la Delphi , Orfeu Plutarh , Socrate Templul Raiului Zece porunci , zece mii de lucruri , , Dao De Jing wanwu bagua Filosofia chineză , Confucianismul , Daoism Fu Xi Jung numerologie Yijing Tetractys numerologie teologie Thales Filosofia presocratică , Thanatos Freud Psihologie Cel Mare a născut apă Guodian Chu Slips Legile lui Manu , Cei Treizeci Alcibiade Teba Alexandru cel Mare Egipt Ma'at Witzel Theobald, Ulrich Filosofia chineză teogonie , Chineză , , ou cosmic cosmogonie , Damaskios , Egipt , , Enuma Elis etimologie Eurasia xii, , , , , Filosofia eurasiatică xvii, , primele principii , Filosofia elenă , Hesiod , , , , Hinduismul sigle Logo-uri sens metafizică Metafizica conștientizării xiv mythos , , , , Orfeu Orfism , , , , , , Zece aripi , , , , , , , filozofie pg Teologia Reconsiderată Proclus Imperiul Roman STmă Qian Sumer-babilonian , teologie Teogonie Aristotel Eros transmitere orală teologie xii, , , , , , Avraamic mediul academic , , Vârsta rațiunii Al-Fârâbî alegoreză arhe Aristotel , , , , , , , , , , , Avicena Conștientizarea Bacon Cartea morților Buddha Budism , Filosofia chineză Creștinismul , , , , Confucianismul cosmogonie Evul întunecat Descartes , Filosofia răsăriteană , , Egipt , empirism Epoca Iluminismului , , epistemologie , Eros etica , , , , Eurasia Filosofia eurasiatică , prima cauza prima filozofie primele principii , , Freud , geometrie Gnosticism elenic Filosofia elenă , , Hinduism , , ipostaza idealism idei Filosofia indiană individuarea indo-ariană indo-european Islamul , Iudaismul Jung , Kant , , , , , Kepler Ipoteza laurasiană xix, , Sigle , , materialaism matematică , , meditaţie Meditaţii despre filosofia întâi metafizica xii, , , , , Metafizica conștientizării xiv, , , , Metafizica moravurilor Metafizica calităţii mintea monoteismul morala , Muhammad misticism , , mitologie mythos xix, xx, , Neoplatonismul Newton realism obiectiv argument ontologic , ontologie , , Orfism Ovidiu Persia persan filozofie xx, Pirsig Platon , , , , , pneuma Psihologie , , Pitagora Calitate Ramakrishna Teoria relativităţii Imperiul Roman samădhi Scolastică Știință Revoluția științifică , , Spinoza Stoicism , pg Teologia Reconsiderată metafizica subiect-obiect formă substanțială supraconștiință teleologie Timeu idealism transcendental Filosofia upanishadică Vedanta Vede vedic Filosofia vedica Cântărirea inimii Filosofia occidentală Zoroastrismul Teologia lui Aristotel Aristotel Teopomp filozofie teoretică Aristotel autonomie teoria categoriei Kant Fizica teoretica stiinta teoretica , , , , , , , , , , , teoria categoriilor Kant ousia teoria formelor , , , , , , , , , , , , , , , Alegoria Peșterii Aristotel , , Avicena Conștientizarea Bâ cauzalitate Chineză clasică cosmogonie Daoism Descartes cauza eficienta eidos epistemologie , etica cauza formală Bine Filozofie elenă hilomorfism idealism idei inteligibile Kant , , , , , sigle metafizică Metafizica conștientizării Unul Fedro Pirsig , Platon , , , , , , Platonismul Psihologie Calitate Republica Suflet , Stoicism , teologie Timeu Vedanta videre Yijing theos Aristotel , , Eurasia Filosofia eurasiatică sigle , , Metafizica conștientizării xiv mito Budismul Theravada , Theraveda A treia critică autonomie Thompson, Sir Joseph John (JJ) Thoth Hermes , Hermetism Ma'at , , Osiris Trei critici Critica rațiunii practice Critica puterii de judecată Critica raţiunii pure Kant , trei legi ale mișcării Mecanica clasică Epoca Iluminismului geocentrism heliocentrism matematică , Newton Mecanica newtoniană Fizica Principia , trei semne ale existenţei pg Teologia Reconsiderată Budism tilakkhana Trei suverani , , Sima Zhen Tucidide Tiamat , , , Tiăn xvii, , , , , Analecte Filosofia chineză , , , , , creştinism Confucianismul dualism epistemologie Eros Geneza geometrie , , Huainanzi kosmos , poveste probabilă sigle , Logo-uri matematică Confucius Demiurg Eurasia metafizică mythos Nous monoteismul Unul misticism NOmos xvi Calitate ren Script sigiliu Shângdi Tiănm'ing chinezesc tradițional Tiănm'ing Analecte , , , Orfism Ovidiu Parmenide , Platon , , , Proclus Recipient Stoicismul teologie , , teoria formelor , , Suflet Lumea Dao dilatarea timpului Calitate Rta Tiănwen Rigvâda Tianzhi Titani , , , Dionysos Metis Zeus la eon , Dao Tianzi , Budismul tibetan Tigru-Eufrat , Valea Indusului mito Râul Nil Filozofia presocratică sumer-babilonean tilakkhana , Timeu Al-Kindi Devenirea , Ființa , cauzalitate Părinţi ai Bisericii Creştine Suflet Cosmic Subiecte Aristotel Organon Tora , , , , , , , , , , cosmogonie Epopeea lui Ghilgameș Eurasia ebraică , , Filosofia elenă , Iudaismul , Ketuvim Ma'at Nomos xvi, , , , Pentateuh Calitate Sira Tanakh cosmogonie , , Demiurg , , dialectic Totapuri Advaita Vedănta Chineză tradițională , , , , , , , , pg Teologia Reconsiderată Dao De Jing ren , Shângdl Tâiji wânwu idealism transcendental Kant , , ontologie xviii raționalism Valdez Arborele cunoașterii , Arborele vieții , asirian Egipt Geneza Iudaismul Safirotic trigrama , , , , , , , , băguâ , , cosmogonie Fu Xi , , metafizica Yin-Yâng Trimurti Trinity , , , , , , , homoousios Islamul , Logo-uri Metafizica conștientizării Neoplatonismul , Tradiţia înţelepciunii Zoroastrismul Tripitaka , maşină Turing Tyagananda, Swami U Udbodhan principiul incertitudinii xviii, , , , Bohm Mecanica bohmeană Bohr complementaritate Interpretarea Copenhaga încâlcirea interpretare multi-lumi ontologie Mecanica cuantică , potenţial cuantic Teoria cuantică pisica lui Schrodinger colapsul funcției de undă inconştient inconștientul colectiv , conştient dorinţa vise Freud , , , id Jung Metafizica calităţii minte , preconştient Psihologie , Ramakrishna super-ego înţelegere autonomie Conștientizare , Știința cognitivă , înţelegere judecata , , Kant , , , Metafizica conștientizării mintea , cuantizare totalitate nedivizată Bohm metafizică Metafizica conștientizării Interpretarea ontologică Mecanica cuantică Teoria Câmpului Unificat Era cuantică Funcție universală de undă , interpretarea mai multor lumi ontologie , Teoria cuantică formularea relativ-state , , , funcţia de undă colapsul funcției de undă universalitate imperativ categoric etica Kant universale Kant mișcător nemișcat Aristotel , , argument ontologic teologie pg Teologia Reconsiderată theos învățături nescrise primele principii Filosofia elenă Neoplatonismul ontologie Platon Filosofia Upanishadică xiv, , , , , , , Ătman Brahman , Filosofia chineză Dao Dao De Jing Daoismul epistemologie Eurasia Filosofia eurasiatică Filosofia elenă , , Indo-ariană x, Isvara Kena Upanishad , meditație Filosofia indiană Indo-ariană , , Indo-european , Iso Upanishad Isvara Iudaismul Kena Upanishad , Ipoteza laurasiană Legile lui Manu meditație xiv, Metafizica conștientizării , mokșa misticism ix, , mythos Nei-yeh Nikhilananda xi transmitere orală , Parmenide prănăyăma Rishi rishis , Satcitănanda Siddhartha Gautama Metafizica conștientizării Metafizica calităţii monism Neoplatonismul Platonismul prăna Filosofia presocratică Calitate , Ramakrishna Suflet vidya înțelepciunea Yoga , Upanishads , , , , , , , , , , , , Ăranyakas Ătman Conștientizarea Brahman , , Filosofia chineză ou cosmic Suflet Cosmic Suflet metafizica subiect-obiect Tantra Yoga , tapas upanishad , Filosofia upanishadică Vedanta , , , Vede , , , , vidya Yoga , Filosofia yoga Neoliticul superior Egipt Paleoliticul superior , Arta rupestră Ipoteza laurasiană Megaliţi mythos Revoluţia neolitică transmitere orală filozofie xix şamanismul Dao Dao De Jing Daoism , Filosofia orientală epistemologie Filosofia elenă , mamă universală Figurine Venus Uranus , pg Teologia Reconsiderată V Vaishnavism Valdez, Juan Numerologie și aritmologie în pitagora Filosofia și Yijing-ul Filosofia în Antichitate: Orientul Îndepărtat x Filosofia în Antichitate: Grecii x Pitagora Centrul Ramakrishna-Vivekananda xi Jurnalele conurilor de zăpadă x, Valentin , , , Evanghelia Adevărului Valori Pirsig Varna , Văyu Brahman Iso Upanishad Kena Upanishad energie vitală veda Vedenta , , , , , , , , , , , , , , , Advaita Vedănta Bhagavad Gita , Bhavamukha Brahman , dualism , Dvaita Vedănta Filosofia răsăriteană , , Filosofia eurasiatică Bine Filosofia elenă hinduismul Filosofia indiană indo-ariană indo-european iudaism , , , xviii, , , , , , xi metafizica mokșa , monism mythos Neoplatonismul non-dualism realism obiectiv filozofie xi, , , Ramakrishna , , , , Ramanuja Rigveda Sankara , Saradananda Stoicismul sdtra Tantra Yoga , , teoria formelor trei şcoli Totapuri Filosofia upanishadică Upanishads , , , Vede Filosofia vedica Visișțădvaita Vedănta Vivekananda xi, xviii, , , , , , Vedanta SQtras Vede , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Ăranyakas Avesta , Brahmă Brahman Script Brăhmî Budismul Filosofia chineză creştinism cosmogonie Dao De Jing Daoism dharma , dualism Filosofia orientală Enuma Elis Eurasia Filosofia eurasiatică , primele principii Gathas Geneza Filosofia elenă , Hinduism , , Hiranyagarbha Filosofia indiană , , , Indo-ariană , , , , , , , , , Indra Valea Indusului Iso Upanishad Tsvara Jainism Iudaismul Kălî Legile lui Manu lirică , pg Teologia Reconsiderată Mahăbhărata meditație , mituri , , , , , , Revoluţia neolitică transmitere orală , , , , Orfism Prakrti Proto-indo-european Purușa , , , Rigveda rishis , , , , , , Rta Sāmkhya , sanscrită şamanism Shângdl Suflet Tantra Yoga , , teogonie Trimurti Filosofia Upanishadică , Upanishads , , , , , Vedenta Filosofia vedica Sanscrită vedica , vidya , Vivekananda înţelepciunea yajna Filosofia yoga , Zhuangzi Zoroastrismul Filosofia vedica , , Budism , , , Daoism dualism , , Filosofia eurasiatică , , Hinduismul mito Nikhilananda xi Platon Prakrti Purușa ql Tantra Yoga Upanishads sanscrită vedica BrăhmT scriere ebraică Indo-arian mituri , , , , , , Bătrânul Avestan Persia filologie Rigveda Figurine Venus migraţia umană Ipoteza laurasiană Paleoliticul superior videre vidya Ătman Brahman indo-ariană Iso Upanishad sens Mundaka Upanishad teoria formelor Upanishads videre Vinaya Pitaka Vinyasa Yoga Vergiliu virtute , , , , , , , arete , , , Aristotel Filosofia chineză cetatea științei Confucianismul Dao Dao De Jing , Daoism , , Filosofia Răsăriteană Eros Filosofia elenă li Ma'at Metafizica calității, mohism Platon Calitate ren Republica Revoluția științifică , , , , Shângdl Socrate sophia Spinoza teologie Tiăn , Visișțădvaita Vedănta , Brahman pg Teologia Reconsiderată non-dualism calificat Ramanuja Saguna Brahman Sinele Suprem Vedanta Vișnu , , , Dvaita Vedanta Indra Purănas Rigveda Trimurti Vivekananda Vivekachudamani Sankara Vivekananda, Swami , , , , , , , , Brahman Filosofia orientală Filosofia indiană xi, , , Jnana Yoga Copilul lui Kali mokșa misticismul filozofie , Purușa Raja Yoga , , , Ram Chandra Datta Ramakrishna xiv, , , , , , , , , , , Ordinul Ramakrishna Yoga regală Filosofia regală Yoga Sămkhya supraconștiință Filosofia Upanishadică Vedănta Filosofia vedica lucrări Filosofia yoga von Neumann, John Bohm variabile ascunse , xiv xi, , , , xviii, , , , , interpretarea mai multor lumi potenţial cuantic Latină vulgară , Vyasa , , Yoga Sdtras W Pinyin wanwu , , , Filosofia chineză Dao De Jing Perioada statelor în război , , , Analecte Filosofia chineză , , , Confucius Guodian Chu Slips , Întrebări cereşti li Chineză veche Înregistrarea statelor beligerante funcția de undă , , , Mecanica bohmeană , Născut corpuscul Einstein Paradoxul EPR variabile ascunse interpretare multi-lumi matematică Interpretarea ontologică , ontologie teoria undei pilot , potenţial cuantic formularea de stare relativă , Schrodinger Ecuația Schrodinger Funcţia universală de undă colapsul funcției de undă Mecanica bohmeană , complementaritate Interpretarea Copenhaga , , Einstein interpretare multi-lumi Interpretarea ontologică Mecanica cuantică potenţial cuantic Teoria cuantică formularea de stare relativă , principiul incertitudinii Funcția universală de undă , dualitate val-particulă , , , , , , Mecanica cuantică potenţial cuantic Calea Dharmei Calea Virtuții Cântărirea inimii Cartea morților , Wade-Giles , Vest, ML xv, , , pg Teologia Reconsiderată Filosofia greacă timpurie și Orientul , , , Filosofia elenă Filosofia occidentală alegoreză Aristotel , , Conștientizare , teoria categoriilor Filosofia chineză Filosofia orientală empirism Epoca Iluminismului , , epistemologie etica Filosofia eurasiatică Filosofia elenă , hilomorfism idealism Kant , , , realism local logica matematică metafizică Metafizica conștientizării xx, , , , Metafizica calităţii misticism , , , Organon Platon , Psihologie Calitate cuantizare Ramakrishna raţionalism Sămkhya Socrate metafizica subiect-obiect formă substanţială supraconștiință înțelepciunea roata dharmei Budism chakre Roata Dharmei , Wheeler, John Whitehead, Alfred N Filosofia elenă Wilhelm, Richard , , , , , , băguâ Voința Raiului Filosofia chineză Dao înțelepciunea Ahura Mazda arabă Brahmavidya creştinism Filosofia orientală Egipt Eurasia ix, Filosofia eurasiatică gnoza Gnosticism Filosofia elenă , , Hermes hikmah Islamul Iudaismul , sigle Metafizica conștientizării xx mintea Filosofia musulmană , misticism , , mit , , Vechiul Testament , , Philo Iudeu filozofie , phronesis Platon , , Platonismul Coranul rishis sophia , Sofia xx, Thoth Filosofia upanishadică Vede Zoroastrismul Înțelepciunea lui Solomon Iudaismul Tradiția înțelepciunii , , , , creştinism Iudaismul Sofia Witzel, Michael xv, xvi, xvii, ou cosmic cosmogonie Egipt migraţia umană Ipoteza laurasiană , , , , , mythos , filozofie xix Originile mitologiilor lumilor Suflet de lume , pg Teologia Reconsiderată Brahman , Neoplatonismul , Wu Jing Filosofia răsăriteană wu wei Dao Daoism , înțelept daoist etica morala X Xan Xenofan Socrate imnuri Yajurveda , , yama Filosofia yoga Yama Katha Upanishad in mod deosebit yao , , tulpini de șoricel , divinație , yasna , Avestan yajna ymnos Zoroastrismul Yasna Xenofon Avesta Socrate , Dialogul socratic Xerxes , , , Dinastia Xia , , , , Epoca de bronz Cinci împărați Dinastia Shăng Shujing Împăratul Galben Yu cel Mare Xici zhuan Xu Zheng Xun , , , băgua Xunzi Avestan Gathas mito Rigveda Avestan mai tânăr Zoroastrismul Împăratul Galben Filosofia chineză Cinci împărați Shângdi Râu galben Valea Indusului Revoluția neolitică , , , , , , , yi , , , Analecte Y Iahve , , , Gnosticism , indo-european Iudaismul Cartea Schimbărilor Filosofia chineză Confucius Metafizica conștientizării Yijing Yi Cunoştinţe Ovidiu anvelopă Puruṣa sophia Există Filosofia vedica yajna , , Agni , Este Upanishad sanscrită Vede , samsăra Yijing , , , , , , , , , , , , , , , , , , , arhetipuri băgua , , Cartea Schimbărilor Filosofia chineză xvii, , , , , Confucianismul Confucius Daoism , , Dazhuan divinație , , pg Teologia Reconsiderată dualism Soarta Cinci clasice Fu Xi , , Marele comentariu Marele tratat hexagrama , I Ching Jung , Ipoteza laurasiană , Texte de mătase Mawangdui metafizica , , , Metafizica conștientizării misticism mito numerologie ontologie transmitere orală Ovidiu Platonismul Filosofia presocratică Psihologie Rutt Shangdl , sincronicitate Zece aripi teoria formelor Tiăn yi Yîn-Yăng , , Yizhuan Zhou Yi Yin-Yăng , , , , băguă , Budism Filosofia chineză xvii, , cosmogonie Daoism dualism , Jung Metafizica conștientizării mythos , Calitate , Tăijf , Tăiyi Shengshui Yijing , , , Yizhuan Confucianismul ymnos Filosofia elenă Hesiod Homer culte de mister mito yajna yasna Filosofia yoga xi, , , , , , , , ahimsă ăsanas Conștientizarea Bhagavad Gîtă brahmacărya chakre creştinism dhyăna Filosofia răsăriteană , etica , Filosofia eurasiatică Filosofia indiană xviii, , , indo-ariană Iso Upanishad Isvara jiva , Kundalini Yoga meditație , , , metafizică Metafizica conștientizării moralitate , Nei-yeh nirvikalpa samādhi niyama realism obiectiv Patanjali , Platon prănăyăma , Era cuantică , Raja Yoga , Ramakrishna , , samădhi , , Sămkhya , sanscrită Știința minții Stoicismul supraconștiință Svetăsvatara Upanishad Tantra Yoga , Vede Vedic Vivekananda xix, , , , , , , , yamas Yoga Sătras Yoga Sătras , , pg Teologia Reconsiderată dhyăna Filosofia indiană meditaţie , , misticism , Nei-yeh Patanjali , Raja Yoga samādhi , Samkhya Tantra Yoga , Vyasa Yoga Filosofia yoga yogas citta-vrtti-nirodhah Yogananda, Paramhamsa Autobiografia unui yoghin yogas citta-vrtti-nirodhah , Nei-yeh Tânăr, Thomas experiment cu dublă fante alegoreză Cleanthes conflagraţie Diogenes Laertius , legea naturală Filosofia presocratică , Stoicism , Zeus , , , , , , , , , Ahura Mazda Brahmă Chronos , cosmogonie Dionysos Eurasia Hesiod indo-european Indra Ma'at Marduk Muze Avesta mai tânără Avestan mai tânăr , Yu cel Mare , , , , , Shujing Yugas Filosofia răsăriteană Patru Vârste Stoicismul yăzhou Z Orfeu Orfism , Ovidiu Phanes Rhea Shângdl teogonie Titani Filosofia vedica Zhen , , , , , Dinastia Zhou , , , , , , Analecte Zarathustra , , Imperiul Ahemenid Ahura Mazda Epoca bronzului Gathas , Moise Ramakrishna Zoroastru Zoroastrismul Zen și arta întreținerii motocicletelor mediul academic Lila , Metafizica calității , Fedru Calitate Valori Budismul Zen , Zenon din Citium , , Scepticismul academic Cartea Schimbărilor Filosofia chineză Confucianismul Confucius Guodian Chu Slips Întrebări cereşti li Mandatul Cerului Shângdl , Shujing Tiăn , Yijing , Zhou Yi , , , , Filosofia chineză Yijing Zhuangzi Filosofia chineză , , , Confucius cosmogonie pag Teologia Reconsiderată Dao Dao De Jing Daoismul , , înțelept daoist Daozang epistemologie Antrenamentul interior LăozT , Legge mythos Zhuangzi Zoroastru , , Zoroastrismul , , , , Imperiul Ahemenid , Ahura Mazda , andarz Anra Mainyu Aristotel Avesta , , Avestan , Creștinism , , , , , cosmogonie , Denkard , Egipt Filosofia elenă Herodot Hinduismul , Islamul Iudaismul Ma'at Magi culte de mister Ohrmazd Persia , filozofie xv Platon Pitagora şamanism Teopomp Vede , yasna , Yasna Zarathustra pg Teologia Reconsiderată Deși această lucrare în întregime este o creație originală a autorului, la fel ca toate lucrările academice academice, se sprijină pe umerii altor academicieni, în special în domeniile filozofiei grecești antice (elenice), chineze și indiene la care ne-am inspirat munca minuțioasă a multor savanți de-a lungul secolelor pentru traducerea multora dintre aceste texte arhaice și antice în limba engleză care poate fi citită Autorul are luxul de a avea traduceri ușor disponibile ale manuscriselor antice, dintre care multe sunt disponibile direct prin internet și care pot fi acum analizate în contextul celor mai recente evoluții în arheologie, lingvistică și chiar genetică, așa cum este menționat în mod specific în Prologul acestei lucrări În timp ce multe surse au fost folosite pentru a construi materialul din această lucrare, se acordă o atenție specială următoarelor resurse neprețuite online, digitale și electronice (și gratuit), dintre care trei oferă traduceri ușor accesibile (și limba sursă în majoritatea cazurilor) ) pentru multe dintre textele antice menționate și citate aici: Wikipedia (https://www wikipedia org/), care nu numai un bun punct de plecare pentru mulți dintre termenii, conceptele și interrelațiile dintre subiectele abordate aici, ci și o resursă neprețuită în sine, Perseus , cunoscut și sub denumirea de Perseus Hopper (http://www perseus tufts edu/hopper/), Gregory R Crane, redactor șef, Universitatea Tufts pentru traducerile on-line ale multor texte filosofice elene , în special cele ale lui Aristotel și Platon în special care sunt influențate de-a lungul acestei lucrări, Proiectul de text chinezesc (ctext org), care include traduceri detaliate și chineza tradițională care stau la baza multor lucrări teo-filozofice chineze anterioare care sunt utilizate în această lucrare și Enciclopedia Platon a filosofiei (plato stanford edu), o resursă de neprețuit pentru filozofia (în primul rând occidentală) nu doar în antichitate, ci și în epoca modernă, care a fost folosită pe scară largă în cercetarea acestei lucrări și este citată și referită pe tot parcursul Internet Sacred Text Archive (http://www sacred-texts com) care, printre altele, include ediții electronice foarte valoroase ale Vedelor și Upanishad-urilor care au fost folosite și menționate în această lucrare, precum și alte traduceri valoroase ale textelor antice într-o gamă largă și cuprinzătoare de moștenire socială, culturală și lingvistică Pe lângă aceste resurse, ne-am bazat și pe o bibliotecă destul de extinsă, pe care o enumeram mai jos, împărțită în două secțiuni care denotă prioritatea și influența relativă a lucrării în cauză față de lucrarea de aici: pg Teologia Reconsiderată - Sursele primare reflectă lucrările analitice de bază (mai degrabă decât traducerile textuale ale manuscriselor din antichitate în sine) care se sprijină puternic pe parcursul acestei lucrări și - -Surse secundare care sunt acele lucrări care au fost folosite pentru a oferi baza intelectuală și înțelegerea multor subiecte și domenii acoperite aici, dar nu au fost neapărat aplicabile direct analizei și concluziilor pe care le tragem Ambele seturi de materiale sunt recomandate oricui dorește să afle mai multe despre oricare dintre subiectele abordate în această lucrare Vă rugăm să rețineți că articolele academice care apar în reviste și/sau traduceri și lucrări bazate pe Internet (în special în arhivele digitale enumerate mai sus) nu sunt enumerate mai jos și sunt citate direct în text ca referințe și note de subsol la diferite pasaje pg Teologia Reconsiderată Adiswarananda, Swami ( ) Cele patru yoga: un ghid pentru căile spirituale de acțiune, devotament, meditație și cunoaștere Centrul Ramakrishna-Vivekananda din New York și Editura Skylight Paths Adiswarananda, Swami ( ) Meditația și practicile sale: un ghid definitiv pentru tehnici și tradiții de meditație în yoga și vedănta Editura Skylight Paths Alexandru, Philips ( ) Surse textuale pentru studiul iudaismului University of Chicago Press Ames, Roger T ( ) Marele Comentariu (Dazhuan) și cosmogonia naturală chineză Academia pentru Comunicarea Internațională a Culturii Chineze Appleman, Philip - Editor ( , a doua ediție) Darwin WW Norton and Company Avalon, Arthur (Sir John Woodroffe) ( ) Shakti și Shăkta Dover Publications Benigni, Helen ( ) Mitologia lui Venus: calendare antice și arheoastronomie University Press of America Betegh, Găbor ( ) Papirusul Derveni: Cosmogonie, teologie și interpretare Cambridge University Press Birrell, Anne ( ) Mitologia chineză: o introducere Presa Universității Johns Hopkins Bohm, David și Hiley, BJ ( ) Universul nedivizat Routledge Воусе, Магу ( ) Surse textuale pentru studiul zoroastrismului University of Chicago Press Brittain, Charles ( ) Cicero: Despre scepticismul academic Compania de editură Hackett Cornford, Francis M ( ) Platon's Cosmogony: The Timeeu of Platon Compania de editură Hackett Cress, Donald A ( , ediția a treia) Meditații despre filosofia întâi de Rene Descartes Compania de editură Hackett Curd, Patricia și Graham, Daniel W - Editori ( ) Oxford Handbook of Presocratic Philosophy, Oxford University Press Dawson, Raymond ( ) Confucius: Analectele Presa Universitatii Oxford Einstein, Albert, traducere de Lawson, Robert ( ) Relativitatea: Teoria specială și generală Media cu adevărat simplă Eliade, Mircea traducere de Trask, Willard R ( ) Șamanismul: tehnici arhaice ale extazului Princeton University Press Eliade, Mircea traducere de Trask, Willard R ( ) O istorie a ideilor religioase: de la epoca de piatră la misterele eleusine University of Chicago Press Feuerstein, Georg ( ) Tantra: Calea Extazului Publicații Shambhala Garfield, Jay L și Edelglass, William - Editori ( ) The Oxford Handbook of World Philosophy Oxford University Press, Guthrie, W К C ( , ediția a treia) Orfeu și religia greacă Princeton University Press Hahm, David E ( ) Originile cosmogoniei stoice Presa Universității de Stat din Ohio Hicks, RD (Ediția a doua din , ) Viețile unor filozofi eminenti (Diogenes Laertius) Presa Universității Harvard Pg- Teologia Reconsiderată - Hossein, Seyyed Nasr ( ) Filosofia islamică de la origine până în prezent: Filosofia în țara profeției Presa Universității de Stat din New York - Huang, Alfred ( ) Numerologia I Ching: O sursă de simboluri, structuri și înțelepciune tradițională Tradiții interioare - Huang, Alfred ( ) I Ching complet Tradiții interioare - Isaacson, Walter ( ) Einstein: Viața și universul lui Simon și Schuster - Jowett, Benjamin ( ) Platon: Șase dialoguri grozave Tudor Publishing Company, Dover Publications - Jung, Carl și Pauli, Wolfgang ( ) Interpretarea naturii și a psihicului Ishi Press International - Jung, Carl, tradus de Hull, RFC și editat de McGuire William ( ) Arhetipurile și inconștientul colectiv Princeton University Press - Kripal, Jeffrey ( ) Copilul lui Kălî: misticul și eroticul în viața și învățăturile lui Ramakrishna University of Chicago Press - Long, AA ( ) De la Epicur la Epictet Presa Universitatii Oxford - Martin, Charles ( ) Metamorfozele lui Ovidiu WW Norton and Company (Norton) - McEvilley, Thomas ( ) Forma gândirii antice: studii comparative în filozofiile grecești și indiene, Allworth Press - McKeon, Richard - Editor ( ) Operele de bază ale lui Aristotel Biblioteca modernă - Morgan, Caesar ( , , ediția a doua) O investigație a Trinității lui Platon și a lui Philo Iudeu Wipf și Stock Publishers - Nichol, Lee ( ) Esențialul David Bohm Routledge - Nylan, Michael ( ) Cele cinci clasice confucianiste Yale University Press - Olivelle, P ( ) Codul de drept al lui Manu: o ediție critică și traducere a Manava-Dharmasastra Presa Universitatii Oxford - Pirsig, Robert ( , a doua ediție) Zen și arta întreținerii motocicletelor: o anchetă asupra valorilor William Morrow & Company - Pirsig, Robert ( ) Lila: O anchetă asupra moralei Cărți Bantam - Nikhilananda, Swami ( - ) Upanishadele: volumele I-IV Centrul Ramakrishna-Vivekananda din New York - Nikhilananda, Swami ( ) Bhagavad Gita Centrul Ramakrishna-Vivekananda din New York - Nikhilananda, Swami ( ) Evanghelia lui Sri Ramakrishna Centrul Ramakrishna-Vivekananda din New York - Rippin, Andrew și Knappert Jan ( ) Surse textuale pentru studiul islamului University of Chicago Press - Roth, Harold D ( ) Tao original: antrenament interior (Nei-yeh) și fundamentele misticismului taoist Columbia University Press - Runia, David T () Despre crearea Cosmosului după Moise (De Opificio Mundi) de Filon al Alexandriei Koninklijke Brill NV, Leiden - Rutt, Richard ( ) Zhouyi: Cartea Schimbărilor Routledge - Sadri, Farshad ( ) Cum primii savanți musulmani l-au asimilat pe Aristotel și au făcut din Iran centrul intelectual al lumii islamice: un studiu despre Falsafa Edwin Mellen Press pg Teologia Reconsiderată - Salles, Richard - Editor ( ) Dumnezeu și Cosmos în stoicism Presa Universitatii Oxford - Saradananda, Swami tradus de Jagadananda, Swami ( ) Sri Ramakrishna Marele Maestru Adhyaksha Sri Ramakrishna Math - Tyagananda, Swami și Vrajaprana, Pravrajika ( ) Interpretarea Ramakrishna: Copilul lui Kăli revizuit Editura Motilal Banarsidass - Valdez, J ( ) Jurnalele conurilor de zăpadă: ghidul unui filozof către era cuantică Autorhouse LLC - Valdez, J ( ) Filosofia în Antichitate: Grecii Editura Lambert - Valdez, J ( ) Filosofia în Antichitate: chinezii Editura Lambert - Vireswarananda, Swami ( ) Brahmă Sutre: Conform lui SriSankara Advaita Ashrama - Vivekananda, Swami ( ) Operele complete ale lui Swami Vivekananda, volumele - Advaita Ashrama - Vest, ML ( ) Filosofia greacă timpurie și Orientul, Oxford University Press în - Wilhelm, Richard și Baynes, Cary F ( , ediția a treia) I Ching: Sau Cartea Schimbărilor Princeton University Press - Witzel, Michael EJ The Origins of the World's Mythologies Oxford University Press, pg Teologia Reconsiderată Aaronson, Scott ( ) Calcul cuantic de la Democrit Cambridge University Press Birrell, Anne ( ) Clasicii munților și mărilor Cărți Pinguin Blenkinsopp, Joseph ( ) Pentateuhul: o introducere în primele cinci cărți ale Bibliei Yale University Press Bohm, David ( ) Gândirea ca sistem Routledge Budge, Wallis EA ( , ) Cartea Egipteană a Morților Cărți Pinguin Budge, Wallis EA ( , ) Legendele zeilor: textele egiptene, editate cu traduceri Arborele cărții Bryant, Edwin F ( ) Yoga Sătras din Patanjali North Point Press Campbell, Joseph ( ) Puterea mitului: cu Bill Moyer Cărți Ancoră Campbell, Joseph ( , ediția a treia) Него cu o mie de chipuri Biblioteca Lumii Noi Colt, Jonathan și El Zeini, Hanny ( ) Căutarea lui Omm Sety Doubleday și Compania Dalley, Stephanie ( , ediția a doua) Mituri din Mesopotamia: Creația, Potopul, Ghilgameș și alții Presa Universitatii Oxford Doniger, Wendy ( ) Surse textuale pentru studiul hinduismului University of Chicago Press Eliade, Mircea și Trask, Willard R ( ) Sacrul și profanul: natura religiei Harcourt Eliade, Mircea și Trask, Willard R ( ) Mitul Eternei Întoarcere: Cosmos și Istorie Princeton University Press Enrst, Cari W ( ) Sufismul: o introducere în tradiția mistică a islamului Publicații Shambhala Feuerstein, Georg ( ) Sfânta Nebunie: Spiritualitate, Învățători înțelepți nebuni și Iluminare Hohm Press Fideler, David ( ) Iisus Hristos Soarele lui Dumnezeu: Cosmogonie antică și simbolism creștin timpuriu Cărți de căutare Frawley, David ( ) Tantric Yoga and the Wisdom Goddess: Spiritual Secrets of Ayurveda Lotus Press Harold D Roth, Harold D ( ) Tao original: antrenament interior (Nei-yeh) și fundamentele misticismului taoist Columbia University Press Hawkes, David (Ediția a doua, ) Cântecele sudului: o antologie antică chineză de poezii de Qu Yuan și alți poeți Cărți Pinguin Henricks, Robert G ( ) Lao-Tzu: Te-Tao Ching Cărți Ballantine Jowett, Benjamin ( ) Timeu (Platon) Biblioteca Echo Kirk, GS ( ) Homer și tradiția orală Cambridge University Press Lamb, Sydney M și Mitchell E Douglas ( ) Izvorat dintr-o sursă comună: Investigație în preistoria limbilor Stanford University Press Lilla, Salvatore RC ( , ediția a doua) Clement din Alexandria: Un studiu în platonismul creștin și gnosticismul Wipf și Stock Publishers Liu, JeeLoo ( ) O introducere în filosofia chineză: de la filosofia antică la budismul chinez Editura Blackwell pg Teologia Reconsiderată - Macdonell, Oldenberg și Muller ( ) Cartea de Aur a Sfintelor Vede Vijay Goel - Magee, John ( , , a doua ediție) Pe Timeul lui Platon de Calcidius Presa Universității Harvard - MacKenna, Stephen și Page, BS ( , ) Cele șase eneade ale lui Plotin Cărți Uitate - Matthews, Victor H și Benjamin, Don C ( ) Paralele din Vechiul Testament: legi și povești din vechime Estul apropiat Presa Paulistă - Merton, Thomas ( , ediția a treia) Calea lui Chuang Tzu Editura New Directions - Morris, Leon ( , ediție revizuită) Evanghelia după Ioan: Noul comentariu internațional asupra Noului Testament Editura William B Eerdmans - Nikhilananda, Swami ( ) Vivekananda: O biografie Centrul Ramakrishna-Vivekananda din New York - Nolland, John ( ) Evanghelia după Matei: un comentariu asupra textului grecesc Editura William B Eerdmans - Olsen, Steve ( ) Cartografierea istoriei umane: gene, rasă și originile noastre comune First Mariner Books - Peabody, Berkley ( ) Cuvântul înaripat: un studiu în tehnica compoziției orale grecești antice văzută în principal prin lucrările și zilele lui Hesiod Presa Universității de Stat din New York - Redmond, Geoffrey și Hon, Tze-ki ( ) Predarea I Ching (Cartea Schimbărilor) Presa Universitatii Oxford - Rinpoche, Sogyal ( ) Cartea tibetană a vieții și a morții HarperCollins - Robins, Gay și Shute, Charles ( ) Papirusul matematic Rhind: un text egiptean antic British Museum Press - Schaff, Philip - Editor () Părinții Niceeni și Post-Niceni: Prima Seria Volumul III - Sf Augustin: Despre Sfânta Treime, Tratate doctrinare, Tratate morale Cosimo - Staal, Frits ( ) Explorarea misticismului University of California Press - Suzuki, Shunryu ( , ediția a treia) Minte Zen, Mintea începătorilor: Discuții informale despre meditația și practica Zen Publicații Shambhala - Waterfield, Robin Teologia aritmeticii (Iamblichus) O carte Kairos, Phanes Press - Weigelt, Marcus și Muller, Max ( ) Critica rațiunii pure de Immanuel Kant Cărți Pinguin - Wells, Spencer ( ) Călătoria omului: o odisee genetică Grupul de editură Random House - Wilson, HH și Joshi, KL ( ) The Vișnu Purăna: A System of Hindu Mythology and Tradition Publicatii pariale pg 